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। ` वाराणसेय संस्कृतविश्वविद्यालयोपकुलर्पातमहोदयानां 
श्रोमदादित्यनाथ झा ( एम, ए., एल, एल. बो., आई. सी. एस., ) 
` महोदयानां करकमलयोस्सादरामिदं समंप्यते 
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भूमिका 


मातामहमहाशेलं महस्तदपितामहम्‌ । 
कारणं जगतां वन्दे कण्ठादुर्पार वारणम्‌ ॥ 


अद्वेततत्त्वसुधाया द्वेताद्वेततत्त्वसमीक्षात्मकः प्रथमो भागस्सा- 
्प्रतं सादरं प्रियपाठकानां पुरत उर्पाह्वयते, यस्या द्वैतविशिषटादवेत- 
तत्वपरीक्षात्मको द्वितोयो भागः, विश्वस्यते, अचिरेणेव बहिरवर्तार- 
ष्यति। एतन्निबन्धलेखने प्रथमप्रोत्साहका विद्यारसिका: सततं द्वेता- 
द्वेतविचारविनिमयेकडष्ठय उदारस्वभावाः श्री-भण्डारकेरिपूज्यपादाः, 
वेतसिद्धान्तसमुन्नतिप्रकारनिर्णयेकदष्टयः द्रैताद्वेतविचारविनिमये- 
नेव कालं यापयन्तः, भगवन्मध्वाचार्यावतारस्थानोइपिक्षेत्रभूषणम- 
धिकरण-वादप्रस्थानेषु द्वेतसिद्धान्तप्रतिष्ठास्थानन्यायसुधा-तात्प्य- 
चन्द्रिका-न्यायामृत-तर्राङ्गण्यद्वैतसिद्वि-लघुचन्द्रकाद्द्वेतनिबन्धचर्च- 
येव स्वजीवनयात्रां निवेहन्त:, श्रीपेजावरमठस्वामिपादाश्च न कदापि 
विस्मरणमहन्ति । अयं हि निबन्धो न जय-पराजयदृष्ठ्या, किन्तु 
केवलं विचारविनिमयदृष्ट॒ये व निबद्धः, यस्य परमं लक्ष्यं श्रीस्वा- 
मिपादानामाज्ञानुसारं तत्र तत्र न्यायसुधोऱद्भा्रितानामद्वेतसिद्धान्त- 
दूषणानां ` समुद्धरणमात्रम्‌, येन तदाज्ञार्पारपालनमात्रेणात्मानं 
कृतकृत्यमयं निबन्धा मन्यते ॥ 


विद्वज्जनैकपक्षपातिनः स्वदेवताराधनसमयेऽपि द्वैताद्वैत- 
विचारविनिमयं स्वीयं परमलक्ष्यमर्पारत्यजन्तः प्रातःस्मरणीयाः 


(ER) 
श्रीमदुत्तरादिमठाधीशाः श्रीसत्यध्यानतीर्था द्वेताद्वेतविचारविनि- 
मयमागंप्रदर्शकाः स्वीयेन यशःकायेन साम्प्रतमपि निबन्धुरस्यापरोक्षाः, 
येषां स्मरणमात्रेणापि विचारविनिमयदृष्ठिः सोत्साहं प्रचुरं 
विकसति । ससन्तोषमिदं निवेद्यते-साम्प्रतका अपि तत्पीठ- 
मघितिष्ठन्तस्तदीययेवोत्साहशक्त्या द्रेताट्वैतविचारविनिमयेन काल- 
यापनमेव परमं लक्ष्यं मन्यन्ते-इति ॥ 


्वैताट्वैतविचार्परम्परा कञ्चन कालमारभ्य केवलं विषय- 
समालोचनमात्रदष्टया वरद्धते, येन सम्प्रदायद्वयतत्वविज्ञाने 
सर्वेषामपि महानेवावसरः। तत्र मतद्वयविप्रतिपन्नास्तत्तादशा 
विषयास्तत्तत्सम्प्रदायानुसारेण प्राधान्येनानुसन्धानमर्हन्त एतन्न 
बन्घोपोदघाते यथासम्भवं यथावगमश्च संगृहीताः। तत्र 
तस्चातत्वविनिणंये प्रियपाठकमहोदया एव प्रमाणम्‌ ।  सर्वे- 
ष्वपरेषु स्वीयेषु निबन्धेष्विव स्वाराध्यदेवतामात्रशरणः निमित्त- 
मात्रमेवास्मिन्नपि' निबन्धेऽयं'निबन्धेति सविनयं निवेद्यते ॥ 


न्यायसुधासमालोचिता विषयाः प्रायेण सह्राधिका अस्मिन्नि- 
बन्धे निबद्धाः । मतद्वयविप्रतिपन्ना अपि तत्तत्सिद्धान्तानुसारेण 
यथासम्भवं केचनात्र संगृहीताः। न्यायसुधानिणेया यद्यपि 
संग्रहेण न्यायचन्द्रिकया विद्यासागरोपनामपूर्णानन्दसरस्वतीपादैः 
परीक्षिता: । अथं तु निबन्धः श्रीभण्डारकेरिस्वामिपादानामाज्ञयां 
यावच्छक्ति प्रतिविषयं तत्परीक्षणेन कथञ्चन न्यायसुधेव॒ तत्तद्विष- 
याणां प्रकारभेदेनास्रेडनेनैवात्मानं लभते ॥ 


एकं वत्सरमारभ्य सवंमपि क्षणं यावच्छक्ति प्रकृतनिबन्ध- 
संपादतैकरष्ट्या कालं यापयंताऽनेन निबन्ध्रा स्वाराध्यदेवताप्रसादे- 
नायं निबन्धः कथञ्चन सांप्रतं पूर्ति गमितः। एतन्मुद्रा- 


(१३3) १ 


पणकार्य विनैव चिन्तां समयनिहरंणार्थ मासाष्ठकात्‌ पूर्व नृतन- 
वाराणसेयसंस्कृतविश्वविद्यालयेन सम्मानितप्राध्यापकपदे5यं निबन्धा 
नियुक्त इति नितरामयं वाराणसेथसंस्कृतविश्वविद्यालयस्याधमणंः ॥ 


एतन्मुद्रापणं मासचुतष्टयात्‌ पूर्वं केषाञ्चन सुहृदां प्रोत्साहनेनो- 
प्रक्रान्तम्‌ । श्ुङ्गगिरिपोठाधीश-जगदगुरु-पूज्य-श्रीशङ्कुरचार्यपादाः, 
पूज्यश्रीकामकोटिपीठाधीश-जगदगुरुपूज्यशङ्क राचायंचरणाश्चोभये 
भारतवर्षनेत्रस्थानानि स्वीयामूल्योपदेशादिप्रदानेन, असंख्याशी- 
वादाद्यनुग्रहेण च स्वाभाविकीं तेषां कृपार्ष्टिमितरेष्विवात्रापि 
निबन्धे वितीर्याऽन्वगृहन्निति सत्यमयं निबन्धा तदन्तेवासितामात्मनो 
धन्यधन्या मन्यते ॥ 


तत्र प्रधानत उल्लेखार्हा: विद्यारसिका प्राचीनदर्शंनसमुन्न- 
तिमेव परमं लक्ष्यं मन्वाना मत्प्रियसुहृदः श्रीमन्तः पी. एस. सूब्रह्म- 
प्यार्य-महोदयाः (G०९ 7६९1७ ) मद्रास कणंपुरभूषणं 
'संस्कृतरत्नाकर'पत्रपोषकवराः संस्कृतरत्नं प्रातःस्मरणीय- 
वाचस्पतिमिश्रकुलाभिजनाः श्रीहरगोविन्दमिश्चाश्च प्रथमप्रोत्साहकाः। 
उत्तरप्रदेश-राज्यपालाः, मद्रप्रान्तराज्यपालाः प्राच्यतत्त्रविज्ञान- 
संवद्धेनैकरष्ठयो बहुव्ययसाध्येऽप्यत्र साम्प्रतं सहस्ररूप्यवितरण- 
प्रतिज्ञयेमं जनं समवद्धयन्चिति प्रदेशद्दयशासकप्रवराणां सादरं 
स्वौयमाधमर्ण्यं निवेद्यते ॥ 


_ सादरमिदं निवेद्यते--वांराणसेयसंस्कृतविश्वविद्यालयस्योपकुल- 
पतिमहोदया:, सवंतन्त्रस्वतन्त्र-महामहोपाध्याय-प्राच्य-प्रतीच्यविज्ञा- 
नमहारथ-सव्यसाचिप्रवर-बहुतरगभोरमीमांसादिदर्शनविमंशकप्रवर- 
पण्डितकुलभूषण-यश:काय-श्रीगङ्गानाथझामहोदयात्मभुवः सुधीर 

प्रकृतयः, प्राच्यपण्डितकुलसंवद्धनैकदृष्टयः, वद्धुव्याघ-लोकमान्य- 


(१४) 


श्रीमदाशुतोषसरस्वतीं स्मारयन्त उत्तरपरदेशप्रधानमन्त्रिमरवरसंस्कृत- 
बाडःमयजीवातु-श्रीसम्पूर्णानन्दमहोदयमेव संस्कृतवाङ्गमयमचार- 
ढोक्षायामनुकुर्वाणाः श्रीमदादित्यनाथ-झा-महोदयाः ( एम० ए० 
एल० एल० बो०, आई० सी० एस०, ) प्रकृतनिबन्धप्रकाशनादि- 
कार्येष्वस्य निबन्धुस्सर्वतस्समुत्साहवर्धका एवास्य निबन्धस्य कर्तारः, 
इति। “त्वदीयं वस्तु गोविन्द तुभ्यमेव समपये”” इति नीतिमनुसन्धाय 
सादरम्‌, सबहुमानश्च तेषामेवेदं समर्प्यते । अस्मिन्नवसरे बहुविध- 
वेदिकादितत्वगवेषणेकदीक्षा:ः वाराणसेयसंस्कृतविश्वविद्यालयस्य 
प्राच्य-प्रतो च्यतत्वगवेषणाविभागाध्यक्षाः, प्रिथमित्राणि श्रीक्षेत्रेश- 
चन्द्रचद्रोपाध्यायाः, येषामपि तत्ताइशा उपदेशाः प्रोत्साहनश्वास्य 
निबन्धकस्य प्रधानमवलम्बः, इति तेऽपि न विस्मरणमहन्ति ॥ 


निबन्धोऽयं स्वल्पेनैव समयेन सम्पादितः, साधुरसाधुर्वेति 
परीक्षायां पण्डितप्रवरा एव प्रमाणम्‌ ॥ 


एतदग्रन्थसंस्करणावसरे मूलादर्शानां लिप्यन्तरकरणादिना 
संशोधनकार्ये स्वीयस्य बहुतरसमयस्य विनियोगेनात्यन्तमुपकर्ता 
सहसम्पादकः श्रीसत्यनारायणशाख्रिमहोदयो ममात्मबन्धुरित्येता- 
वन्मात्रमत्र पर्याप्तम्‌ ॥ | 


वाराणसेयतारामुद्रणालयेन मासत्रयेन महान्तमिमं निबन्धं 
मुद्राप्य, प्रबध्य च स्वकुटुम्बकायंदष्ट्या सादरं स्वीयममूल्यं समय- 
मत्र विनियुज्याचिरेण तत्प्रकाशानार्थं महान्‌ भारो गृहीतः, 
इति सत्यं सात्मजास्तदध्यक्षाः निबन्धुरस्याजीवमुत्तमर्णाः । 
तारामुद्रणालयपण्डितप्रवराः पण्डितप्रवर श्रीरामेश्वरपाठकमहोदयाः 
वाद्धंक्येऽपि बहुतरर्पारिश्रमस्वीकरणेनाऽत्र संशोधनकार्ये महदुपाकुवंन्‌, 
इति नितरामयं तेषामधमर्णः । 


(RR) 


द्वितीयभागस्त्वस्य साम्प्रतं ग्रोष्मकाले काश्यामवस्थाय- 
प्रकाशनकार्यमशक्यमिति दुस्सहंतापशमनान्तरं प्रारभ्येत। स 
हि भागः सिहावलोकनहष्ट्या शतद्षणीविमशनात्मा हतविशिष्टा- 
तसिद्धान्तवृद्धक्रमं यथासम्भवं घ्रकरोति। विश्वस्यते सुहृद्वराणाम्‌ 
राजकोयानाम्‌ धर्माचार्याणाम्‌, अन्येषाञ्च संस्कृताभिर्वृद्धिलक्ष्याणां 
प्रभुवराणां साहाय्येन यथासमयमयमपि र्बाह्रवर्तारष्यति ॥ 


मुद्रणावसरेऽक्षरत्रुटयादिनिबन्धनानां केषाञ्चन वर्णलोप-विप- 
यासादीनां स्वयं सप्रेमानुबन्धं संशोधनेन प्रियपाठका निबन्धारसिमं- 
प्रोत्साहयन्त्विनि सानुनयं प्रार्थ्यते | | 


वाराणसी इति विधेयतमः 


फाल्गुनशुक्क नवमी अनन्तकृष्ण शास्त्री 
विकारि, २०१६ 
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द्वेताद्वेतसं प्रतिपन्नविप्रतिपन्नविषयसंग्रहः ॥। 


टूताहतसिद्धान्तयोवेद्नित्यत्वे, तत्स्वतःप्रामाण्ये, तदनुयायिस्मृति- 
पुराणेतिहासादिमात्रप्रामाण्ये, स्वयंप्रतिभातवेदप्रामाण्ये, लौकिक-वेदिक- 
वर्णपदनित्यत्वे, नियतजन्यक्रमवत्तया5नादिपरम्पराप्राप्तत्वेन वेदापौरुषे- 
यत्वे, व्रह्मणस्तन्मात्रगम्यत्वे, धर्मांधमेयोरपि वेदेकगम्यत्वे, वेदान्तानां 
कायमात्रपरत्वायोगेन सिद्धार्थेडपि तात्पयेबसाने, लिड्थेस्येष्टसाधनत्वे 
पूर्वोत्तरमीमांसयो भिन्नशास्नत्वे, शब्दप्रामाण्ये, श्रतिप्रामाण्ये, बौद्धाद्यागमा- 
प्रामाण्य, वृद्धव्यवहारस्य शक्तिग्रहोपायत्वे, स्फोटवादनिरासे, अन्यत्र च 
तत्तत्प्रसक्ता नुप्रसक्तेषु न विप्रतिपत्तिः, विप्रतिपन्नास्तु प्रधानतमाः केचन 
विषया अत्र संगृह्यन्ते । ते यथाः 


टवेतप्रकिया अट्वेत प्रक्रिया 
१ ब्रह्मसूत्राणामोसथशब्दपूवेकत्व १ ब्रह्मसूत्राणामोमथशब्दपूबंकत्वा- 
नियमः भावः 


२ जीवव्यतिरिक्तेश्वरसाधनम्‌।. २ जीवत्वेनेश्वर्वेन च जीवेश्वरभे- 
देऽपि तदुपळक्षितरूपेण तद्‌- 


क्यम्‌ 

३ ईश्वरस्यवोकाराथत्वम्‌। ` ३ अद्वितीयसंविन्मात्र-निर्विशेषचेत- 

न्यस्येवोंकाराथेत्वम्‌। 

४ ब्रह्ममीमांसाया स्वतन्त्रंशास्रत्वम्‌_, ४ ब्रह्ममीमांसा यद्यपि स्वतन्त्रशासतरम्‌, 
यतः तस्याः सर्वेषां पदानां तथापि परविद्यात्वं सर्वेषां वेदा- 
मुख्यतया ब्रह्मनोधकतयैव नामट्वितीयसंबिन्मात्रतात्पर्यवत्त्वे 
परविद्यात्वम्‌ । न, नतु सर्वेषां पदानां 


| मुख्यवृत्त्या ब्रह्मनो धकत्वेन। 
५ साक्षात्‌ ज्ञानस्य न मोक्षसाधन- साक्षात्‌ बन्धनिवृत्तिद्वारा ज्ञानस्य 


_ त्वम्‌ , किन्त्वीश्वरप्रसादद्वारा । मोक्षसाधनत्वम्‌ . न त्वदृष्टवि- 
'घेयेश्धरप्रसादद्वारा । 
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६ अनादीनां प्रकृतिधमज्ञानानन्दा 
दीनामी धराधीनसत्ताकत्वम्‌ । 


७ अविद्यासाहाय्येनेश्वरशक्तरेव 
स्वप्रकाशचेतन्यरूपजीवस्यावर- 
णम 

८ बन्धस्येश्वरशक्तिनिबन्धनत्वम , 
नाज्ञाननिबन्धनत्वम्‌ । 


& अनादेः प्रक्ृतेनित्यत्वम्‌ । 


१० अज्ञानस्य, बन्धस्य वाऽनिवे- 
चनीयत्वायोगः 


११ इश्वरशक्तिप्रयुक्तस्य जीवावरण- 
स्येश्वरशक्त्येव निवृत्तिः, न 
तद्तिरिक्तेन ज्ञानेन । 

१२ ज्ञाननिवत्येत्वस्य बन्धसत्यत्वस्य 
_चाविरोधः 

१३ अख्यात्यनि्वेचनीयख्यात्याद्य- 
योगेनासत्ख्याते रेव स।घुत्वम्‌ 

१४ ब्रह्मणो निमित्तकारणत्वमा- 
त्रम्‌, नोपादानत्वमपि 

१५ प्रत्यत्तविरुद्धबन्धमिथ्यात्व आ- 
गमाप्रामाण्यम्‌ 


1 


६ अनादिप्रकृत्यादीनां प्रकृत्युपाधी- 
नामीश्वरोपाधीनामौपाधिकध- 
मादीनां वा निर्विशेषचेतन्य- 
समकालिकत्वमात्रम_, नेश्‍वरा- 
घीनत्वम्‌_, ईश्वरवदेव तेषाम- 
प्यनादित्वात्‌। 


७ स्वाभावत एव ब्रह्माश्रितयाऽ- 


विद्यया ब्रह्मणो जीवस्य वा55- 
वरणमीश्वरशक्तिमनपेक्ष्य । 

८ बन्धस्य ब्रह्ममजीवान्यतराश्रित-- 
मायोपाधियोगनिबन्धनत्वम्‌_, 
'न त्वीरबरशाक्तिनिबन्धनत्वम्‌ । 

& अनादेरपि प्रकृतेः परिणामिन्याः 
नाश्यत्वम्‌। 

१० अज्ञानस्य तस्प्रयुक्तस्य बन्धस्यो- 
भयस्यापि सद्सद्विलक्षणत्वेना- 
निवेचनीयत्वम्‌ । 


११ अनादेरज्ञानस्यानिर्वेचनीयस्य 
ज्ञानमात्रबाध्यत्वम्‌ । 


१२ ज्ञाननिवत्येत्वं सत्यत्वविरोधि । 


१३ अख्यात्यसत्ल्यात्याद्यसंभवेना- 
निर्वेचनीयख्यातेरेव साधुत्वम। 

१४ ब्रझोपादानकारणमपि, निमित्त- 
कारणमपि । 

१५ अनन्यपरागमविरोघे प्रत्यक्षा- 
प्रामाण्यम्‌ , अन्यपरत्वे तु 
प्रत्यक्षप्रामाण्यप | 
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१६ बुद्धीन्द्रिय-शक्ति-विषय-तद्धमा 
णामात्मन्यारोपस्य बन्धत्वे5पि, 
तस्येश्‍वरशक्त-या5विद्या55वरण 
निमित्तत्वेऽपिच न स्वरूपेण 
तेषामारोपः, किन्तु कठेत्वादीनां 
स्वीयाना परायत्तानामपरायत 
त्वारोप एव बन्धो नाम। तेषां 
शरीरादीनामपि संसर्गमात्रा- 
ध्यासः, न स्वरूपतोऽध्यासः । 

१७ अहमर्थसर्येव सुषुप्तावपि 
भासमानस्यात्मत्वम्‌ । 


१८ मिथ्याभूतस्यागमस्याप्रामाण्या- 
पत्त्या तस्य सत्यत्वम्‌ । 


१९ मिथ्याभूतस्यार्थक्रियाकारित्वा- 
ज्ञुपपत्ति: | 


२० भेदनिषेधपराणां वाक्यानां भग- 
बतस्तदीयधमाणाड्व स्वरूपा भेद 
एव तात्पयेम्‌, न तु स्वरूप- 
भेदे । 

२१ मिथ्याभूतस्य कथाऽनङ्गत्वम्‌ । 


१६ शारीरेन्द्रियादीनां तद्धमंस्य चो- 
भयस्यापि सस्विन्मात्रश्‍धिष्ठान 
आरोप । 


१७ तुरीयावस्थायां प्रतिभासायोग्य 
त्वात्‌ , सुषुप्तावप्यहं रूपे- 
णाभानाच्च नाहमर्थस्यात्मर्थ- 
त्वम्‌, चिदचित्संवलितस्वरूप- 
त्वादहम्थेस्य । 

१८ स्वरूपतो मिथ्यात्वेऽपि महावा- 
क्यमात्रे विषयतोऽवबाध्यत्वान्ना- 


गमस्याप्रामाण्यम्‌_, अन्यत्र तु 
यावद्ब्रह्मसाक्तात्कार व्यावहा 
रिक प्रामाण्यम्‌ । 

१६ ब्रह्मासद्रिलक्षणस्य व्यावहा- 
रिकस्य प्रातिभासिकस्य 


चाथेक्रियाकारित्वम्‌ , न त्वत्य- 
न्ताबाध्यस्य । 


२० “नेह नानास्ति किञ्चन”इत्यादि- 
भेदनिषेधपराणां श्रतीनां स्वरू- 
पतः सजातीय-विजातीयस्व॒गत- 
सवंनिषेधपरत्वम्‌ । 


२१ मिथ्याभूतस्यापि सत्त्वासत्त्वी- 
दासीन्येनार्थेक्ियाकारित्वम्‌ , 
कथाङ्गत्वं च । 
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२२ असतः साधर्कत्वानुपपत्ति: 


२३ अनिरवचनीयत्वं भावाभाववि- 
लक्षणत्वादिरूपेण ठुवेचमप्रा- 
माणिकव्च । 


२४ सत्त्वासत्त्वयोः परस्परविरहरूप- 
` त्वेन सदसद्विलक्षणत्वासम्भव: 


२५ सदसद्वेलक्षण्ये सत्प्रतीन्यनु- 
पपत्ति: । 


२६ प्रपञ्चमिथ्यात्वानुमाने निर्देष्ट- 
दृश्यत्वहेतुनिवेचनासंभवः । 

२७ अन्यथा ज्ञातस्यान्यथा सम्यगू 
ज्ञानं बाधः, येनासतख्याते 
निरोहः, तेन च न बन्ध- 
मिथ्यात्वम्‌ । 

२८ सत्पदं सत्यपरं ब्रह्मपरं वा; 
द्रञ्यपरं वा, सत्त्वं तु न ब्रह्म- 
मात्रस्य, किन्तु सवस्य विश्वस्य । 


२६ ज्ञाननिवत्येत्वं सत्यत्वाबिरोधिः, 


३० अज्ञानाभावरूपत्वसमर्थनं पर- 
मतमजुसुत्य स्वमतेऽपि तद्भाव- 


२२ तत्रांसत्पदेन शशाश्टरङ्गादिग्रहणं 
इष्टापत्तिः, मिथ्याथेस्य ग्रहणे 
नाट्टेतमतेऽसद्साधकत्वम्‌ । 

२३ भावाभावविलक्षणत्वसदसद्भि- 
ळक्षणत्वादिना प्रतिपन्नोपाधौ 
त्रेकालिक्रनिषेधप्रतियोगित्वादिना 
चानिरवेचनीयत्वं सुवचं प्रामा- 
णिकं च । 

२४ सत्त्वासत्वयोः परस्परविरहरूप- 
त्वासम्भवेन सद्सद्विलक्षणत्व- 
रूपमिथ्यात्वाविरोधः । 

२५ सद्सद्वेळक्षण्यघटकासत्वस्य क- 
चिदुपाधो सत्त्वेन प्रतीत्यनहंत्व- 
रूपत्वात्‌ , सत्त्वस्य चाबाध्यरूप- 
त्वात्‌, सत्त्वेन प्रतीत्यर्हत्वम्‌ , 
सदर्सादट्टळक्षणत्वञ्च न व्याह- 
तम्‌ः। 

२६ दृक्तादात्म्यरूपं दृश्यत्वं तुच्छ- 
ब्रह्मव्यावृत्तं निष्टं दृश्यत्वम । 

२७ अधिष्ठानतत्त्वसात्तात्कारो बाधः, 
येनानिर्वेचनीयख्यातेरेव नि- 
वाहः, नासत्ख्यातेः, तेन च 
बन्धमिथ्यात्वमपि । 

२८ सत्पदार्थेस्तु सत्स्वरूपं त्रह्ममात्र- 
म्‌, अन्येषां तु सत्तादात्म्येनेन 
सत्प्रतीतिबिषयत्वम्‌ , तेन ब्रह्म 
सत्यम्‌ , जगद्‌ मिथ्या । 

२९ ज्ञाननित्यंत्वं सत्यत्वविरोधि । 


३० दुर्शनान्तरसंमतभाववेलक्षण्यं 
सिद्धवत्कृत्य भावाभावोभय 


२१ 
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त्बस्वीकारेऽपि, तेन चाद्टेतिनां 
तदभावत्वनिरासेन भावत्व- 
समर्थननिरासद्वारा भावाभाव- 
विलक्षणस्वरूपानिवेच नोयत्वस्य 
तन्मुखेन निरःसः, तेन प्रसंगेन 
प्रत्यक्षादिप्रमाणपरीक्ता च । 

“तत्त्वमसि” इत्यादिवाक्यानां 
जावत्रह्मक्यपरत्वाचनरासः । 


प्रस्यक्षस्यागमवाधकल्वम्‌ , तत्र 
युक्तयश्र | प्रत्यक्षस्यागमवा धक- 
त्वस्य “यजमान: प्रस्तरः” इत्यु 
दाहरणेन, अनुमानादिना च 
सम्थेनम्‌। 

स्वरूपाभेदस्य “तत्त्वमसि”ति 
महावाक॑याथेरवे तस्मिन्‌ नित्य- 
सिद्धे “परेऽव्यये सवे एकीभ- 
बन्ति” इत्यभूततद्भावाथं “च्वि” 

प्रत्ययायोगः । 


३४ उपास्यस्यापि ब्रह्मणः तात्पर्ये- 


[वपयस्य सत्यत्वम्‌ । 
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वेळक्षण्वश्षाधनार्थमज्ञानाभाववे- 
लक्षण्यस्य साधनम्‌, तेन प्रसं- 
गोन प्रत्यक्षादि प्रमाणपरीक्षा च । 


“तत्त्वमांस” इत्यादिवाक्यानां 
जीवत्वेश्‍वरत्वविशिष्टेक्या भावे ऽ- 
पि तढुपळक्षितस्वरूपेक्यपरतः- 
समथनम ! 

“यजमानः प्रस्तरः” इत्यादि- 
वाक्यानामन्यशेपाणामत्र।चुदा- . 
हरणतया देहात्मप्रत्यक्षस्याप्या- 
गमवाधकत्वापत्त्या च प्रत्यक्ष- 
स्याट्टेतागमवा धकत्वायोगः । 
स्वरूपंक्यं ह्यद्टताभिमतमोपाधि 
कभेदनिव्ृत्युपलक्षितसंबिन्मा- 
त्रम्‌, न तु इयोरेक्यम्‌ , 
तत्र सांवन्मात्रस्य निर्त्यासद्ध- 
त्वेऽपि तडुपळक्षणोपाधिकभेद- 
निद्वत्तरखण्डाकारसाक्षास्कारा- 
त्पूवेमसिद्धत्वात्‌ तदनन्तर- 
मेव सिद्धत्वाच्च नाभूततद्धावारथं 
चिव” प्रत्ययायागः, यथा:-- 
घटाकाश-महाकाशाद्यो महा- 
काशीभवन्ति, वद्धो सुक्तीभव- 
तीत्यादौ । एकीभावो ह्यत्र तत्त- 
ठुपाध्युपलक्षितसवरूपमा त्रस्वम्‌ । 
सत्प्रभ, उपास्यभप्यवान्तर- 
तातपः. विपयतया सत्यम्‌_. परन्तु 
तस्य केवळ ठो!ककपारमाथिक- 
त्रम्‌ , न तु त्रिकाळावाध्यत्वम्‌ । 


= 
es 
के 


« ०" टु ७ 
~ 


२५ 


_ प्णुपरत्वेन , 


[ १२ ] 


स्वस्य वेद्स्य विष्णुव्यतिरिक्ता- 
कारपरत्वेनापरविद्यात्वम्‌, वि- 
परांवद्यात्वम्‌। 
ऋगादीनां शब्दब्रह्मविधया<5- 
परविद्यात्वम्‌ , कम काण्डानां 
कंमबोधकानामपि वाच्यविध- 
याऽन्यथा वा विष्णुपरत्वेन 
परविद्यात्वम्‌ । 


३५ सर्वेपां वेदानां ब्रह्म-विष्णु-शिवा- 


३६ प्रामाण्यवदप्रामाण्यस्यापि साक्षि- ३६ 


३७ 


भास्यत्वम , तेन च मिथ्यात्वा- 
भावाडपि साक्षिभास्य: । अत: 
प्रपञ्चमिथ्यात्वानुमानस्य सा- 


क्षिप्रत्यक्षवरोधः, अप्रा- 
माण्य च । 
वाक्यसामान्यस्यान्विताभिधान- 


वा दे नेवान्वयानुभावकत्वम्‌ , 
नाभिहितान्बग्रवा देन, इति वेदा- 
न्तानां संसगेगोचरप्रमा जनक्र 
त्वमेव, नाखण्डाथेखम्‌ । 


वेदाङगेपु व्यासप्रणीतस्य त्रह्म- 
तर्क॑स्यापि स्वीकारः । 


३६ -शन्दान्तरावाच्यस्य, अमेयस्य च 


निविशेपत्रह्मगो लक्ष्यविध- 
याप न वेदान्तबोध्यत्वम्‌ । 


३७ 


८ 


२६ 


त्मकततत्तढुपाध्यधिष्ठानतुरीया- 
तीतनिविशेषमात्रपरत्वेनेवपर- 
विद्यात्वम्‌, अन्येषां तु शब्द- 
ब्रहचिधयाऽन्यथा वा कर्मा- 
दि-तत्तद्थंबो धकानामपरविद्या- 
त्वमेव, न परविद्यात्वम्‌। 


साक्षिचेंतन्यं वर्तमानमात्रग्रा- 
हित्वातू तात्कालिकमेच सत्त्वं 
गह्वाति, न तु न्रिक्राळाबाध्यत्वम्‌ ; 
अतः साक्षिणो भाविवाधाभावा- 
ग्राहकत्वाद्‌ न साक्षिणा मिथ्या- 
त्वानुमनस्य बाघः,- अप्रामाण्यं 
वा । 


अन्विताभिधानवादे, अभि- 
हितान्वयवादे वा नादट्रेंतिनां 
निभेर:; उभयस्याप्यविरोधात्‌ | 
तथाप्युभयत्रान्वयपदं न संसगे- 
परम्‌ , किन्तु तात्पयविषयपरम्‌ , 
अतो न, वेदान्तवाक्यानाम- 
खण्डार्थत्वहानिः । अन्वयपदं हि 
“तत्तु समन्वयादि”त्यत्रेबतात्प- 
येविषयपरमिति संप्रतिपन्नम्‌ । 


वेदांड्रंगेपु शिक्षादीनां पण्णामे- 
वात्तभावः न ब्रह्मतकस्यन्तापि। 


इक्षुक्तीरमा घुयादीनामिव, आक 
त्यधिकरणन्यायेनावाच्यानां 

व्यक्तीना छक्षणया बोधनवत , 
अन्विताभिधानवादे 5प्यवाच्य- 


५१० 


४१ 


४२ 


४२ 


४४ 


४२ 
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ईश्वरानुयोगिकभेदस्य प्रमाणा- 
न्तरासिद्धस्यापूवेत्वम्‌ , अन्ये- 


षामपि भेदानां ज्ञातानामप्य- 


भ्यासेनात्र तात्पयंग्राहकलिङ्गेन 
परमते “तत्त्वमसि?” वाक्या- 
थेस्येव शास्रमहातारपयेविषयत्वं 
सम्भवति । अतो भेदस्येवोप- 
निषद्रबं नाभेद्स्य । 


प्रत्यक्षानुमान-शाब्दाः त्रीण्येव 
प्रमाणानि । 
स्वाप्नाना तत्तद्वासनमयत्वं 
सत्यत्वं च । 


ईश्वरप्रतिबिम्बो जीवोऽणुपरि- 
माणः, नित्यपरमात्मस्वरूपोपा- 
धिको भिन्नांशश्च, तस्य सबेग- 
तत्वं तु विम्बरूपेण । 
पाञ्चरत्राविरोधेन वेदप्रामा- 
ण्यम्‌_, न तु तद्व्रोधेऽपि । 
“तत्त्वमसी” त्यत्र तदूगुणसार- 
त्वेन गौण सामानाधिकरण्यम्‌। 
अतत्त्वमसीति पद्च्छेदो वा 


४१ 


४२ 


४२ 


स्यान्वयविशेषस्य बोधवच्च 
वेदान्तेलेक्षणयेच निर्विदोषन्रह्म- 
बोधाविरोध: । 


ईश्वर भेदस्य शास्त्रेकगम्यस्याप्यु- 
पासनोपयोगितामात्रेण चारिता- 
थ्याँत्‌ , परत्वेन निर्विशेष- 
वाक्यस्य प्रबलप्रामाण्येन निषे- 
धापेक्तितनिषेध्यसमर्पकतयाऽ- 
वान्तरतांत्पयांविरो धात्‌, अन्येषां 
सेदानामप्यवान्तरतात्पर्योपपा- 
द्‌कतयाऽभ्यासोपपत्तेः, सर्वे- 
विशेषनिषेधपरतया निविशेष- 
वाक्यस्येच : प्राबल्यम्‌, तथापि 
भेदवाक्यानामभेदवाक्याना- 

व्वाधिकारिभदेन व्यवस्था । 


्रत्यक्षानुमानोपमानागमार्थाप- 
त्यनुपळब्धयः षट्‌ प्रामाणानि। 


स्वाप्नानामपि प्रमातृचेतन्या- 
श्रितरळाविद्याकायत्वेनाऽऽ- 
विद्यकत्वम्‌। 


अहमर्थो जीवोऽ-ल्पपरिमा- 
णान्तःकरणोपाधिकत्वात्‌ तत्परि 
माणः, व्यापकतंबं तु सर्वो- 
पाधिविरहितसंविन्मात्रत्वेन । 


४४ वेदविरोघे पाञ्चरात्रस्याप्रामाण्यम्‌ 


४५ तत्त्वमसीत्यत्राभेदे मुख्यमेव सा- 


सानाधिकरण्यसुपाधीनामविव- 
क्षया, अतत्त्वमसीति पदच्छेदे 


४६ सेदाभेदवादो धमे-धमिणोः,जीव- 
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ब्रह्मग(', परम,त्म-तदवताराणां 
च विश्रेपक्रतेन भेदेन भेदा- 
भावे भेदंकार्येकारिग; । सोऽपि 


९ 
न सवंत्र । 


२७ सायामात्रस्य वासनामयत्वम्‌ , 
तन र्वपानामाप सत्यत्वमी*.र- 


घ्रस्चं च । 


४८ जीवन्मुक्त्यनुपपात्तिः, त ठुपपाद- 


काज्ञानसंस्क्रारादीना 
त्यान्‌ । 


दुरुपा द- 


67) 


४ 


४७ 


प्रकरणविरोध:, उपक्रमो पसंहार- 
विरोधः,प्रतिज्ञादृष्टान्तानुपपत्तिः, 
उद्भाष्यानुव्याख्यानत्वं चात्र 
व्रह्म-तदितरयोः सामानाधिकरण्यं 
वाधायाम्‌,अभेदे वा सबेत्रावि- 
द्या-प्रयुक्ताध्यारोपनिवन्धनम्‌ , 
भदभावे सेदकार्येक्ारित्यस्य 
वाथाद्‌ विशेषे5विद्यातिरिक्ते न 
किमपि प्रमाणम्‌ । 


वासनाया अर्थाकारेण परिणा- 
मो वाधितः, ई श्वरसष्टत्वे तत्त- 
त्पुरूपमात्रानुभाव्यत्वविरोधश्च। 
वाधितावुत्रृक्त्या विक्षेपश- 
क्तिमान्त्रेणाज्ञानस्यवाचु त्र्या 
जीवन्मुकत्युपपत्तिः | 


क्रम संख्या पृष्ठ संख्या 
१ द्रृताद्वताविप्रतिपन्ना विषया - रै 
२ भेदस्य प्रमाणान्तरसिद्धत्वेन मिथ्यात्वम्‌ 9 
३. निविशेषन्रह्मण एबापूर्वेत्वम्‌ १ 
४ भेदप्रत्यक्षानुमान-श्रतीनामभेदश्रत्यविरोध २ 
५ भेदवाक्याना निविशेषवाक्यशेपतया तत्रावान्तरतात्पयेम २ 
६ श्रतिवाधितस्य भेदस्य मिथ्यात्वमेव, नासत्त्वम्‌. ३ 
७ दोषजन्यत्वस्येव श्रमत्वप्रयो जकत्वम्‌ ४ 
८ भेदप्रत्यक्षादेव्यावहारिकप्रामाण्येऽपि नाकार्यकारित्वम्‌ ५ 
& अभेद एव श्रतीनाम्‌_, गीतायाश्च महातात्पयम्‌ ६ 
१० मिथ्यार्थानुबादकत्वे5पि श्रतीनां प्रामाण्याविघात 3 
११ जीवेश््राभेदस्वरूपनिष्कषं ७ 
१२ भेदस्य धर्मिस्वरूपत्वायोगः ७ 
१३ भेदा भ्यासे5नन्यपरपुनःश्रवणरूपतात्पर्यम्राहका भ्यास- 
लक्षणायोगः पड 
१४ नवङ्गत्वस्तत््वमसिवाक्याभ्यासस्य सदृष्टान्तस्याद्वेत एव 
स्वारस्यम्‌. & 
१५ प्रथमादि-तुरीयान्तदृष्टान्तानामद्वेत एव स्वारस्यम्‌. १२ 
१६ पञ्चमदृष्टान्तस्यादट्टत एव स्वारस्यम्‌. ? 
१७ घषप्ठदृष्टान्तस्यादवत एव स्वारस्यम्‌ १४ 
१८ सप्रमदृष्टान्तस्य सप्रयोजनत्वम्‌ १४ 
१६ अष्टमदृष्टान्तस्यादवते र्वारस्यम. १५ 
२० नवमहृष्टान्तस्याद्वैते स्वारस्यम्‌. १६ 
२१ सद्िद्याप्रकरणस्य सर्वस्याद्वेत एव स्वारस्यम्‌. १६ 





॥ विषयानुक्रमणिका ॥ 


॥ 2.1 


मोक्षधमेवचनानामद्वेताविरोधः, तत्रैव स्वारस्यं च 
परमोपनिषदोऽद्वेतेऽविरोधः 

प्रपञ्चमिथ्यात्वस्येव श्रौतत्वम्‌, न तु तत्पारमार्थिकत्वस्य 
“असत्यमप्रतिष्ठं ते” इति गीताया नाट्वेतनिन्दा परत्वम्‌. 
*तिव्याख्यानानामद्वेत एव स्वारस्यम्‌ 

अद्वेतदशेनमेव रमणीयं दर्शनम्‌ 

एकानेकजीववादेन जीव-ब्रह्मेक्यो पपत्तिः 
प्रपञचमिथ्यात्व एव माण्डूक्यागमप्रकरणस्वारस्यम्‌, 
ऋग्वेदे5द्वेतवाद: । 

शुक्कयजुर्वेदेऽद्वेतवादः 

तैत्तरीयवेदेऽद्वेतवादः 

सामवेदेऽट्टेतवादः 

अथर्वेवेदे 5ट्टेतवादः 

ऋड़ मन्त्राणां द्वेतपरतया विवरणस्यानौचित्यम्‌ 
विश्वस्याध्यस्तत्वम्‌ 

अद्वेतवादस्य नेरात्म्यवादत्वाभाव: 

भ्रमे पूर्वानुभवस्य प्रमात्वा नियम: 


- सारृश्यज्ञानकारणत्वानियमः 
~ ७ © he 
_ परस्पराध्यास आरोप्येऽधिष्ठानसंसगारोपमात्रेण 


भेदस्येव कल्पितत्वम्‌, ना भेदस्य 

आत्मन ऐक्यं स्वा भाविकम्‌, औपाधिको भेदः 
अधिष्ठानस्य नासत्त्वम्‌ 

ब्रह्मञ्यतिरिक्तस्य व्यावहारिकं सत्त्वम्‌ , न पार- 
मार्थिकत्वम्‌ 

सृज्यत्वे न सत्यत्वव्याप्तम 

अज्ञानस्यानादेरपि निवृत्तरुपपत्तिः 

प्रत्यक्षस्य सत्यत्वानियम: 
आत्ममिथ्यात्वायोग: 
स्वरूपज्ञानस्यानिवतेकत्वम्‌ 

ब्रह्मणोऽशून्यत्वम्‌ 
प्रत्यक्षापेक्षयाऽऽगमम्राबल्यम्‌ः 


RE 


उपजीव्यस्य प्रत्यक्षस्यो पजीवकागमायबा धकत्वम्‌ 


भेद्वाक्यानामभेदाबाधकत्वम्‌ 
साक्षिप्रत्यक्षस्यागमाबाधकत्वम्‌ 
प्रमाणबहुत्व॑ बाधकत्वे न तन्त्रम्‌ 
भेदवाक्यानां व्यावहारिकं प्रामाण्यम्‌ 
अभेदाऽऽगमस्य सवेप्रमाणाविरोधः 
वेदान्तानामसस्कारणतावादे न तात्पर्यम 
भेदवादस्याट्वेतमतेऽपि नेकान्तेनापलापः 


प्रामाण्यस्वतस्त्वाप्रामाण्यपरतस्त्ववाद्योनोन्योऽ- 


न्याश्रयः 

जीवन्रह्ेक्य एव वेदान्तानां महाता्पर्यम. 
अचुवाद्कानामपि प्रमातृदृष्ट्या5पूर्वार्थेत्वम्‌ 
वेदान्तानां शून्यवादे न तात्पर्यम्‌ 
भेद्वाक्यानामनुवाद्त्वेऽपि नाभ्यासन्याय- 
विषयता 


प्रपञ्रमिथ्यात्वायोगः 
अनिवेचनीयत्वनि रुक्त्ययोग: 
जगन्मिथ्यात्वप्रतिज्ञाः 
अनिवेचनीयत्वनिरुक्त्यु पपत्ति: 
सद्सद्विलक्षणत्वमिथ्यात्वोपपादनम्‌ 
सत्त्वासत्त्वनिरूक्त्यनुपपत्तिः 
सत्त्वासत्त्वनिरुक्त्युपपत्तिः 
सदट्व्विक्तत्वमिथ्यात्वानुपपत्तिः 
सट्विविक्तत्वमिथ्यात्वोपपत्तिः 
प्रतिपन्नोपाधौ निषेधाबुपपत्तिः 
प्रतिपन्नोपाधौ निषेधोपपत्तिः 
प्रमाणाविषयत्वमिथ्यात्वानुपपत्तिः 
प्रमाणाविषयत्वमिथ्यात्वोपपत्तिः 
अप्रमाणविषयत्वमिथ्यात्वानुपर्पात्तः 
अप्रमाणविषयत्वमिथ्यात््ोपपत्तिः 
अविद्यातत्काये-मिथ्यात्वानुपपत्तिः 
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अज्ञानलज्ञणायोग: 

अज्ञानलक्षणोपपत्ति: 

अविद्यायां प्रमाणाभाव: 

विवरणा नुमानसाध्यविशेषणकृत्यम्‌ 
विवरणानुमाननिरास: 

अविद्यायां लक्षण-प्रमाणोपपत्ति: 

अविद्यायां विवरणानुमानसमर्थेनम्‌, 
अज्ञानाभावत्वनिरास: 

अविद्यानुमानदृष्टान्तसमर्थनम_ 

अज्ञानस्य ज्ञानाभावरूपत्वे न्यायरत्नदीपावल्याशयपरीक्षा 
त्वदुक्तमर्थं न जानामीत्यनुभवेन नाज्ञानस्या भावत्वम्‌. 
स्वप्रकाशस्य साक्षिणो5ज्ञानानिवतेकत्वम्‌ 
साक्षिभास्थानां सुखादीनां भानदशायां नाज्ञानानुभवः 
अज्ञानभावरुपखमेव परमतेऽपि 
भावरूपत्वे5प्यज्ञानस्य परमतादद्वतमतस्य विशेषः 
स्वात्यन्ताभावसामानाधिकरण्यमिथ्यात्वानुपपत्ति: 

मिथ्यात्वानुमाने वृत्तिविषयत्वहेत्व नुपपत्ति 
मेथ्यात्वानुभानेडस्वप्रकाशत्वहेत्वनुपपत्ति 
अस्वप्रकाशत्वहेत्वयोग 

प्रमाविषयत्वादिहेत्वयोग: 

मिथ्यात्वानुमःने टक्तादात्म्यरूपटश्यत्वहेतूपपत्तिः 
दृश्यत्वस्य रग-वृत्त्यन्यतरविपयत्वरूपत्वोपपत्तिः 


` इृश्यत्वस्यास्वप्रकाशत्त्ररूपत्योपपत्ति: 


दृश्यत्बस्य प्रमाविषयत्वरूपत्वम्‌ 
जडत्वहेतुनिरास: 
जडत्वहेतुसमथेनम्‌ 
परिच्छिन्नत्वह्‌तुनिरासः 
परिच्छिन्नत्व समर्थनम्‌. 
सत्त्वप्रत्यच्तेण मिथ्यात्वानुमानवाधघ: 
सत्त्वप्रत्यचेण मिथ्यात्वानुमानाबाध: 
अनुमानेन प्रत्यक्षबाधायोगः 
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मिथ्यात्वानुमानेन सत्त्वप्रत्यक्षबाध: 
श्रत्या मिथ्यात्वानुमानबाध: 
मिथ्यात्वानुमानस्य श्र॒त्याउबाघ: 
मिथ्यात्वानुमानस्य स्मृत्या बाध: 
अद्वेतसिद्धान्तस्यासुरभावत्वम्‌ 
मिथ्यात्वानुमानस्य स्मृत्याऽबाधः 
अद्वतसिद्धा न्तस्यासुरत्वा भाव: 
अद्वेतसिद्धान्तस्य सोगतसिद्धान्ताद्‌ विशेष: 


मिथ्यात्वानुमानस्य सत्यत्वानुमानेन विरोधः 


प्रपञ्चसत्यत्वानुमानम्‌_ 


मिथ्यात्वानुमानस्य सत्यत्वानुमानेना विरोध: 


प्रमाणलक्षणं स्मृतिसाधारणम्‌ 
अख्यात्यादिनिरासेनासत्ख्यातिसमर्थनम्‌ 
अनारोपितार्थज्ञानस्य प्रमात्वम्‌ 
अर्थपरिच्छित्तिने प्रमा, स्मृतिरपि प्रमा 


हेत्वा भासनिरूपणमद्रेताभिमतमिथ्यात्वानुमान- 


निरासाथेम्‌ 
प्रमालक्षणं स्मृतिव्यावृत्तम्‌ 


अख्यात्यसत्ख्यात्यादि निरासेनानिवेचनोयख्यातिसमर्थनम. 


अर्थपरिच्छित्तेः प्रमात्वम्‌, स्मृतेरप्रमात्वं च 
मिथ्यात्वानुमानस्य निदुष्टत्वसम्थनम्‌ 
परापरांवद्यानिणेयः 

न्यायसुधांया औपक्रमिकविषयसंग्रहः 


शारीरिकमीमांसाख्याया अद्वेतमतेऽनुपपत्तिशङ्का, 


तत्परिहारश्च 


जीवब्रह्मेक्यकल्प एव खारस्यं ब्रह्मजिज्ञासासूत्रे ब्रह्मपंदस्य 
प्रतिज्ञाया ब्रह्ममीमांसा निविशेषसंविन्मात्रविषयत्व एव 


सार्थक्यम्‌. 


ब्रह्मनिविशोषत्वं तन्निदोषत्वं चेत्यनर्थान्तरम्‌ 


ब्रह्ममीमांसाया अनुत्तमत्वे निमित्तम्‌ 


आनन्दतीर्थपादानां भाष्याणुभाष्यानुञ्याख्यानरूपेण . 
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त्रिविधविवरणोपयोग: 
श्रीमदानन्द्तीथे-भगवत्पादभाष्ययो रंशतो 
विचारसाम्यादिनिरुपणम्‌ 
सूत्रपदस्य न ब्रह्मसूत्रमात्रपरत्वम्‌ 
आद्यन्तयो: प्रतिसूत्रमोंकारघटितत्वपरीक्षा 
मङ्गळार्थमपि ब्रह्ममीमांसायामाकारपाठानोचित्यम 
ओंकारस्य मङ्गलाथस्यापि सूत्रावयवत्वायोगः 
निरुपपदसूत्रद्पस्य ब्रह्मसूत्रपरत्वायोगः 
ओंकारस्य सवेवेदवाक्याद्यवयवत्वानियमः 
मङ्गळारथमप्योँकारपाठस्यानियमः 
वेदान्त-ब्रह्मसूत्रयोने प्रक्कति-विक्कतिभावः, इति 
नोंकारपाठस्योहकथा 
ओंकारस्याप्योंकारपूर्वेकत्वापत्त्यादिः 
ब्रह्मण ओंकोराथेत्बम्‌ 
ब्रह्मजिज्ञासासूत्र ओकारस्य जिज्ञास्यव्रह्मपरत्वायोगः 
ओमर्थो न नारायणः 
भगंदान्दार्थो न नारायणः 


जीवजिज्ञास्यत्वायोगेन पूर्वेपक्षस्याट्टेतमत एवोपपत्तिः 


सुक्तात्मनो ब्रह्मणक्यात्‌ पूर्वोत्तरपक्षयोरेकविषयत्वम्‌ 
ईश्वरसिद्धान्तपक्षायोग: 

ओंकारस्योतत्ववाचित्वस्य निर्विशेषवाद एवोपपत्तिः 
जिज्ञासा फलसाधनेच्छा, न फलेच्छा 
जिज्ञासासूत्रस्य साक्षात्‌ फलसूचन एव स्वारस्यम्‌ 
विचारप्रयोजनं संशयनिवृत्तिमात्रम्‌ 

अद्वेतमते विषयाभावाज्न जिज्ञास्यता 

अट्टेतमते प्रयोजना भावात्‌ जिज्ञासा5नुपपत्तिशङ्ग_ 
अद्वेतसिद्धान्ते जिज्ञास्यत्रह्मस्वरूपनिणेयेन 
विषयप्रयोजन समर्थनम्‌ । 

ऑकारार्थो न सगुणं ब्रह्म-किन्तु निर्विशेषम्‌ 
ब्रह्मपद्स्य न नारायणमात्रपरत्वम. 

सूत्रे जह्मशब्दस्त्र नारायणपद्यनुपलक्षणत्वम्‌ 
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विष्णु-नारायणपद्योरपर्यायत्वम्‌ 
नारायणपदार्थस्य षड्विधस्याप्यद्टेतसिद्धान्ताविरोधः 
ब्रह्मपद्स्य निविशेष एव स्वारस्यम्‌ 
नुसिंहतापिन्या अद्टेतपरत्वम्‌ 
पुरुषसूक्तादीनामद्वेते पर्यवसानम्‌ 
वासुदेवपदस्य त्रिमूत्येतीतपरत्वम्‌ 
ब्रह्ममीमांसाया अभिन्ननिमित्तोपादानत्रह्म विषकत्वम्‌ 
ब्रह्मणो5नुपादानत्वे ब्रह्ममीमांसाया बहूनां भाष्याणां 
साङख्यमतनिराकरणायोगः 
अतःशाब्दार्थस्वारस्यं न द्वेतमते ; ज्ञानस्य हृष्टविधयेच 
मोक्षसाधनत्वात्‌ 
भक्तेरपि ज्ञाद्वारेब मोक्षसाधनत्वम. 
बन्धस्य मिथ्यात्वं ज्ञाननिवत्येत्वं च 
इश्वरेच्छयेवाज्ञानकार्यनिवाहः, तस्याअपि निवृत्तिरिति- 
द्वैतवादः 
ईश्रेच्छातिरिक्ताविद्यासमर्थनम. 
ईश्धरस्येव बन्ध्ळत्व-मो क्षदरबयोरयोगः 
अनादित्वेऽपि मायाया निवृत्तिः 
बन्धस्य ज्ञानेन निवृत्त्युपपत्तिः | 
सद्रपत्वमेवानादेरनिवृत्तिप्रयोजकम्‌ , नानिवेचनीयत्वम्‌ 
अविद्यायास्तृतीयप्रकारता 
मिथ्यात्वस्यापि मिथ्यात्वेऽपि न प्रतियोगिसत्यत्वम्‌ 
अज्ञानस्यं ज्ञाननिवत्यत्ते नानुपपत्तिलेशोऽपि 
अज्ञाननिवृत्त्यनिवृत्तिविषये सामान्य-विरोषन्यायपरीक्षा 
अज्ञानस्य ज्ञाननिवत्यत्वानुमानस्य बहुधा समर्थनम्‌ 
अनाद्यज्ञानानिवत्येतानुमानस्य श्रुत्या बाधः | 
जीवन्मुक्तिस्तु बाधितानुवृत्त्या, उपदेशोपपत्तिञ्च 
प्रसन्नस्येश्वरस्ये बन्ध-मोक्षदत्वमिति परमतानुवादः 
इरवरस्य न बन्ध -मोक्षदत्वमित्यद्वेत सिद्वान्तोपपादनम्‌. 
घारब्धकमेणां स्वाप्नव दू यावच्छरीरपातमनुदृत्त्युपपत्तिः 
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मुक्तावानन्दवृद्धि-हासपक्षनिरास: 


१५५ 


ज्ञानस्येवाज्ञाननिवतेकत्वोपसंहारः, अज्ञानवादस्य सौत्रत्वं च १५६ 


बन्धमिथ्यात्वस्य सूत्रारूढत्वम्‌ आर्थेस्याषि, सौत्रत्वात्‌ 
अस्यारथिकार्थस्यापि सौत्रतवे परस्यापि संप्रतिपत्तिः 
ज्ञानेनेवाज्ञाननिवृत्तो श्रुति-सूत्रादिप्रमाणोपन्यासः 
हष्टा्थेसाधनोपन्यासस्यापि वेदिकत्वम_ 
तत्त्वसाक्षात्कारनिवत्येत्बं मिथ्यार्थस्येव 
गरूडध्यान-सेतुद्रीनादीनां विषादिनिवतेकानां 
तत्त्वसाक्षात्कारत्वम्‌ 

सेतुदशेनं विधेयक्रियाविशेषमात्रम्‌ , न. साक्षात्कारः 
विधेयक्रियाया इव न ज्ञानस्यादृष्टार्थत्वम्‌ 
मिथ्यात्वमज्ञानांदीनां बाध्यत्वेन न, नाइयत्वमात्रेण 
मिथ्यात्वस्य सिद्धान्तस्वम्‌ 
बन्धसत्यत्वानुमाननिरास: 

जीवे श्वर-चिन्मात्राणां स्वरूपविवेकः 
जिज्ञासाघटवज्ञानं जीव-ब्रह्मेक्यसाक्षात्कार: 
जिज्ञासाघटकज्ञानस्येब साधनत्वम्‌ 
बन्धमिथ्य।त्वस्य प्रत्यत्ताविरोधसमर्थनम्‌ 

अह्र तसिद्धान्त निष्क्रष: | 
प्रत्यक्षादिविरोधादू; मिथ्यार्थत्वेऽथापत्तिप्रमाणनिरासः 
सन्‌ घट इत्यादिप्रत्यक्षस्य मिथ्यात्वाविरोधित्वम्‌ 
घटोऽस्तीत्यादिप्रतीतेने मिथ्यात्वविरोधित्वम्‌_ 
प्रमितत्वेन सत्यसत्वा क्षेपायोग: 
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देहात्मादिज्ञानस्य भ्रमत्वोपपादनम्‌ 


श्रमस्थलेऽसत्ख्यातिनिरासेनानिर्वेचनीयख्यातिसमर्थनम्‌ 


परस्पराध्यासोऽनिवेचनीयख्यातावेव नासत्ख्यातौ 
परस्पराध्यासेऽप्यधिष्ठानस्य न स्वरूपाध्यासः 

किन्तु तत्संसगेमात्रस्याध्यासः, इति नाधिष्ठानं मिथ्या 
अहं कतेंत्यनुभवस्यानिवेचनीयाहंकारादिविपयकत्वम्‌ 
अध्यासपूर्वकोऽध्यासो न विरुध्यते 

कतेत्वाद्यध्यासस्य व्यावहारिकत्वव्यवस्था 
अधिष्ठानस्येवारोप्यस्यापि न संसगमात्राध्यास 
आरोपितानां मिथ्यात्वमेव, नाधिष्टानवत्‌ सत्यत्वम्‌ 


अधिष्टानस्य स्वरूपतोऽध्यासस्य भगवत्पादासम्मतत्वम्‌ 


अत्राधितस्य नारोप्यत्वम्‌ 
अहमर्थस्य न सुख्यात्मत्वम्‌ 

€ ~ 
अहमथमुख्यात्मत्वे श्रृतिप्रमाणोपन्यासः 


अहं ब्रह्मेति सामानाधिकरण्यस्य सुक्तावहंकारमात्रनाशेना- 


भेदादुपपत्तिः 

अस्मच्छव्दार्थाऽहमथेः, अहङ्क।रदा 

मुख्याहमर्थात्मनानात्वाभावः 

अवाच्यस्यापि ळच्यत्वं प्रमेयत्वं च सुपुप्तासंप्रज्ञात- 
समाध्योरिव ' 

अथातोऽहंकारादेश इत्यादेदेचतःशुणपरत्बमेवेतिः 
मतानुवाद 

पूर्वोक्तत्रह्मतकाशयनिरास 

अर्थक्रियाकारित्वानुपपत्त्या प्रपञ्चमिथ्य।त्वायोग इति 
शङ्का 

श्रतेरपि मिथ्यात्वाद्‌ मिथ्यात्ववादे। तस्या 
अष्यप्रामाण्यापत्ति 

मिथ्याथस्यापि साधकत्वम ; सत्त्वस्य साधकता5न- 

च्छेदकत्वात्‌ 
मिथ्यात्वेऽपि श्रतिप्रमाणता 
बादि-प्रतिवादिसस्मतमिश्यात्वविरोधिसत्त्वासिद्ध 


वदार्थश्चान्यः 
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प्रत्यक्षागमयोः प्राबल्य-दौबेल्यनियामकव्यवस्था 

परेषां चार्वाकनिराकरणेन स्वमतसमर्थनन्यायेनाट्वेत- 
समर्थनम्‌ 

श्रुतिप्रत्यक्षयोरविरोधेन प्रत्यच्षेण न श्रृतिबाधः 

सविशेषवेदान्तवाक्यानामपि निविशेषवाक्येन बाधः 

अविद्यातिरिक्तविशेषनिरासः 

भेदाभावे भेदकार्यव्याघातः 

प्रतियोगिभेदोभयनिषेधो नाप्रसक्तप्रतिषेधः 

ब्रह्मनिविशेषत्वाथ भेद-प्रतियोग्युभयनिषेधः 

भेदमात्रनिषेधेऽप्रसक्तप्रतिषेध 

प्रत्यक्षानुमान-शब्दा दिप्राप्तस्य शब्देन निप्रेधोपपत्ति 

असतः साधकत्वोपपत्त्युपसंहार 

अर्थक्रियाकारित्वेन प्रपञ्चसत्यत्वानुमाननिरासः 

साक्षिणोऽपि सविरोषतयेब सविशेषतयेव साधकत्वम्‌ ; 

साक्षित्वादेरप्यनाद्विद्याप्र युक्तत्वात्‌ 

साक्षित्वस्याविद्याप्र युक्तत्वेऽप्युत्पत्ताविव ज्ञप्तावपि 

नान्योन्याश्रय 


अज्ञानस्य संविन्मात्रेण, साक्षिणा च न विरोधः, तेन 
तस्य भानोपपत्तिश्च 


अज्ञानस्य साक्षिविषयत्यपरीत्षा 

निविशेषचेतन्यस्य साक्षित्वेऽपि साधकत्वम्‌. 

मिथ्यात्वेऽपि श्रतेर्बोंधकत्वाविरोध 
र्वस्वसिद्धान्तप्राधान्येन वादित्वव्यवस्था 


अद्वेतिनां यावद्बाघं सवंप्रामाण्यवादिनां वादित्वोपपत्तिः 


सत्त्वस्य कारणतानवच्छेदकत्वम्‌ 
असतः साधकत्वानुपपत्तावविवादः 


सत्ताविभागे कारणानि 
सत्तात्रेचिध्यपरीत्ता 
सदसट्वैलक्षण्यसाधकत्वप्रयोजकत्वम. 
साधकत्वानुपपत्तिरेव मिथ्यात्वे प्रमाणम्‌. 
सदसद्वलक्षण्यस्य श्रीतत्वम्‌_ 
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सदसद्वेलक्षण्यस्य दाधा विकल्प्य दूषणम्‌ 

भावाभाववेळक्षण्यादे नि्े्टस्य निरुक्तिः 

अनुगतसत्त्वासत्त्वव्यवस्था 

साक्षिणो मिथ्यात्वाभावाप्रमापकरत्वम. 

प्रपञ्चवाध्यत्वानुमाने ज्ञानवाध्यत्वह्देतुनिरसनम्‌ 

प्रपञ्चस्य ज्ञानवाध्यत्वभावाद्‌ हेत्वसिद्धिः 

अज्ञानेन सह कार्यस्य ज्ञाननिवर्त्यत्वेन मिथ्यात्वं श्रीतम्‌_ 
द्वेतिनामसत्ल्यातिनिरासः, अनिवचनीयख्यातिसमर्थनं च 

अविद्याश्रय-विषयव्यवस्था 

सत्पदार्थेनिष्कर्षः 

मिथ्यात्वानुमाने शुक्तिरूप्यद्ृष्टान्तोऽनि्वचनीयख्यातावेव 

प्रतिपन्नोपाधौ निपेधमिथ्यात्वोपपत्तिः 

वाध्यत्वमिथ्यात्वसमर्थनम्‌ 

असत्ख्यातिनिरासः 

द्वेतवादे बाधज्ञाननिष्कर्षायोग: 

सदसद्विलक्षणत्वादिनाऽनिवेचनीयस्वनिरुक्तिः 

अज्ञानस्य, तत्प्रयुक्ताकाशादेश्च बाध्यत्वाविशोषः 

असत्ख्यातिसमर्थनप्रसङ्ग शुक्तिकाया रजतपरिणामित्वेन 
सत्ख्यातिवाददू षणानि 

अनिवेचनीयख्यातेरदुष्टत्वम्‌_, तदुपपादनं च 
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अनिवचेनीयख्यातो प्रातिभासिक-व्यावहारिकत्वादिनिमित्त- _ 


विवेकः 
असत्ल्यातिनिरासः 
असत्ल्यातौ बाधानुपपत्तिः 
सदसद्धिन्नत्वख्यातिरूपानिवेचनीयत्वनिरुक्तिः 
सत्त्वासत्त्वनिष्कषे: 
दोषप्रयुक्तभानत्व॑ न सत्त्वाभावः, स तु नासतः 
प्रकारांश एव दोपप्रयुक्तभानत्वम्‌ , न त्वधिष्टानांशेऽपि 
अनिवेचनीयत्वानुमानस्या दुष्टत्वम्‌. 
प्रमेयत्वहदेतोरदुष्टता - 


असत्त्वनिरु्क्तिः 
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सदसद्धिन्नत्वमिथ्यात्वसमर्थनम्‌ 

अनिवेचनीयस्य सदसदुभयप्रतीत्युपपत्तिः 
वियदादावपि शुक्तिरजतन्यायातिदेश 

वियदादेः प्रमातृचतन्याध्यस्ततापि 

घटादीनां स्वप्रकाशचेतन्याध्यस्तानामपि कादाचित्का- 


प्रत्यक्तत्वनिमित्तम्‌ 
संनिकृष्टस्थले5न्यथाख्यातिरेव 
अख्यातिवादवबैपम्यमनिर्वेचनीयख्याती 
वृत्तिव्याप्य-फलव्याप्यविवेक: 
असद्विलक्षणत्वप्रतीत्यर्थमपि न सत्रतीत्यपेक्षा 
असत्प्रतीतिविशेषः कल्पवृत्तिरेव, नापरोक्षा 
विकल्पाख्यप्रतीते: प्रतीत्यन्तराद्विशेष: 
शशश्वद्भअ्रमस्य विकल्पाटू विशेष: 
स्मृतावविद्यावृत्तिरेव 


अनिवेचनीयख्यातावप्यसत एव भानमिति परेषां शङका 


श्रमस्थले न कस्य्राप्यसतो भानम्‌. 


सत्यानृते मिथुनीकृत्येत्यस्य तादात्म्यासत्त्वे न तात्पयंम्‌ 
“अतस्मिन्‌ तदूवु द्धिरिरति भाष्यस्यापि नासत्ख्यातो 


तात्पर्यम 

अनिवेचनीयवा देऽनवस्थादूपणं परेषाम्‌. 

अनिर्वेचनीयख्यातावनत्रस्थापरिहार 

असत्ख्यातिपक्ष एवानवस्थादिदूपणानि 
अद्ढतमतवत्‌ कारणानुपपत्त्याऽसत्स्य़ातिवादायोग 

आश्रयनवपयाचुपपत्त्याऽज्ञानानरःसः 

अज्ञानस्य जड-जीचाश्चयत्वा योगः 

अज्ञानस्य त्रद्माश्रयत्वायोग: 

अज्ञानविपयस्योपपत्ति: 


अविद्याया भानानुपपत्ति:, तन्निव्तेक-निश्रत्त्यनुपपत्तिश्व 


चिन्मात्रस्या विद्याश्नयत्व-त्रिपदत्वोप पत्ति 
परमार्थतो निरुपा धिक्रस्यंच कारणत्वादि 
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निविशेषस्य स्वप्रकाशस्याप्यावरणोपपत्तिः, 
अनवस्थाऽभावश्च 

अविद्यानिवरतेको पपःदनम्‌ 

अज्ञानस्य जीवाश्रयत्बकल्पोपपत्तिः 

अज्ञानस्यानादित्वम्‌ , अज्ञानान्तरानुपादानकस्यापि 
ज्ञाननाश्यत्वं च 

अज्ञानस्य साक्षिभास्यत्वम्‌ 

अज्ञानाभावरूपर्त्वानरासः 

अज्ञानस्य ज्ञानप्रागभावत्वनिरासः 


भावरूपेऽज्ञाने प्रत्यक्षं प्रमाणम्‌, न च तस्याभाव- 
विषयकत्वम्‌ 

सोषुप्ताभावोऽपि भावरूपाज्ञाने प्रमाणम्‌ 

भावरूंपाज्ञाने विवरणाबुमानादि 

भावरूपेऽज्ञानेऽथापत्तिप्रमाणम्‌ 

अज्ञानाश्रयनिणेयः 

जीव-ब्रह्मणो भेंदा भेद व्यवस्था 

अविद्याया दुघेटत्वस्य भूषणत्वम_ 


मायावादे ब्रह्मजिज्ञा साधिकारि-विषयाद्ययोग इति शङ्का 


अविद्यानिवृच्त्युपपत्तिरद्वेतमते 

ईश्वरेच्छाया अविद्यात्वायोग: 

अद्वेतसिद्धान्ते विषय-प्रयोजनाधिकायेसम्भवेन 
जिज्ञासानुपर्पात्त 

अक्त्यव बन्धनिवृत्तिर्मोक्षो वेति द्वेतवाद 


द्रृताद्वतसिद्धान्तनिष्कर्ण:, तदुपष्टम्भकप्रमाणानि च 


तत्त्वमस्यादिवाक्यानामखण्डाथत्वपरीक्षा 
वाच्याथोविवक्षयक्यपरत्वायोग 
प्रत्यक्षविरोधाद्‌ नाखण्डाथेत्वम्‌ 
श्रतेजीवेश्वरभेद्परत्वाद्‌ नाखण्डाथेत्वम्‌ 
मिथ्यात्वदुवेचत्वाप्रामा णिकत्वे 

भेदस्येव प्रामाणिकत्वम 
तत्त्वपस्यादिवाक्यानामखण्डार्थत्वसमथेनम्‌ 


२४१ 
२४२ 
२४२ 


२४२ 
२४३ 
२४३ 
२४४ 


२४४ 
२४५ 
२४५ 
२४५ 
२४६ 
२४६ 
२४७ 
२४८ 
२४६ 


२४६ 


२५० 
२५० 


. २५० 


२५१ 
२५२ 
२५२ 
२५३ 
२५३ 
२५४ 
२५४ 





३६६ 


३७१ 
३७२ 


२७३ 
२७४ 
३७५ 


२७६ 
३७७ 
१७८ 
२७६ 


२८० 
२८१ 


[ १४ | 

तात्पर्यैबिषयेऽथे प्रत्यक्ञादिविरोधो5किश्चित्करः; 

तदर्थांविवक्षया5विरोधात्‌ 

य़क्षस्य ध्रतिबाधकत्वे देहातिरिक्तात्मासिद्धि: 
अशरीरत्वमेव - मुक्ति 
दिव्य॑त्वं शरीरस्याकिञ्चित्करम्‌ 
जीवन्रह्मेक्यस्य मीमांसाविषयत्वम्‌ 
ब्रह्ममीमांसाया अद्वेतपरत्वमेव 
प्रत्यक्षस्येवागमेन बाधः, न तु विपरीतम्‌ 
सरुणवाक्यानामपि व्यावहारिक प्रामाण्यम्‌ 


'सशुणवाक्यानां महावाक्यशेषतयाऽवान्तरतात्पयम्‌ 


यावद्बाधं सगुणवाक्यान्यपि प्रमाणानि 
एकीभवन्तीति च्विप्रत्ययस्याट्टतमते समन्वय 
प्रपञ्च-तद्‌ भेद्योरनूद्य निषेधोपपत्ति 
मुक्तेविष्णुप्रसादकसाध्यत्वाद्त: शब्दार्थो विष्णुप्रसाद- 
हेतुत्वमेवेतिः शङ्का 
मोत्तस्य साक्षाद्‌ ज्ञानेकसाध्यत्वम्‌ , बन्धमिथ्यात्वं च 
सिद्धार्थप्रामाण्येऽप्युपासनाशोषतयेब वेदान्तानां 
प्रामाण्यमिति शङ्का-परिहारः 
सिद्धार्थप्रामाण्यसमर्थनस्याद्वेतवाद्‌ एव सार्थक्यम्‌. 
अतःरशब्देनेश्वरप्रसादफलता विवक्षा5योग 
द्वेतवादे ख्यात्यन्तरनिरसनाखण्डाथत्वादिनिरासानाम- 
सोत्रत्वम्‌ 
द्वेतवादे जीवपूर्वेपत्षतायाः वन्धमिथ्यात्वनिरासस्य 
च न सङ्गति 
ईश्वरप्रसाद हेतुत्वस्यातःशब्दाथस्यापि सूत्रानारूढत्वम्‌ 


इशवरप्रसादस्यष्टसाधनत्वा दत्यत: शाव्दव्याख्यानस्या- 
प्यसात्रत्वम्‌ 


इतिनामतःशब्दस्य श्रतिप्रामाण्यासंभवादिति 
ठ्य़ाख्य़ानानोचित्यम्‌ 
च € 
रता ट्वेतविप्रतिपन्नप्रमाणप्रमेयचिशेपाः 
सुधाव्यवस्थापितान्विताभिधानवादे नाद्वेतवादस्ये- 
कान्ततो विरोध: 
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प्रामाण्यस्वतस्त्व॑ संप्रतिपन्नम्‌. 

ब्रह्ममीमांसायाः परविद्यात्वम 

श्रुति-स्मृति-मीमांसा-लाकिक-वाक्यप्रामाण्यनिमित्तम्‌ 

द्रेतवादाभिमताः जिज्ञासाधिकरणप्रस्तुता: 
षट्पञ्चाशत्‌ प्रक्रिया: 

क्स ~ ~ ("० "= 

ट्रताद्टतवादविप्रतिपन्नाञ्चतुश्चस्वारिञत्‌ प्रक्रियाः 

ब्रह्मतर्कस्य विद्यास्थानत्वपरीक्षा 

ब्रह्मतर्कस्य विद्यास्थानत्वायोगः 

ब्रह्मतकेस्य स्वतन्त्रविद्यास्थानत्वायोगः 

व्यासस्य ब्रह्मतर्ककतृर्वे न प्रमाणम्‌ 

ब्रह्मतकम्रामाण्यं न क्षोदक्षमम्‌. 

ब्रह्मतर्कस्य कतृंगोरवेण प्रामाण्यायोगः 

न्रझतकमात्रस्य न व्यासक्ृतविस्तरसंग्रहत्वम्‌ 

जिज्ञासासूत्रे ब्रह्मशब्दार्थों ब्रह्मतकनिर्णीतः 

दंतामिमतजीवपूर्वेपक्षानुपपत्त्युपसंहार; 

द्वेतवादे जन्माधिकरणानुत्थितिः “८ 

जीवात्मानमादायाद्वेत एव पूर्वपक्षसंभवः 
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परमते देवमीमांसाया गतार्थत्वात्‌ प्रथकजिज्ञासा वेयर्थ्यम्‌ २८१ 


निविशेषब्रह्मजिज्ञासायामेव सूत्रस्वारस्यम्‌ 


जन्मादिसुत्रस्य तटस्थलक्षणद्वारा निविशेषज्ञा पकत्वम्‌ 


मायाविरिष्टब्रह्मकारणत्वमायापेक्षमेव, ब्रह्मणः 
ब्रह्मयोगुणपूणंत्व।योगकारणत्वे 


अध्यारोपेणेच सशुणत्वं र्मणः, अतो निशुणत्वानिरोधः 


ब्रह्मणः कारणत्वे प्रकारभेदाः 

चित्कारणखे विवरणभामतीप्रस्थानव्यवस्था 
मायाक!रणत्वे देतमताद्विशेष 
भागवतस्याप्यद्वेत एव स्वारस्यम्‌ 
तटस्थस्वरूपलक्षणद्रयकृत्यम_ 


जीवेश्वरेक्यं नामद्वेतवादे, किन्तु संविन्मात्राभेदवाद एव 


“यतो वे'तिवाक्यस्या भिन्ननिसित्तोपादानपरत्वम. 
अक्षरविद्याया अप्यद्वत एव स्वारस्य 
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जन्मादिसूत्रे न लक्षणा 

स्वप्रकाशस्य सद्दितीयत्वानित्यत्वो भयव्ययस्था 
अज्ञानावरणादानन्दांशस्य बन्धकारणत्बमू 
निर्विशेषस्य वेदप्रतिपाद्यत्वाविरोध 

अभेदेऽपि भेद्व्यपदेशोपपत्तिरट्रेतमते5पि 
जन्मादित्रयलक्षणोपपत्ति 
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जन्मादित्रयस्य सवेत्रढक्षणोपलक्षणख तत्र सर्षेषामन्त भावात्‌ २६३ 


जन्मादीनां मिलितानां प्रत्येकं वा लक्षणत्वे न निर्भर: 
जीवपर्चेपत्तोपपत्ति रद्वेतवा दे 
स्वरूपळच्षणेऽपि तात्पय जन्मादिसूत्रस्य 
तत्त्वमसीत्यत्राभेदविवक्षायामासपदोपपत्ति 
दवतमते जीवप वेपक्षता5योगोपसंहार: 
जन्मादिसूत्रस्य रुद्रादिकारणत्वनिरासे तात्पर्यायोगः 
रुचिभेदेन सगुणे ब्रह्म-रुद्रादेरप्युपास्यत्वम्‌ , 
इति न कस्याप्युत्कषे 
पुराणानामेकण्ठ यम्‌ 
सर्वेषां दशनानामधिकारिभेदेन प्रामाण्यव्यवस्था 
पाञ्चरात्रस्यापि वेदाविरुद्धांश एव प्रमाण्यम्‌ 
पुराणानां तामसादिविभागो न तदप्रामाण्याशयेन 
कारणस्यरूपे5 ट्रेत निष्कर्ष: 
जन्माद्यस्येति सूत्रस्याद्वेतमत एव साफल्यम्‌. 
तटस्थ-स्वरूपलक्षणद्वयसा र्थक्यम्‌: 
श्रतीनां मुख्यावान्तरतात्पय विषयत्व॑ सविशेष-निविशेषयो 
निविशेषवाद एवं मुख्यफलनिर्वाह 
अद्वतमते जीव-ब्रह्मेक्यानुपपत्तिः, पूवेपक्ष-सिद्धान्तो 
भयानुपपत्तिश्व 
अद्वतिनां जन्मा दिसूत्रावेयथ्यम 
इतरव्यपदेशाधिक्ररणस्याट्वेतमत उपपत्ति 


'जीवव्यावतेनानुपपत्तिद्वेतमते एव 


जन्मादसूत्रण नाद्वतस्य [तराथ 
भागवतस्य स्वरूपळत्तण एव तात्पयम्‌ 
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जन्मादिसूत्रे न स्वरूपलक्षणं लक्षणया 
तत्त्वमस्यादिवाक्येषु न गौणं सामानाधिकरण्यम्‌ 
न्रझसगुणत्व-निरोणत्वयोरविरोधः 
ब्रह्मणो निगुणत्वं सवेधमे शून्यत्वमेव 
अविद्ययाऽऽवरणेन चेतन्यस्येवाधिष्टानत्वम 
तत्त्वमसिवाक्येऽनेकपदावेयथ्यम्‌ 
घटः पट इति वाक्यस्य नाखण्डाथेत्वापत्तिः 
अद्वेतेनाद्वेताव्याघात: 
सत्यादिवाक्याखण्डाथेत्वम्‌ 
सत्यादिपदपर्यायत्वाभावात्‌ सत्यादिवाक्येऽपि न 
पदत्रयवेयथ्येम्‌ 
वेदस्य निर्विशेषयोधकत्वोपपत्ति: 
भेदे शास्रातात्पयेम्‌ 

शास्यो नित्वाधिकरणम 
शा ्जयोनित्वसुत्रनिवतेनीयं शङ्का्टयम्‌ 
वेदाबिरोध एवागमप्रामाण्यम्‌ , न तु विपयेये 
अविद्याकायेस्यापि वेदस्य प्रामाण्यनिर्वाहः 
निर्विशेषवाक्यस्येब मुख्यं प्रामाण्यम्‌ 
शास्रपदं न पाञ्चरात्रपरमपि आगमप्रामाण्यचचांया 
अनवसरात्‌ 
सर्वेषामागमानां पुराणादीनां च परमात्मस्वरूप एव 
प्रामाण्यम्‌ „ पुराणतामसत्वादिकथायोगश्च 
पाशुपत-पाञ्चरात्रप्रामाण्यविवेकः 
अनाप्ाप्रणीतत्वमेव प्रामाण्यकारणम्‌ न तु तत 
कत्‌ गौरवप्रयुक्तम 
पाशुपताप्रामाण्यं शा ख्योनित्वाधिकरणविषयः 
शेवाद्यागमानां प्रामाण्यं वेदाविरोघेन, न त्वदृष्टार्थत्वेन 
एकतमागमविरोघेनागमान्तरस्य नाप्रामाण्यम्‌ ; 
नियामकाभावात्‌ 
शेवागमाप्रामाण्यकारणसाम्यं पाञ्चरात्रेऽपि 
आगमविशेषेणागमान्तरनिन्दा “न हि निन्दा'न्यायेन 
ज्ञेयतत्त्वविषये पाश्चरात्रस्याप्यप्रामाण्यम्‌ 
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द्वितीयवर्णके मतट्टयाविसंवाद 
न्यायसुधायाः प्रथमबणेकनिरासप्रकार 
प्धानकारणतानिरासस्य नोपयोग 
वेदकतू त्वस्य सवज्ञत्वासाधकत्वम्‌ 
वेदस्य ब्रह्मविबतेत्वं न सवज्ञताहेतुः 
प्रधानाद्यवेतनकारणतानिरास: प्रथमवणंकफख्म्‌. 
प्रधानकारणतानिरासार्थत्वेऽपी क्षत्यधिकरणावेय्येम. 
अपौरुषेयत्वेऽपि वेदस्येश्वरकतृ कता तत्प्रवर्तितत्वमात्रेण 
वेदस्य ब्रह्मचिवतेत्वेऽपि तस्कतृ त्वेन सावेज्ञसाधनम्‌ 
शास्जविवतेतायामपि साङख्यमतनिराससिद्धिः 
समन्वयाधिकरणम्‌ ॥ 
समन्वयाधिकरणप्रयोजननिष्कषं 
समन्वयाधिकरणविषयः तत्त्वमस्यादिवाक्यम्‌ 
ट्रृतरीत्या समन्वयाधिकरणाथेनिष्कषं 
पाव्वरात्रप्राधान्यवादस्य गुणसोरभेन बिरोध 
पाञ्चरात्रप्राधान्यस्य पू्वाधिकरणेनावधारणाद्‌ द्वतवादे 
समन्वयसूत्रवेयथ्यम्‌ 
ईक्षत्यधिकरणम्‌ 
अद्वतरृष्ट्येक्तत्यधिकरणार्थ संग्रह 
ट्वेतिहष्ट्येक्तत्यधिकरणार्थसंग्रह 
ट्रेतिमतेनाड्रेतनिराकरणायोग 
अद्वूतवादस्यवौपनिषदत्वम्‌ 
अद्वंतवादस्य न सोगतसाम्यम्‌ 
ब्रह्मणो5वाच्यत्वे नानौपनिषदत्वश ङ्का 
ब्रह्मणोऽवाच्यत्वेऽप्यौपनिषदत्वात्‌ तत्परतया 
सुत्रयोजनाऽयोग 
अवाच्यस्यापि लक्ष्यत्वे निदशेनानि 
इच्तणीयत्वेनाशाब्दत्वानुमानदूषणम. 
निर्विशेषस्य सात्तादवाच्यत्वेऽपि शाब्द॒बोधोपपत्ति 
ईन्तणीयत्वेनावाच्यत्वनिषेधानुमानस्य निरासोपसंहारः 
पद्चिशेषवाच्यस्येव ळक्ष्यत्वानियमः 
ब्रह्मणो5बाच्यत्वे श्रतिः प्रमाणम्‌, 


[ १६ ] 


ईक्षतेरिति सूत्रस्याट्रेतनिरासायोग: 
अवाच्यस्यानीक्षणीयत्वे निद्शनाभाव: 
निविशेषरक्ष्यत्वो पपत्ति: 

ईक्षतेरिति सृत्रस्याद्वेतवादाविरोधित्वम्‌ 

गोणश्चेदिति द्वितीयसूत्रस्याप्यद्वेताविरोधित्वम्‌ 
आत्म-ब्रह्मादिशब्दानामप्यद्टेताविरोधित्वम्‌ 
ईक्षत्यधिकरणस्य साङ्कयमतनिराकरणपरतया योजनाऽयोगः 
सद्विद्यायाः साङख्यमतनिरसने स्वारस्यम्‌ 
अशब्दपद्स्वारस्यमद्टेतवाद एव 

श्रोतं प्रघानवादं मत्वा साङख्यप्रत्यवस्थानस्येव पाशुपतादि- 
निरासस्यात्र न सङ्गतिः 

सद्टि्ाप्रकरणस्येवेतद्‌ धिकरणविषयस्वादू न तस्य साङख्य- 
मताबुसारियोजनं युक्तम्‌ 

इक्षतेरिति हेतुनिदेशो नेक्षणीयत्वाभिप्रायः 

परमते पञ्चाधिकरणवेय्यंम्‌ , न चेवमद्वेतमते 
समन्वयाघिकरणेन सङ्गतिरप्यद्टेतचाद एव 
अशब्द्त्वहेतोरद्वेतवाद्‌ एव साथेक्यम्‌ 

इच्त॒णीयत्वस्य वाच्यत्वासाधकत्वम्‌ 

समन्वयपद्‌ं पू्वेसूत्रगतमद्वेतवादमेव पोषयति 
वाच्यस्येब लक्ष्यत्वे पाञ्चरात्रानुसारेण | 
ब्रह्मस्वरूपनिणेयासंभवः 

समन्वयपदं न वाच्यतामपेक्ष्य 

जिज्ञासासूत्रे ब्रह्मपदस्य निर्विशेषपरत्वंमेब 

सगुण-निगुणो भयप्रामाण्यादद्वेतवाद एव श्रौतः, सौत्रश्च 
इ क्षत्यधिकरणस्वारस्यमट्टेतवाद एवेत्युपसंहारः 
्रह्मणोऽपि गौणप्रमेयत्वमबाधम्‌ 
इक्षत्यधिकरणाथेनि“कषेः 

भाष्यकाराणां सूत्रापव्याख्यानिराकरणौचित्यम्‌. 
द्वेतिनामीक्षतिसूत्रव्याख्यानमेवापव्याख्यानम्‌ 
साङख्यमतनिरासाथतेवात्रोचिता 
ब्रह्मणोऽवाच्यत्वमिथ्यात्वेऽपि न दोषः ` 
बत्तिव्याप्यस्वमवाच्यत्वेऽपि युज्यते 


५२४ 


५२५ 
५२६ 
५२७ 
५२८ 
५२६ 
५३० 
५२१ 
. ५३२ 
५२२३ 
५३४ 
५२५ 
५२६ 
५२७ 


५३८ 
५३९ 

५४० 
५४१ 
५४२. 
५४२ 
५४४ 
५४५ 
५४६ 
५४७ 
५४८ 
५४९ 
१५० 
५५१ 
५५२ 


॥ २०. हो. 


सूत्राणां निगुणपरत्व एव श्र॒त्येकवाक्यता 
आनन्दमयाधिकरणम्‌ 

ट्वेतिनां ₹ष्ट्याऽनन्द्मयाधिकरणनिष्कषे 

अटट॑तवाद्‌ृट्याऽऽनन्दमयाधिकरणार्थेनिष्कषं 

तत्र द्वृताद्वतसिद्धान्तविभागः 

पद्चत्रह्मवाद एकब्रह्मविषयत्वानुपपत्तिः 

मतट्टयेऽप्यभेदेऽपि भेदवुद्धि-बन्धादिकारणविवेकः 

पुच्छरह्मवाद्प्राधान्ये कारणानि 

पञ्चन्रह्मतावादे सूत्रास्वारस्यादि 

पञ्चन्रह्मवा देऽनुपपत्तयः 

उ.पत्तिवणान्नान्नमयस्य ब्रह्मत्वम्‌ 

अन्नमयशाब्द्स्य जीबपरत्वम्‌ , नान्तयोमिपरत्वम 

पुच्छुब्रह्मवाद एव प्रकरणर्वारस्यम्‌ 
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्रानन्द्मयशव्द्स्य मयटः प्राचयोथत्वेडपि न परमात्मपरत्वम्‌ ३४९ 


आनन्दमयस्याकामहतश्रोत्रियावस्थपयन्तस्य जीवत्वाद्‌ 
जीव-ब्र्क्याभिप्रायेणवात्रान्नमयादिक्रमेण ब्रह्मोपदेशा 
पुच्छवाक्यस्यव विषयत्वे स्वारस्यम्‌. 

अभ्यासादिति हेतुरपि पुच्छवाक्यप्राधान्य एव युज्यते 
आनन्दमयाधिकरणस्याट्टेत एव स्वारस्यम्‌ 

भरगुवल्यां कारणात्मनोपदेशास्याट्टेत एव स्वारस्यम्‌. 
अन्नमयादावभ्यासहेत्वनन्वय 

आनन्दमयपदस्य सौत्रसयान्नरमयायनुपलत्तणत्वम. 
आनन्दसयपदे मयटः प्राचुयाथेत्वमकिञ्रित्करं सिद्धान्ते 
मनोमयादिपयायस्योक्ताधिकरणाविषयता 
आनन्दमयाधिकरणे पुच्छवाक्यस्येब प्राधान्यम्‌ 
आनृन्दमयपद्विषयत्वे मयटो विक्ाराथत्वशङ्कानुस्थिति 


` “अन्योऽन्तर आत्मे” त्यन्यत्वोपन्यासस्य द्वेतमतेऽयोग 


पञ्चन्रह्मतावादे भ्रगुवल्लीविरोध 
अन्नमयादीनां क्रमेण प्राप्यत्वानुपपत्तिट्टेतवा दे 
पुच्छपद्स्वारस्यमद्वेतवादे | 

मान्त्रवणिकसूत्रे एकचचनम्‌ , नपुंसकं च पुच्छांब्रह्मतावाद्‌ 
एव स्वरसम 
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प्रत्यगभिन्नेकब्रह्मतावाद एव प्रकरणान्वय 
सत्य-गुहा-तन्निह्िताभेदपरत्वं सर्वस्या ब्रह्मवल्लया 
ज्ञेयस्य पुरुषपदेन निर्देशस्वारस्यमद्वतवा दे 
:“तुस्येष एव शारीर आत्मे”ति वाक्यचतुष्टयस्य द्वृतवादे 
नोपपत्ति 
:तस्माद्वा एतस्मादि” त्यस्य जीवन्रह्मेक्यपरत्वमेव 
अन्नात्‌ पुरुषः” इत्यत्र पुरुषपदं न परमात्मपरम्‌ 
“अन्नात्‌ पुरुषः” इत्यादौ ` प्रथमप्रतीत भूताथत्व- 
त्यागानो चित्यम्‌_ 
मुख्यं पुरुषत्वं जीवात्मन एव, न परमात्मनः 
न चाकाशाधिकरणन्यायेन पुरुषपद्स्यात्र परमात्मपरत्वम्‌ 
पुरूषपद्स्य शरीरपरत्वाभावे वेयथ्येम्‌ 
परमात्मनोऽन्नमयादिशब्दावाच्यत्वम. 
आत्मनः पक्षिरूपकल्पनं द्वासुपणवाक्येकवाक्यताथंम्‌ 
शरीरस्य वृक्ष-रथादिकल्पनयाऽऽत्मतत्त्वोपदेशोऽन्यत्रापि 
दृङ्यते 
इद्मेच शिर” इत्यादिवाक्यं न परमात्मपरम 
“नेतरोऽनुपपत्तेरि”ति सूत्रादिस्वारस्यमद्वत एव 
अन्नमयादीना ब्रह्मपरत्वाभावनष्कषे 
भेदव्यपदेशसूत्रस्वारस्यमद्वेतवादे 
“स यश्चायं पुरषे” इति वाक्यानुपपत्तिद्वतवादे 
“स यश्वायं पुरुषे” इत्यस्य द्वेतवा देऽनन्वय 
भेदाभेद्व्यपदेशस्याट्टेतवादेऽविरोध 
मुत्तात्मनोऽभेदमात्रतवेऽपि ‹“आनन्दीभवतीति’ 
च्चविप्रत्ययोपपत्तिः 
शरीरभेदेऽपि न कुत्राप्यात्मभेदः 
पञ्चब्रह्मतावाद्‌ उपपत्तिहीनोऽपि 
शरीरभेदे ऽप्यात्मासेदाचुमानादेने प्रत्यक्षादिबाधः 
प्रत्यक्तानुमाना भ्यामागमावाधायोगः 
अन्नमयाद्युपसं क्रमणस्य पञ्चत्रह्मवा देऽसम्भवः 
तत्तदभिमानत्यागमांत्रं मरणम 
पञ्चन्रह्मतावादे श्रतिविरोध: 
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शब्दान्तरादन्नरसमयादिभेदायोग: 


अन्नमयादीनां कोशानाम्‌ , तद्विविक्तात्मस्वरूपस्य चोपदेशः 


आनन्दमयसूत्राभिमतन्यायस्वरूपविवेकः 


'निदुष्टै “विकारशब्दादि” तिसूत्राभिप्रेतन्यायस्वरूपम्‌ 


निष्टं मान्त्रबणिकसूत्राभिप्रेतन्यायस्वरूपम्‌ 
पुच्छब्रह्मण एव प्राधान्यम्‌, नान्नसयादेः 
पुच्छन्रह्मवाद्‌ एवाभ्यासादोनामन्त्रयः 
अन्नादौ न ब्रह्मशब्दाभ्यासः 

श्वगुबल्या अप्यन्नादित्र्तायां न तात्पयम्‌ 


. रह्मनह्ली-शूगुवल्ल्योसुखभेदेन निर्विशेषत्रह्मपरत्वम्‌ 
श्रगुवल्ल्यामेकस्येव ब्रह्मणः, न तु पञ्चब्रह्मणामुप देशः 


पुनरूपसपेण-विचारसमात्तिः परमे व्योमन्येकत्रेव 
कारणत्वस्य तटस्थविधया लक्षणत्वम्‌ 
कारणतेनाकारणस्यापि लक्षणसंभवं: 
तत्त्वजिज्ञासुं प्रति सोपानक्रमेण तत्त्वोपदेशाथे- 
मन्नादिक्रमेणोपदेशः 

जगत्कारणत्वं न देहादेः र 
सूत्राक्षरस्वारस्यमद्वेताभिप्रेतेकत्रह्मतावाद एव 
आनन्दमयपद्स्वारस्यमद्वेतवादे, न द्वृतवादे 
भेदमिथ्यात्वे भेद्व्यप देशापद्स्वारस्यम्‌. 


स्वल्पगुणवाचकानामपि शुणपू्णबाचकस्वशङ्कानिरासः 


उपरितनविचारस्य सङ्गति व्यवस्था, ब्रह्मद्वेरूप्यस्य 
सप्रमाणता च 

अध्यारोपापवादन्यायेन द्वरूप्य॑ बह्मण:, न तु 
सविशेषत्वमात्रम_ 

असङ्कुचितनिदढुष्टत्वमद्वेत एवं . 
अद्वेतामिप्रेतद्वेरूप्यनिष्कर्ष : 
त्रह्मजिज्ञासोपक्रमादीनामप्यदट्टेतवाद एव स्वारस्यम्‌ 


ब्रह्मजिज्ञासाया निविशोषप्राधान्येऽपि सविशेषविचारस्यापि 


सङ्गतिः 
सविरोषविचारस्य सङख्याधिक्यमप्रयोजकम_ - 
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वेदान्तवाक्येष्वपि निर्विशेषाणां सङख्याधिक्यमकिश्चित्करम_ ३८१. 
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ट्वेताभिमतप्रथमाध्यायविषयवाक्यविवेकः 

अद्वेताभिप्नेतप्रथमाध्यायविषय: 

तत्र स्पष्टास्पष्टलिङ्गनिरुक्ति: 

द्वेतिविषयञ्यवस्थायामनुपपत्तिः 
अन्तरधिकरणम्‌ 


सविरोषवाक्यनां तत्राप्यन्तःशाब्दघटितवाक्यस्यात्र सङ्गतिः 


द्वेतमत एतद्धिकरणवेयथ्यम्‌ 

द्वैतिनां विषयवाक्यस्य नात्र सङ्गतिः 

इन्द्रपदस्य परमात्मपरत्वं न निणेयम्‌ 
आकाशाधिकरणम्‌ 

विषयवाक्यस्य पादसङ्गतिरुभयत्र 

विषय-संशयोपपादनम्‌ 

द्वेतवाद उक्ताधिकरणवेयथ्येम्‌ 

अचेतनपदस्यापि परमात्मपरत्व न निर्णयम्‌ 

अद्वेतमत उक्ताधिकरणसाथेक्यम्‌ 
प्राणाधिकरणम्‌ 

विषय-संशयो पपत्तिरट्वेतवा दे 

अद्वेतवादे पूर्वपक्षोपपत्तिः 

अस्याधिकरणस्याकाशाधिकरणातिदे शत्वम्‌ 

द्वेतमत उत्ताधिकरणवेयथ्येम्‌. 

परमते पूर्वोत्तरपक्षायोगः 
ज्योतिरधिकरणम्‌ 

मतद्ट्याभिमतविषयवाक्यविभागः 

अहंपद्स्यान्तयामिपरत्वायोगः 

अहमनुभमित्यादौ न तादात्म्यं द्वतवादे 


अहं मनुरिति सामानाधिकरण्यं नान्तर्यामिणमाश्रित्य 


्वेताद्वेतप्रथमाध्यायप्रथमपादविषयविभागः 
सवेत्रप्रसिद्धाधिकरणम 

प्रथसद्वितीयपादविषया मतद्वयरृष्ट्या 

वेता ्वेताभिमतविषयबाक्यविभाग 

अद्वताभिप्रेत॑ विषयवाक्यम्‌ 

“सब खल्बि”ति वाक्यस्य विषयत्वनिरासः 
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मनोमयवाक्यविषयत्वसमर्थनम्‌ 
पराभिमतविषयवाक्यनिरासः 
अनिर्णीतसवेगतत्वनिरूपणासम्भवः 
परमत एतद्धिकरणवेयथ्यम्‌. 
कतिपयान्तस्थत्वविवक्षाऽयोगात्‌ परमते विषयानुपपत्तिः 
परमते जीवपवपत्तासंभव 
“सबवे खल्बिद्‌मि”ति वाक्र्यस्यव सूत्रसूचितं विषयत्वम्‌ 
अत्ताधिकरणम्‌ 
ट्वेतमते न विपयेक्यस्य सङ्गतिः 
अद्वेतमत एव विषयवाक्यस्य सङ्गतिः 
ट्रेताभिमतविषयवाक्यविमर 
अत्तत्बं संहत त्वम्‌, न भोक्तृत्वम्‌ 
संहत त्वं सविशेषस्य, न निर्विशेषस्येति संप्रतिपन्नम्‌ 
परोक्षत्वादीश्चरस्य यथाश्रतिर्वरूपमूरीकत व्यम्‌ 
सवेभाष्यान्तरविषयवाक्याऽनादरानोचित्यम. 
कठवल्ल्या निर्विशेषसंविन्मात्र एव तात्पयेम. 
“यस्य ब्रह्म चे”ति वाक्येऽत्तमात्रनिणेयः, 
न तु तेन पयेवसानम्‌ 
“गुहां प्रविष्टावि” त्यत्रोपहितानुपहितसंविस्वरूपपरत्वम्‌ 
एतरपादाथेविषयनिष्कष 
गुहाधिकरणम 
विषयवाक्योपन्यास: 
आत्मभेद उपाध्युपघानानुपधानमात्रेण, न स्वरूपेण 
आत्मानाविति द्वित्वं कल्पितसशरीरत्व- 
परामार्थिकाशरीरत्वाभिप्रायेण 
पराभिमतात्मद्वित्वम्‌, तदनुपपत्तिश्च - 
परमत उक्ताधिकरणवेयर्थ्यम्‌ 
अद्वतवाद उक्ताधिकरणुसाथंक्यम 
अद्वेतृष्टया परमात्मपदार्थनिष्कषेः 
शरीरात्मनोः रथरथ्यादिरूपेणरूपकस्य लक्ष्यम्‌. 
अधिकरणद्ट्यविषयविवेकः 
अन्तराधिकरणम्‌ 
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द्वेतिनामद्वेतिनां च विषयविवेक: 

अन्तरधिकरणेनागताथेखादि 

आस्तिक-नास्तिकयो: पक्ष-प्रतिपक्षो 

द्वेतमत एतद्धिकरणवैतथ्यम्‌ 

निर्विशेषस्वरूपमेवान्तयामि 

अन्तय।म्यधिकरणम्‌ 

देतवाद उक्ताधिकरणवयश्यम्‌ 

एतद्धिकरणसाध्यान्तयामित्वद॒वेचत्वमः 
अृश्यत्वाधिकरणम्‌ 

अभावलिङ्गेन ब्रह्मनिर्णयोऽत्रेति द्रेतवाद 

अभावस्य धर्मिस्वरूपत्वेन गुणत्वम्‌ 

भेद्स्य भावस्य गुणत्वोपपत्ति: 

अभावस्य मिथ्यात्वरूपस्य न ब्रह्मस्यभावत्वम्‌ 

अदृश्यत्वपदं मिथ्यात्वमिथ्यात्वाबिरोधसूच कम्‌ 

अभावस्य त्रह्मस्यभावत्वमपि न विरुद्धम्‌ 

भेदस्य धमिस्वरूपत्वा ॥ग: 

हेतो लिङ्गपदमुपदेशपदं च विहाय धर्मोक्तिपद्मद्वेत एव 

स्वरसम्‌. 

अभावस्य स्वतो, निर्विशेषलिङ्गत्व मेव 

लिङ्गपदचटितसूत्रसङग्रह 

अक्षरात्‌ परतः परः” इत्यादी जडाजडसवभद्‌ 

परमात्मनो हरेरिति द्वतमतम्‌ 

प्रक्कृति-जीवमात्रव्युदासोऽद्वतवादे 
वश्वानराधिकरणम्‌ 

इतवादे नामपदस्यात्रासङ्गति 
यभ्वायधिकरणम 

एतत्पादाथेविभाग 

्रह्ममीमांसासिप्रेतत्यादिलक्षणानि 
भूमाधिकरणम्‌ 

दताद्वेतयो: सिद्धान्तविम शे 
अक्षराधिकरणम्‌ 

अस्थूलत्वाद्विरोधशङ्का 
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निविशेषपरसखेन विरोधपरिहारः 
अध्यारोपापवादनयेन विरोधपरिहारः 
प्रत्यक्षापेक्षया %तिप्रावल्येनात्र व्यवस्था 


अध्यारोपापवादन्याये न्वान्यभावव्यावृत्तिः 


निर्विशेषवादे सुक्तोपसूप्यसूत्राविरोधः 
प्रमिताधिकरणम्‌ 
अस्यापि निर्विशेषपरत्वे स्वारस्यम्‌ 
आनुमानिक्राधिकरणम्‌| 
प्रथमतुरीयपादाथो मतद्टयाभिमतः 
द्वेतवाद एतावतामधिकरणानां वैतथ्यम्‌ 
विपरीतक्रमेण चतुस्सूच्यथेसंकलनम्‌ 
वेदान्तानामद्ढेत एव मुख्यं तात्पर्यम्‌ 
आनुमानिकाधिकरणलक्ष्यम 


साङख्यादिनिरासस्यान्तर्भावळक्षणसङ्ग्यविरोधः 
साङख्यनिरासस्य लक्ष्यं प्रथानकारणतानिरासः 


प्रधानकारणतानिराससङ्गत्यविरोधः 


अजादिशाव्दानां प्रधानपरख्मनिरासस्येन्तत्यधिकरणोप- 


बु'हणाथेत्वम्‌ 


प्रथसाध्यायान्तेऽपि म्रधानवादनिरासः उपसंहारमात्रार्थ: 


कारणत्वेनाकाशाधिकरणस्यात्र सङ्गतिः 
तुरीयपादाथनिष्कर्ष: 
स्वतन्त्रप्रधानवांदोऽश्रीतः 


कठवल्ल्यां शुद्धप्रत्यगात्मपरायामव्यर्तपदेन कारणप्रधान- 


परिग्रहानवसरः 
सृक्ष्मभूतस्याच न प्रधानत्वम्‌ 
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अजावाक्येडप्यत्र न प्रधानविवक्षा 


परेपामी त्षत्यधिक्ररणठ्याख्यानमपव्याख्यानम्‌ 


देतवादे प्रधाननिरासवेय «यम 
सर्वेपां पदानां ब्रह्मपरत्वायोग: 
द्वेतिनामपि साङ्यमतनिरासावइयकता 
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अव्यक्तादिपदानां परमात्मपरत्वायोग: 


चमसाधिकरणम्‌ 


अजापदस्य प्रकृतिपरतया द्वैतिविवरणनिरासः 
अजामन्त्रे स्वतन्त्रप्रकृत्यविवश्षा 
अजामन्त्रेऽजापदं न जन्मराभावाभिप्रायम्‌ 
अजापदस्य प्रधानपरत्वे दोष: 

अश्नत इवा5नरनतो5पि, जीवस्येवात्र ग्रहणम्‌ , 
न परमेश्वरस्य तदतिरिक्तस्य 

अजापदस्य प्रक्कतिपरत्वनिरास प्रयोजनम 
“अुक्तभोगामजोऽन्य”’ इत्यत्राजपदसपि न परमात्मपरम 
अजापदस्य तेजोऽबन्नात्मकप्रक्ृतिपरत्वमेच 
अजानुशयानत्वं जीवस्येव | 
तेजोऽत्रन्नात्मक्रर्वेऽपि स्जीलिंगेक्चनोपपत्तिः 
अजादष्टान्तस्य न मनोरञ्जनमात्रत्वम्‌. 

ट्वैतवादे चमसाधिकरणवेयथ्येम्‌ 
बेदिकिशब्दानां सुख्य-सुख्यतमत्वविभागायोगः 
सुख्यतमवृत्त्याऽजामन्त्रस्य न परमात्मपरत्वम्‌ 
एकस्य वाक्यस्याबाधे प्रथमप्रतीतार्थवोधकत्वमेच 


संख्योपसंग्रहाधिकरणम 


अस्यापि साङरूयमतनिरासाथत्वम्‌ 
पञ्चपञ्चचजनपदस्य न साङख्यतत्त्वपरत्वम्‌ , न वा 
पञ््नव्यूहपरत्वम्‌ 

पद्वशो विभागे न पञ्रविंशतितत्त्वप्रतीतिः 
ब्रह्मविवर्तेमान्वे शति-सूत्रस्वारस्यम्‌ ` 

ब्रह्मणो निरवयवस्य विवे एव जगत्‌, न परिणामः । 
अत एव मिथ्यात्वमपि तस्य ` 

बिबतेमानत्वे5पि ब्रह्म न जीववत्‌ दुष्टम्‌ 

अविद्या निमित्तकारणमात्रमिति ब्रह्मसिद्वयादिकल्पेऽपि 
न ब्रह्मविवर्तेताहानि: 

अनेकाविद्यावादेऽपि प्रपञ्चैरूप्यं विशेष: 
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अविद्योपधानेऽपि ब्रह्मणो न भ्रान्तत्वम्‌ 
अनाय्ज्ञानऋल्पितसशब्चिदादिभेदेन ज्ञाताज्ञातांदावत्त्वाद 
धिष्ठानत्वं ब्रह्मणः 

अनादित्वादविद्योपधानस्य नान्योन्याश्रय: 
परस्पराध्यासोऽधिधानांशामात्रे संसर्गाध्यासेनेव 
अज्ञानस्य जीवाश्रयत्वपक्षे नान्योन्याश्रय 

देहाध्यासे बीजाङकुरन्यायायोग:, अनवस्था वा 
प्रपव्वमिथ्यात्वे “नेह नानाऽस्ती”ति %तिसोनम्‌ 
स्वरूपतो मिथ्याभूतायाः श्रृतेबिषयतोऽपि न मिथ्यात्वम्‌ 
ब्रह्मणोऽवाध्यस्वं मुक्ती 

आरोपितस्याप्यर्थक्रियाकारिता 

बाध्यानामापि व्यावहारिकादिसत्यत्वम्‌ 

स्वाप्नन्यायेन मिथ्याभूतस्यार्थक्रियाकारित्वम्‌ , 
स्वाप्नपरीक्षा च 

सविषयस्येव ज्ञानस्याथीक्रेयाकारित्वम्‌ , न तु ज्ञानमात्रस्य 
ज्ञानगत धमस्येवार्थेक्रिया कारित्वप्रयोजकत्व शाडू 
विषयाविशोपितसत्यज्ञानमात्रस्यासाधकत्वम, 

भ्रमस्थले ज्ञानस्यापि मिथ्यात्वम्‌ 

मिथ्या भूतस्यार्थक्रिया कारित्वोपसंहार 
शुक्तिरूप्यादीनाम्‌, जगतोऽपि च प्रातिभासिकादि- 
सत्तामेवार्थक्रियाकारित्वम्‌ 

त्रिकालावाध्यस्यवाथ क्रियाकारित्वे ब्रह्मणो 
जगस्कारणत्वादुपपत्तिः 

कार्यकारणभावे न सत्त्वापेत्ता 
सत्त्वासत्त्वोदास।न्येनेव सर्वा: कथाः 

मिथ्यात्वाभावस्य साक्ष्यवेद्यत्वोपपादनम. 


वृत्तेरप्यज्ञानप्रय॒क्तत्वेन वृत्तिनाश्वत्वादू न निहेतुकनाश: 


वृत्त्यादीनाम।पे ज्ञाननिवत्य॑त्वम्‌ 

प्रपञ्चसत्त्वस्य साक्षिणा ग्रहणम्‌. 
श्रति-प्रत्यक्षप्रामाण्य विवेक 

मिथ्यात्वाभावस्य साच्तिवेद्यत्वशक्ञा-तत्पारेहारा 
साक्तिणः परीक्षासहक्रतस्यांप न प्रामाण्यग्राहकत्वम 
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साक्षिणः प्रत्यक्षादनामेकान्तिकप्ामाण्यग्राहकत्वे 
चावाकमतस्यब विजय: 
साक्षिणो विद्यमानज्ञानप्रामारयमात्रनिवाहकत्वम्‌ 


१ ते: स्वरूपतो मिथ्यात्वेऽपि ब्रह्मणः सत्यत्वाद्‌ त्रह्मज्ञानर्थ 


प्रवृत्त्युपपत्ति: 
ह्मणो बाघाहेखा5योग 
ब्रह्मणो बाधानहत्वेडनुमानसमथंनम्‌ 


साक्षिदतन्यस्य विरोधिसंनिपातत्वाभावादू न बाधकत्वम्‌ 


विद्याया आविद्यकत्वेडपि न सर्वेवाधकत्वानुपपत्ति: 
विश्व॒सत्यत्व५तीनामपि व्यावहा रिकसत्त्वपरतया 
मिथ्यात्वाविरोध 

सत एवार्थक्रियाकारित्वे न किमपि प्रमाणम. 
साक्षिणोऽपि मिथ्यात्वविरोधिसत्वाग्राहित्वम्‌ 
प्रपव्वाविद्यकत्वे जीवेकत्वा नेकत्वादो प्रस्थानभेदाः 
प्रकृतिउचेति सत्रस्याट्टतसिद्धान्त एव स्वारस्यम्‌ 


प्रपञ्चसिथ्याखप्रमाण मारडूक्यागमप्रकरणकारिकासंप्रह 


माण्डूक्यकारिकाया अनुव्याख्यानेन विवरणम्‌ 
उक्तानुठ्याख्यानस्य सुधया विवरणम्‌ 
मायामात्रमिदं सवमित्यस्य ट्वतानुगुणंविवरणम्‌ 
अद्वेतः सरवेभावानामित्यादावद्टत एव स्वारस्यम्‌. 
यदि शब्दस्य सम्भावनापरत्वम्‌, अवघारणपरत्वं 
वा, न प्रसङ्गपरत्वम्‌ 

निर्धारितार्थः सत्तेव, नोत्पत्तिः 

सत्तानित्रृत्त्योरेव व्याप्तिः, न तदुत्पत्ति-निवृत्त्यो: 
मायामात्रपदादीनामद्टेत एव स्वारस्यम्‌ 
प्रपञ्चपद्स्य भेद्पञ्चकपरत्वायोगः 

ब्रह्मविवतेवाद एव माण्डूक्यागमार्थः 
मृत्तिकादृष्टान्तेनेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानप्रतिज्ञाया 
अद्वेत एवोपपत्तिः 

र्ज्वादिदृष्टान्तातुपादाने कारणम्‌ 
वाचारम्भणमिति श्रत्यथा5प्यद्वेताननुगुण एवेति गङ्का 
तत्र द्वृताभिमतवाचारम्भणशब्दाथं 


~. Se rs ~ 


RO] 


तत्र विकारपदार्थः, एकविज्ञानेन सर्वविज्ञानोपपादन॑ च 


मृत्तिकेत्येव सत्यमित्यत्र सत्यपदार्थः 
वाचारम्भणविकारादिसवेपदसार्थक्यं द्वेतवाद एव 
अट्टेतवादे इतिशब्दानर्थक्यादिः 
का्ये-कारणयोभेंदनिरासो नेति:।ब्दप्रयोजनम्‌ 


अद्वेते दष्टान्तानामेकविज्ञानेन स4ेविज्ञानानुपपादकत्वम्‌ 


दवेतवाद एकविज्ञानेन सवेविज्ञानाद्युपपत्तिः 

मृत्तिका दिदृष्टान्तस्यादवतवाद एव सङ्गतिः, स्वारस्यं च 
संस्कृतस्य प्रधानस्य ज्ञानेन न सर्वविज्ञानम्‌ 
सत्यपदार्थो न द्वेतवादानुगुण: 


बिकार-बाचारम्भण-सत्यादिपदानामद्वेतवादसङ्गति प्रकारः 


इतिपद्स्याप्यद्वेतवाद्‌ एव स्वारस्यम्‌ 

इत्येव सस्यसित्यभ्यासस्वारस्यमप्यद्वेतवाद्‌ एव 
लाककालाककदृ्ष्टान्त 
एव सत्यत्वोपादनाथमेव वाचारम्भणादि 
मायाया अनादेरप्यनित्यत्वमेव, 
द्वितीयत्वस्य 

एकविज्ञानेन सर्वविज्ञानमसंकुचितमद्वेतवाद एव 
अद्ठ तवादे वाचारम्भण-विक!रपद्योर्यांजना 
यथा सोम्येकेनेत्येकपदसार्थक्र्यमद्टे तवाद एव 
एकविज्ञानेन सर्व विज्ञानस्वारस्यमद्टे तवा दे 
ब्रह्मविवरतेचाद्‌ एव श्रतीनां तात्पर्यम्‌ 

परमते प्रकृत्यघधिकरणवेय*येम्‌ 


अथ न चिळश्षणस्वाघिकरणम. 


द्र ताभिमताधिकरणरारीरपरीक्षा 
प्रमाणादिविचारस्यात्राद्वतमत एव सङ्गति 


द्वौतवादेऽद्वीतवाद इव युक्तिविरोधपरिहारार्थताऽग्रोगः 


साङख्ययोगनिरासचेयथ्थ द्वतमते । 
पाञ्चरात्राद्यागमानां नेकान्ततः श्रतिमूलकत्वम्‌ 
वेदाविरोध एव सर्वेषां मतानां पौरुषेयाणां प्रामाण्यम्‌ 
तत्त्वमसिवाक्याथस्यंच मुख्यत्वम्‌ 


कार्य-कारणायो: कारणात्मताया 


र्चा भाविकत्वादा- 


४७८ 


इ 
00. 


व 


४७८६ 
४&€७ 

८१० 
४८० 
४८१ 
४८२ 
४८२ 
४८३ 
४८४ 
४5४ 


४८५ 


५४८५ 
४८६ 
४८७ 
४८८ 
४८८ 
४६9 
४६० 


४६१ 
४६१ 
४६२ 
४६२ 
४६२ 
४६३ 
४६४ 


[ १३२९७ 


पाञ्चरात्रसिद्धान्तस्यानेकरूप्यम्‌ 

ब्रह्म केवलनिमित्तकारणातायां पाशुपतादिनिरासायोग: 
पाञ्चरात्रस्यासोत्रत्वम_, शाक्तमतनिरासयोगश्च 
आगमान्तरात्‌ पाञ्चरात्रस्य विशेषा दिपरीक्षा 
पाञ्चरात्रप्रामाण्ये5ट्ट तसिद्धान्तः 

पाञ्चरात्रप्रामाण्ये पाशुपतसिद्धान्तः 

पाञ्चरात्रस्यैव मुख्य प्रामाण्यम्‌, न पाशुपतादेरिति 
सिद्धान्ताशय: 

श्रत्यविरोधे सवाँगमप्रामाण्यमद्ठ तदशेने 


स्मृत्यधिकरणम्‌ 

द्वितीयाध्यायाथेसंग्रहः 
प्रथमाधिकरणार्थेः 
न विलक्षणत्वसूत्रद्ध तभाष्यपरीक्षा 
अभिमानिव्यपदेशसूत्रवैयथ्य द्वेतवादे 
द्वितीयाधिकरणे मतद्ट्याभिप्रेताधिकरणविभागः 
अद्टतरीत्योक्ताधिकरणप्रयोजनम्‌ 
ट्वैतिनाम ट्वेतवा देऽधिष्टानस्यापि स्वरूपाध्यासवादनिरासः 
अभावकारणतानिरासपरतयोक्ताधिकरणयोजनपरीक्षा 
तकाप्रतिष्ठानादिति सूत्रभाष्यपरीच्ता 
“शिष्टा अपरिम्रहा” इति सूत्रपाठ भेदपरीक्षा 
शिष्टापरिप्रहाधिकरणस्य प्रधानजीबादिकारणतानिरासे न 
तात्पर्यम्‌, किन्तु परमाणुकारणतानिरास एवं 
परमाणुवादः सवापेक्षया हीन इति शङकापरीक्षा 
द्वेतमतेऽप्यणुकारणतानिरास इति वक्तव्यम्‌ 
प्रघानवाद्स्याणुवादपेक्ष्योस्कर्ष एव, न हीनत्वम्‌ 

अथ भोकत्रापत््याधकरणम्‌ 
जीववद्‌ जगत्कारणत्वं ब्रह्मणोऽपि नेत्यनापत्त्या ब्रह्मेक्या- 
ख्याट्वैतनिरासार्थताऽस्याधिकरणस्येति द्वेतम 
जीवस्य मुक्तावेकीभावानुपपत्तिरद्धेते 
जीवस्य मुक्तावेकीभावोद्वेतवाद एव लोकवत्‌ 
भेदनिषेघेनाईतबादः शून्यवाद एव 
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ट्वेतवाद्‌ एव एकीभवन्तीति च्विप्रस्ययोपपत्तिः 
ट्वेताभिप्रेत भोक्त्रापत्तिसूत्राथ 


मुक्ती जीव-ब्रह्मकयं न जीवचजगरक्रारणत्वापादकम्‌ , इत 


न तन्मतनिरासाथताऽस्य सूत्रस्य 
अद्वते भोक्त-भोग्यसांकयंरा ट्ोपपत्तिप्रकार 
मुक्तौ न जीवस्य जगत्कारणत्व॑ भामत्यादिप्रस्थाने 
अद्वतेडपि एकीभावः, च्विप्रत्ययोपपत्तिश्च 
पराभिमतेकीभावस्य मुख्यस्य ठुवेचत्वम्‌ 
च्विप्रत्ययावगतेकीभावनिष्क५: 
औपाधिकभेदनिव्रत्त्येकीभावोपपत्तिः, एकीभावविरोध्य- 
नुमानदूषणं च 
भेदमिथ्यात्वे विष्णुपुराणाविरोधः 
भेदनिवृतेरेकी भावरूपत्वम्‌ 
ट्रेतिनां भोक्त्रापत्तिसुत्रव्याख्या5साघुत्वम्‌ 
भोक्त-भोग्यसाडुःयापत्तिपरिहारो5ट्रतिनाम्‌ 

अथ तदनन्यत्वाधिक्रणम्‌ 
तदनन्यत्बपद्विभाग: तेन निरस्यमत निदे शास्र 
इद्मधिकरणं द्वेतवादनिरा सस्याप्युपलक्तणम्‌ 
इद्मधिकरणं परिणामवादनिरासस्याप्युपलक्षणम्‌ 
इद्मधिकरणं परिणामवादनिरास परमपि 
वाचारम्भणवाक्यमूलकमिद॑ विवतेवादपरमेव 
ब्रह्मनिमित्तकारणता-परिणामिकारणता भ्यां पूदपच्ष 
विवतेवादेन सिद्धान्त 
अभेदस्य न साधनम्‌ , किन्तु भेदनिषेधमात्रम्‌ 
प्रकृत्यघिकरणेनास्यागतार्थत्वम 
भेद-भेद्यमयनिषेधेडस्याधिकरणस्य तात्पयम_ 
तदनन्यस्वपदार्थनिष्क्र्प 
अभेद्स्वरूपनिष्क५ 
सत्यपि तादात्म्ये व्यवहारदशायां भेदस्यव भानम्‌ 
परमार्थतस्तु कारणव्यतिरिक्तकायांभाव एव तद्नन्यत्वम्‌ 
रञ्जुसपानुदाहरणे निमित्तम्‌ 
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ब्रह्मणः स्वतन्त्रकारणान्तरसापेक्षत्वानपे क्षत्वच चो 
न र 
द्वेतिनामारम्भणाधिकरणपूर्वपक्षः 


ब्रह्मणः स्वतन्त्रकारणान्तरानपेक्षत्वं तदनन्यत्वपदार्थे: 


स्वतन्त्रका रणान्तरानपेक्षत्वसिद्धान्तः 
विवतेबादपरतया सूत्रयोजनमेव साधु 

ब्रह्मणः कारणान्तरानपेक्षत्वानुपपत्तिः 

द्वैतिनां विषयवाक्यमपि विवरतेवादस्येवोपष्टम्भकम्‌ 
तदनन्यत्वपदस्वारस्यमद्वेतवाद्‌ एव 
अद्वेतवादेऽनन्यत्वनि रुक्त्यनुपपत्तिः 
विवतेबादे न तद्नन्यत्वानुपपत्तिः 

विवतेवादे भेदाभेदोभयोपपत्तिकारणम्‌ 
अद्वतवादे नारम्भवादः, न वा सत्कायंवाद्‌ः, 
किन्तु सद्विबतेबादः 
मतदट्टयाभिप्रेताधिकरणविभागः 
सबेसूत्रविबक्तिताधिकरणार्थसंग्रहः 

जीवस्य स्तस्त त्तत्कतृत्वपूर्वपक्ष: 

द्वेतवाद एतद्धिकरणवेयश्येम. 
सूत्राक्तरयोजनस्वारस्यमट्टत एव 


ब्रह्ममीमांसाया द्वितीयाध्यायट्वितीयपादान्तस्य निर्विशेष 


एव तात्परयम्‌ 

इतरव्यपदेशाधिकरणवेयथ्ये' द्रेतमते 

तद्नन्यत्वादिसूत्राणामपि न द्वेतमते सङ्गतिः 

कृत्स्नप्रसक्त्यधिकरणादीनामप्यट्टत एव संभवः 

जीवेश्वरयोरंशांशिभावोऽद्टेतवाद एवाभेदेन 

जीवाणुत्ववादस्य द्वेतवादेऽनिवांहः 

भगवतो विशेषस्य वा भेदाद्यनिवोहकत्वम_ 
रचनानुपपत्त्यधिकरणम्‌. 


टवैतवादाभिमतनास्तिकषड्द्शंनी, अधिकरणविभागश्च 


अद्वेताभिप्रेतनास्तिकषड्दशेनी 
अत्रान्तिमाधिकरणमात्रे विप्रतिपत्तिः 
पाञ्चरात्राधिकरणम्‌; शाक्ताधिकरणं वा 
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॥ अद्वेततत्त्वसुधा ॥ 


हेतादेततत्त्वपरीक्षात्मकः प्रथमो भागः ॥ 
॥ उपोद्घातः ॥ 


हेताह्ेताविप्रतिपन्ना विषयाः । 


अत्र द्वेताट्ठेतसिद्धान्तयोरवेदनित्यत्वे, तत्स्वतःप्रामाण्ये, तद्नुयायि- 
स्म्ृति-पुराणेतिहासादिमात्रप्रामाण्ये, स्वयंप्रतिभातवेदप्रामाण्ये, लौकिकः 
बेदिकवर्णपद्‌ नित्यत्वे, नियतजन्यक्रमवत्तयाऽनादिपरम्पराप्राप्तत्वेना- 
पौरुषेयत्वे, ब्रह्मणस्तन्मात्रगम्यत्वे, तस्य निदोषत्वे, सगुणावान्तर- 
तात्पर्येविषयत्तायाम्‌ , धर्मांधमयोरपि वेदेकगम्यत्वे च न विष्रतिपत्तिः॥ 


भेढस्य प्रमाणान्तरसिद्धत्वेन मिथ्यात्वम्‌ । 

विप्रतिपत्तिस्तु निर्विशेषस्य वेदमुख्यतात्पयेविषयत्वे, “एकमेवा- 
ट्वितीयमि? त्या दिश्रृत्या तदू व्यतिरिक्तस्य स्वस्य सजातीय-बिजातीय-स्वगत- 
भेदस्य तत्र निषेधेन बाधितत्वेन, अविद्याधीनत्वेन चानर्थकारितायां 
च; निर्विशेषब्रह्मवादे5पि निर्दोषतायामविवादात्‌। तत्र सर्वे विशेषा दोषा 
इत्यद्वतमिति त्वन्य देतत्‌॥ 

निर्विशेषब्रह्मण एवापूर्वत्वम्‌ । 

तत्र तु “निगुणं निरञ्जनभि”त्यादिश्रत्या तत्र सगुणत्वस्यापि 
निषेघेनोपास्यतया श्रुत्यवगतानां गुणानामसत्त्वे5प्युपासनाया निवांहेण 
तत्सत्तायां प्रमाणाभावात्‌, श्रुतिबोधितानामप्युपासनामात्राथेत्वेन तत्र 
जया नावात निविशेष॑ ब्रह्मेवाध्यारोपापवादन्यायेन वेद्मुख्यतात्पय- 

:॥ 


७३७ 
शै अद्धेततत्त्वसुधा 


तत्र जीवत्वेश्वरत्वोपलक्षितसंविन्मात्रं परमार्थः, जीवेश्वरभेदादिक तु 

सवे न परमाथे: इति जीवेश्वरभेदाविरोध्येव ब्रह्मस्वरूपमद्वितीयं वेदान्ताथे: । 
मेदप्रत्यक्षानुमानश्च॒तीनासभेदश्रत्यविरोधः । 

तत्र जीवेश्वरभेदः प्रत्यत्ते जीवादौ प्रत्यक्षपरोक्षसाधारणभेदभाना- 
विरोधात्‌ प्रमाणान्तरसिद्धः, इति तत्र वेदस्य न मुख्यं तात्पर्यम्‌, किन्त्व- 
वान्तरमेच तत्‌ । यद्यपि ईश्वरे जीवादिभेदो न प्रत्यक्षसिद्धः; तथाप्याचु- 
मानिकः स न विरुध्यते । जीवः, ईश्वराद्धिन्न:, विरूद्धधमेकत्वादित्यनुमान- 
संभवात्‌ „अन्यथा नित्यपरोच्षाणामन्यतो भेदस्याप्रामाणिकत्वापत्तेः ॥ 

अङ्गीक्रियते हि न्यायासृतादाद्गुक्तानुमानेन जीवेश्वरभेदसिद्धिः । 
अत एव निरपेक्तवेदेकगम्यधर्माथमयोमेदः। श्रतिर्हि घमांधर्मस्वरूपमात्रं 
तत्ततफलविशेषसाधनतया बोधयति, न तु जीवेश्वरयोरिव साक्षात्तदूभेद- 
सपि। तथाच यदि श्रतिमूलकत्वेन जीवेश्वरभेदानुमानस्य प्रामाण्यम्‌) 
तर्हि धर्माधर्मयोभेद्स्य श्रतावप्रतिपादनात्‌ तद्‌ भेदोऽप्रामाणिकः स्यात्‌, 
कर्मेभेदप्रमाणन्याया अप्युपपत्तिरूपत्वादनुमानान्येव । तत्र यदि श्रुति- 
सिद्धविरूद्धधर्मेकत्वमेव भेदानुमापकम , तहिं श्रतिसिद्धत्वविशेषणवयथ्यम्‌ , 
इति व्याप्यत्वासिद्धिः ॥ 

वस्तुतस्तु-जीवादौ प्रत्यक्ष परोक्षेश्चरभेदस्य प्रत्यक्षाविरोधात्‌ , 
तुल्यवित्तिवेद्यतया प्रत्यक्षमूलानुमानेनेवेश्वरे जीवभेदोऽपि श्रतिनिर- 
पेक्षमेब सिद्धयति; इति प्रमाणान्तरसिद्धानुवादकत्वमेब जीवेश्वर- 

भेदश्रतीनाम्‌, इति न तत्र मुख्यं तात्पय तासाम्‌, किन्तु तन्निषेधेन 
जीवेश्वराभेद एव तत्‌॥ 
दताक्यानां निर्विशेषवाक्यशोषतया तत्रावान्तरतात्पर्यम्‌ । 

जीवे%राभेदस्तु तद्वेदप्रयोजकतत्तदुपाधितत्प्रयुक्तभेदोभयबाधेन 
तद्विवक्षया संविन्मात्रतेब, न तु जीवत्वेश्वरत्वविशिष्टयोरभेदः, इति न 
प्रव्यक्षविरोध:, तन्मूलानुमानविरोधः, आगमविरोधो वा जीवेश्वराभेदश्रुती 
नाम , इति भिन्नविषयत्वात्‌ प्रत्यक्षागमयोने बाध्यबाधकभावः, किन्त्वभेद- 
%ति निषेध्यौपाधिकभेदसमर्पेकत्वादभेदश्रत्युपकारकत्वमेब, यथा नेदं रजत- 
मिति निषेधापेक्तितनिषेध्यसम्पंकमिदं रजतमिति प्रत्यक्षम्‌, यथा वा— 
६अनाहुतिषे जर्तिलाञ्च गवीघुकाइचे”ति निषेधापेक्षितनिषेध्यसमर्पेकतया 
_ ५जर्तिलयवारबा वा” “गवीघुकयवाग्वा वा” इति वाक्यं निषेधवाक्यो 
पकारकम ॥ 


उपोदघार्तः दै 


तत्र निषेध्यानामनन्तत्वाद्‌ भेदपराणां वाक्यानां बहुत्वं न 
तत्प्रामाण्यप्रयोजकम्‌ , अभेदवाक्याप्रामाण्यप्रयोजकं वा। न हि बहुलान्ध- 
कारस्येकदीपप्रभाविरोधित्वम्‌ , एकेनेब दीपेन बहुलान्धकाराबाधो बा; 
प्रत्यक्षविरोधात्‌, इति न बहुत्वाल्पत्वप्रयुक्तो वाध्य-बाधकभावः॥ 

एतेन-बाधितप्रामाण्या भेद्वाक्यबाध्यत्वं न भेदप्रत्यत्तस्य; तत्पराणां 
वाक्यानां वेति-परास्तम्‌; अभेद्वाक्यवाध्यत्वे नियामकाभावेन 
निर्दोषत्वेन, निपेधवाक्यत्वेन च तत्प्रतियोगिसम्पेकभेदप्रत्यक्तादीनामेव 
बाध्यत्वेन चाभेदागमेनेव भेदप्रत्यक्षादिबाधात्‌ तेनाभेदागमाप्रामाण्य- 
बणेनायोगात्‌ , अभेदागमवाध्यते भेदप्रत्यक्षादिप्रामाण्यम्‌ , तत््रामाण्य 
आगमाप्रामाण्यमित्यन्योन्याश्रयाञ्च ॥ 

यत्त—अ।गमानुभवोऽप्यप्रमाणं स्यात्‌ , एवं तत्प्रामाण्यानुभवोऽपि-- 
इत्यादि, तदिदं सर्वस्य तस्य व्यावह्ारिकप्रामाण्याङ्गीकारादकार्यकारि । 
व्याबहारिकत्वं हि प्रामाण्यस्य विषयस्याविद्याप्रयुक्तत्व-बाधयोग्यत्व- 
साधिष्ठानकारोप्यत्वादिप्रयुक्तम्‌, न तु ज्ञानमात्रस्य बाध्यत्वेन, इति घटादि- 
ज्ञानानामिव, कर्मोपासनाकाण्डानामिव च नाखण्डार्थवाक्याप्रामाण्यम्‌ ; 
तद्विषयस्यानारोपितत्वात्‌ , निरधिष्ठानत्वाच्च । वृत्तिमात्रस्याज्ञानप्रयुक्तत्वे- 
नाविद्यानिवृत्तिप्रयुक्तनिवृत्तित्वेडपि न हानिः, यथा विकल्पाख्यवृत्त- 
रविद्यावृत्तित्वेडपि नासतस्तद्विषयस्य आरोपितत्वम्‌ , न वा मिथ्यात्वम्‌। 
अत एव साक्षिभास्यानां न वृत्तिभास्यत्वमिति मते शुक्तिरूप्यस्वाप्नादि- 
मिथ्यात्वेऽपि .साक्षिचेतन्यस्य तद्भासकस्याबाधात्‌ , वृत्तिस्वीकारपक्षेडपि 
रजताकारवृत्त्यबच्छिन्नचेतम्याभिन्नशुक्त्याकारऱृत्त्यवच्छिन्नचेतन्यस्येच रः 
जतप्रत्यक्षत्वाच्च रजतबाघेऽपि न तत्प्रत्यक्षस्य प्रातिभासिकत्वम्‌॥ 


श्रुतिबाधितस्य भेदृस्य मिथ्यात्वमेव, नासस्वम्र्‌ । 


एतेन-भेदभ्रत्यक्षबाधितस्वेनासत्कल्पत्वमागमस्येति-परास्तम्‌ ; उक्त 
न्यायेनानिर्वचनीयार्थकत्वेनेव, भेदप्रत्यक्षस्यासत्कल्पत्वात्‌। असत्कल्पत्वं 
हि विषयस्य सदसद्विलक्षणत्वेन ॥ 

न हि शुक्तिरजतादिविषयः सन्‌; बाधितत्वात्‌ „ नाप्यसन्‌; प्रत्यक्षत्वेन 
प्रतीतेः। प्रत्यक्षत्वं हि भातीति व्यवहारयोग्यत्वमभानापादकाज्ञाना- 

~ यत्वं 

सत्त्वापादकाज्ञानद्ठयनिवृत्त्युपहितचेतन्यतादात्म्यमनिवेचर्न बिना 
नोपपद्यते । असत्तु यद्यपि प्रतीयते; तथापि न भाति। न हि तदभानापाद- 





ब्र | 
४ अछततत्त्वंसुधा 


काज्ञानविषयतावच्छेदकम्‌ न वा तदज्ञाननिवृत्तों भातीति प्रतीयते, इति 
. नासत्ख्यातियुक्ता ॥ 

यद्यप्पनिवेचनीयेडनिवेचनीयत्वमप्यनिवेचनीयम्‌ ; तथापि मिथ्यात्व- 
तन्मिथ्यात्वयोरिव तत्र प्रयोजकेक्याद्‌ न प्रथमानिवेचनीयत्व- 
व्याघातः॥ 


बाध्यत्वं हि विषयस्य तदधिष्ठानसाक्षात्कारनिवत्येत्वम्‌ , वाधकत्वं 
स्वधिष्ठानसाक्षात्कारविषयत्वेन ; अन्यथेकस्यां रज्ञो सप-भूरन्ध्र-जल- 
घारादिश्रमाणां बहूनामेकरज्ञुसाक्षात्कारबाधकत्वं तद्वहुत्वेनापद्येत ; 
एकाधिष्ठानकत्वस्य भेद्बहुत्वस्थलेऽप्यविशेषात्‌॥ 

एतेन--एकाधिष्ठानकानेकविषयश्रमोऽपि-व्याख्यातः; इति बाध्यत्व- 
प्रयोजकं बाधावसेयदोषजन्यत्वमेव, न तु सङ्ख्याधिक्यम्‌॥ 

दोषजन्यत्वस्येव भ्रमत्वप्रयोजकत्वम्‌ । 
शुक्तिरजतादिस्थलेऽपि तद्वाध्यत्वं दोषजन्यत्वप्रयुक्तमेव । यथा 
रज्वधिष्ठानकभूरन्धादिश्रमाणां बहूनाम्‌; अन्यथा विरोधात्‌ ॥ 

न च दोषजन्यत्वनिश्चयो बहुप्रमाणविरोधाधीनः ; यावद्वाधं मिथ्या- 
त्वेनानिश्रीयमानाथेविषयकत्वेन शुक्तिरजतादिज्ञानानामपि प्रमाणत्वावि- 
शेषेण यावद्वाघं प्रमाणाप्रमाणविभागानुपपत्तः। तत्र भेदवाक्यानामपि 
प्रत्यक्षादिप्रमाणप्राप्तमेदानुवादकत्वेऽपि तद्नुवादस्यान्यार्थत्वात--“अ्नि- 
हिमस्य भेषजमि”त्यादीनामिव न स्वार्थ एव पर्यंवसानमपौरूषेयवेदवाक्य- 
त्वेऽपि । अनुवादो हि प्रत्यत्षादिप्राप्तस्यापि, यथा वह्िहिमभेषजत्वे, वेद- 
बाक्यग्राप्तस्यापि, यथा जरतिलयवागूस्थले, इति सत्यकामादिबहुतरभेद- 
परवेद्बाक्यगम्यत्वमपि तेषां बाध्यत्वे न विरोधि। 

एतेन--“प्राबल्यमागमस्येच जात्या तेषु त्रिषु स्म्रतम्‌।” 

इति ब्रह्मतर्कंननमपि-व्याख्यातम्‌ ; प्राबल्य-दोबेल्यचचो हि सति 
विरोधे, न त्वविरोधे, इति प्रत्यक्षणागमविरोषे प्रत्यक्षाप्रामाण्यव्यवस्था- 
पक्रमेव तदट््चनम्‌ , इति नास्य धमोदिमात्रविषयत्वम्‌; अन्यथा तद्बचन- 
वेयथ्यात्‌। न हि धमेः, प्रत्यक्षस्य विषयः, इति न तत्र प्राबल्य- 
दौब ल्यकथाऽवसरति । विरुद्वविषयत्वे हि प्रमाण्यस्य सा कथा सा च 
भेदाभेदयोः, प्रपञ्जसत्यात्वासस्यत्वयोरेव ; अन्यथाऽल्पपरिमाणसूर्यादि- 
प्रत्यक्षस्य तट्ठिरिद्धागमेन बाधो न स्यात्‌ ॥ 


उपोद्घातः द्‌ 


अयमेव न्यायः प्रपञ््चसत्यत्व-मिथ्यात्वयोरपि ; प्रत्यत्षसिद्धं सत्तादा- 
त्स्यमात्रम , सत्तासामान्यार्थक्रियाकारित्वादि वा. न त्वबाध्यत्वमिति 
सिद्धान्तात्‌ ॥ 

औपाधिकयोजीवेश्वरयोरेब भेदः, तयोरेक्यं तु संविन्मात्राभिप्रायेणेति 
सिद्धान्तात्‌, इति नात्रापि प्रत्यक्षागमयोविरोधः। असतः सद्‌ जायते 
त्यादिश्रुत्यथेस्तु पोवापर्येपर्यालो चनेनानभिव्यक्तनामरूपावस्थाविद्यो- 
पहितब्रह्मकारणतापरत्वात्‌, युक्तिविरूद्वत्वाच्च नासत्कारणतोपपादकः, इति 
नागमप्रामाण्यमात्रेणासत्कारणतापत्तिः ॥ 

संमतं चेतदू नोक्तवाक्यमसस्कारणतापरमिति। न च परमतेऽपि प्रत्यक्षा- 
विरोधार्थं तत्र गत्यन्तरम्‌; ब्रह्मकारणतायाः, मूलप्रकृतिकारणतायाश्चान- 
परोक्षत्वाद्‌ अनुमानस्यापि तत्र प्रत्यक्षमूलस्यासंभवादागमेकाम्यत्वमिति 
हि जन्मादिसूत्रानुसारेण परेऽपि मन्यन्ते ; . अन्यथा प्रत्यक्षप्राप्तजीव- 
कारणताऽनुवादपरत्वमेव “यतो बा” इत्यादिवाक्यानामपीत्यापत्त्येश्वरवाद 
एव लुप्येत । अयमेव न्यायो देहातिरिक्तात्मवादेऽपि ॥ 

न हि प्रमाणसिद्धत्वमात्रेण वस्तुसिद्धिः; प्रतीतिकालिकावाधमादाय 
शुक्तिरजतादीनामपि सत्त्वापातात्‌ , किन्त्वधिष्टानज्ञानाबाधितार्थेप्रतीत्या । 
भेदप्रत्यक्षादिकं तु बाधितम्‌। तदनुवादपराणि वाक्यानि त्वधिगतार्थ- 
विषयत्वादू स्मृतिरिव न स्वयं वस्तुत्वसाधकानिः; तदुपजीवित्वाद्नुवादस्य॥ 

भेदप्रस्यक्षादेव्यावहारिकप्रामाण्येऽपि नाकार्यकारित्वम्‌ । 


एतेन -स्मृत्यप्रामाण्यमपि-व्याख्यातम्‌। न हि श्रान्तार्थस्मरण- 
मपि प्रमा, इति श्रतिबाधितभेदप्रत्यक्षायनुसायांगमानाम्‌, अन्यपरश्रति- 
निरपेक्षतत्तदर्थपराणां वाऽऽगमानां न स्वाथंसाधकत्वलक्षणं प्रामाण्यम्‌, न 
वाः तेरभेदागमस्य बाधः | कः 

प्रवृत्तिप्रयोजकत्वलक्षणम , अनुष्ठापकत्वलक्षणं वा प्रामाण्यं तु स्मृती- 
नामप्यवि रिष्टम्‌ । तइपि प्रबलप्रमाणविरोघे बाधितमिति तु विरोधाधिकः 
रणे वातिककारा इति त्वन्यदेतत्‌ ॥ 

एतेन-भेदप्रत्यक्षादीनां तकंबाध्यत्वमपि-—व्याख्यातम्‌ ; तस्प्रामाण्य- 
स्यानिश्चयात्‌ , अन्यथा पूर्वोक्तरीत्याऽन्योन्याश्रयात्‌, न ह्यन्यथा शुक्तिः 
रजतादीनां तर्कबाध्यत्वं स्यात्‌ । यदि तत्र प्रत्यक्षप्रमाणविरोधात्‌ तकेण 
बाधः, तर्हि प्रकृतेऽपि प्रबलागमबाधात्‌ स इति समानम ॥ 


न 
६ अ हेततत्त्वसुधा 
अभेद एव श्रुतीनां गीतायाश्च सहातात्पर्यस्‌ । 


अत उपक्रमोपसंहारायवगतसुख्यतात्पर्येकाभेद्बाक्यसिद्धः प्रत्यक्षा 
दिप्रमाणान्तराविषयोपाधिविरहऽयुक्तभेदविरहरूपोऽभेद एव सर्वेश्रुति- 
स्मृतिपुराणेतिहासा दिसिद्ध:। तत्पराणामेव त्वागमानां तत्रेव मुख्य तात्पयेम_, 
तद्विरोधेनावान्तरतात्पय तु सर्वेषां भेदप्रत्यक्तादीनाम्‌। आभासत्वं तु 
पयंबसानतो भेदपराणामेवागमानाम्‌, न त्वभेदागमस्येति सर्व 
सुस्थम्‌ । तत्र 


“द्राविमो पुरुषो लोके क्षरश्वाक्षर एव च। 
त्तरः सर्वाणि भूतानि कूटस्थोऽत्तर उच्यते ॥ 
उत्तमः पुरुषरत्वन्यः परमास्मेत्युदाह्ृतः । 
यो लोकत्रयमाविश्य बिभत्येव्यय ईश्वर: ॥ 
यस्मात्‌ क्षरमतीतोऽहमक्षरादपि चोत्तमः । 
अतोऽस्मि लोके वेदे च प्रथितः पुरुषो त्तमः ।।” 


इत्यादिगीतावचनात्‌ क्षराक्षरसर्वोपाधिविनिमुक्तसंविन्मात्रतंव पुरुषोत्तमः, 
न तु प्रक़्त्यादिशबलितं विष्ण्वादिस्वरूपम्‌; अन्यथा 


“यस्मात्‌ क्षरमतीतोऽहमक्षरादपि चोत्तमः ।? 
इति स्वस्य पुर्षोत्तमत्वे तत्र हेलुनिरूपणमसंगतं स्यात्‌। कार्ये 


कारणोपाधिशबलितं प्रत्यत्तानुमानादिना श्रत्यनुगृहीतेन लोकसिद्धम । 
तदेव लोकसिद्धं वेदेऽप्युपाधिविरहिततया प्रतिपादयत इति हि 
शास्रार्थः ॥ 


“नेत्रज्ञं चापि मां बिद्धि” इति स्थूल-सूच्म-कारणशारीर-तत्समष्ट्युप 
हितपरमात्मा ह्यत्र प्रस्तुत उपसंह्वियते । अधिकं तु गीतातरङ्गिण्याम्‌, यत्र 
गीताया सुख्यं तात्पयेमद्वेत एवेति निरधारि ॥ 


मिथ्यार्थानुवादकत्वेऽपि श्तीनां प्रामाण्याविधातः । 


यद्यप्यद्वेतवादे द्वतश्रतिमिथ्याथेवादिनी; तथापि मिथ्यायं मिथ्यात्वेन 
बोघयन्त्याः श्रतेनांप्रामाण्यम्‌ ; वाधितार्थेविषयकत्वे ह्यप्रामाण्यम्‌। न च 
मिथ्याथेस्य मिथ्यात्वं बाधितम्‌; प्रपञ्ज-तन्मिथ्यात्वोभयबाध्यत्वेऽपि 
प्रपञ्चसत्यखा भावस्योपपादयिष्यमा गत्वात्‌ ॥ 


उपोद्घातः ७ 


बस्तुतस्तु-मिथ्यार्थस्य सत्यत्वेन बोधने हि तद्वाधितार्थत्वादप्रमा । 
बिट्टन्मात्राधिगम्या हि ब्रह्मसत्यता, जगन्मिथ्यात्वं च, इति तदीयाचुभव- 
मादायेब तत्त्वव्यवस्थाऽत्मतत््वविषये, तद्धिकारस्तु ब्रह्मविद्यानिष्णाता- 
नाम्‌ , न तु कर्ममात्रनिष्ठानाम्‌ , उपासनामात्रनिष्ठानां वेति कमेविचारेकदष्टिः 
प्रभाकरशुरु:, स्वीयवृहृत्या लिखति-“यस्तु ब्रह्मबिदामेष निश्चयः- 
यदुपलभ्यते, न तत्‌ तथ्यम्‌, यन्नोपलभ्यते, तत्‌ तथ्यम्‌-इति, नमस्तेभ्यः, 
बिढुषां नोत्तरं वाच्यम्‌”-इति। सर्वथा तु श्रतिः प्रपञ्चविषय एव 
मिथ्यात्ववादिनी, ब्रह्मणि तुसत्यत्ववादिन्येव ; इति जीवत्वेश्वरत्वोपलक्षित- 
संविन्मात्राट्वितीयन्रह्मतत््वस्यानारोपितस्य, निरधिष्ठानस्य, अधिष्ठानतत्त्व- 
सात्तास्काराबाध्यस्य च सत्यत्वाद्‌ न श्रृतेब्रह्मांशेऽपि भिथ्याथांनुबादित्वम्‌., 
न वा वेद्वादिनोऽवेदवादित्वम्‌ , शून्यवादिसाम्यं वा ॥ 


जीवेश्वराभेदस्वरूपनिष्कर्षः । 


अट्टतं हि जीवव्वेश्वरत्वोपलत्षितौपाधिकभेदशून्याद्वितीयसंविन्मात्र- 
तेब, न तु जीवत्वेश्वरत्वविरिष्टकिंचिञ्ज्ञ-सवैज्ञाभेदः, इति नाहं सर्वज्ञ 
इत्यनुभवः, अहं सर्वज्ञ इत्यनुभवाभावो वाऽकिञ्चित्करः; अहं सवेज्ञ इत्यनु- 
भवस्याद्वेताननुभवरआत्‌ , अहं सर्वज्ञ इत्यनुभवस्यापि मिथ्याथेविषयत्वाच । 
भिन्नयोरभेदानुभवो भ्रम एव ॥ 

परमार्थतस्तु-घट-पटादीनामपि कायात्मना भिन्नानां कारणात्मना 
ह्यमेदोऽभेदवादो नाम, इति अहं सर्वज्ञ इत्यनुभंवोडप्युपलक्षणतया 
जीवतवेश्वरत्वावगाही तत्तदुपाधिशून्यसंविन्मात्रतयाऽभेदविषयकोऽपि 
प्रमाणमेव । अयं ह्यनुभवः-अहं सर्वज्ञ इत्यभिलप्यमानोऽप्युपाधीनामत्रो- 
-- पलक्षणतयेव विवक्तणादू. नामान्तरेण संविन्मात्रानुभव एव ॥ 
अयमेव हि तत्त्वमसिमहावाक्यजन्योऽद्रेतानुभवो नाम। तत्र 
- भेदानुभवो नाभेदानुभवस्य विरोधी; अभेदस्य संविन्मात्रस्वरूपत्वातू, 
भेदस्य च प्रतियोग्यनुयोगिसापेक्षस्य तद्विरोधित्वात्‌ । न ह्यमेदाभावो 
भेदः, भेदाभावो वाऽभेदः, येनोभयोरपि विरोधः स्यात्‌ ॥ 

भेदस्य धर्मिस्वरूपत्वायोगः । 

भेदस्य धमिस्वरूपत्वेऽपि तु स्वरूपमात्रयोभेदाभेद्योः कथं विरोधः ? 
घट-पटादिस्वरूपाणां सर्वेषां प्रतियोगिनिरपेक्षभेदस्वरूपत्व ऐक्यात्‌ कथं 
घट-पटादिभेदानुभवः, तत्तदर्थक्रियामात्रकारित्वं वा तस्य ? इदं रजत- 


८ अद्वेततत््वसुधा 


सित्यत्र स्वरूपमात्रस्य भेदत्वे इदंज्ञानस्येव नेदं रजतमिति भेदज्ञानरूप- 
त्वादिदंरजतयोः कथं सामानाधिकरण्यम्‌? बाधज्ञानरूपस्य तस्य कथं बा 
भ्रमत्वम्‌ ? सदसत्ख्यात्यादिपक्षेषु कुत्रापि कथं वा रजताथिना- 
सिदंकाराभिसुखप्रदृत्त्निर्वाह: ? कथं बा स्थाणुर्वा पुरुषो वेति संशयोडपि ॥ 


एतेन--“स आत्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतो” इत्यत्नाकारप्रश्‍लेषेणा5- 
तत्त्वमसीति पदुच्छेदोडपि--परास्त:; तथा व्याख्यानेऽपि स्वरूपातिरिक्तस्य 
भेदस्य तत्राभावात्‌ को वा फलभेदः? स्वरूपद्वयस्य भिन्नस्य प्रतीतौ 
कथं. सामानाधिकरण्यम्‌? किमर्थं वाऽकारप्रशलेषः? इति संबिन्मात्रा- 
द्वेतानुभव एब तत्त्वमस्यादिवाक्यानां सहातात्पर्यम्‌॥ 


एतेन-स्वरूपमात्रं न बेलक्षण्यम ; अन्यथा स्वरूपे ज्ञातेऽप्यात्मा 
घट इत्यादि संशय: स्यादिति-व्याख्यातम्‌। स्वरूपमात्रं वेलक्तण्यसिति 
वद्तामपि हि-आत्मा घट इति, घट आत्मेति वा कथं न ज्ञानम्‌? 
उभयोरपि तदितरविलक्तणयोरेव भानेन प्रामाण्यनिर्वाहात्‌। नीलो घट 
इति च न सामानाधिकरण्यं स्यात्‌; घटस्वरूपातिरिक्तनीलादिस्वरूपाभावेन 
रक्तादिघटभेदप्रतीत्यभावप्रसङ्गात ॥ 


व्यक्तिविशेषमात्रं तु न घटशब्दार्थ:; नीलादिपदसमभिव्याह्वारान्यथा- 
नुपपत्त्या लक्षणया घटव्यक्तिविशेषविक्षायां तु तत्त्वमसीत्यत्रापि लक्षणया 
संबिन्मात्रबिवक्तयेब सामानाधिकरण्यं निर्वहणीयम्‌, इति तत्र न 
भेदप्रतीतिः, इति जीवन्रह्मभेदे न तात्पयं तत्त्वमस्यादिवाक्यानाम्‌॥ 


ततश्च पदार्थस्वरूपमात्रभेदतायामपि तत्तस्पदेवेलच्षण्यप्रतीतावपि 
“एकमेवा द्वितीयमि” त्याद्युपक्रमोपसंहारपर्यालोचनया तदादिपदावगतचे- 
लक्षण्याविबक्तया वाक्यार्थ एब जहदजहलक्षणया, अन्यथा वा 
तत्ततसंप्रदायभेदेन शास्त्रतात्पर्यम्‌ ॥ 


भेदाभ्यासेऽनन्यपरपुनःश्रवणरूपतात्पर्यप्राहकाभ्यासलक्षणायोगः । 


सर्वेषामागमानां प्रत्यक्षादिप्राप्तभेदपराणामपि, तद्‌भ्यासस्य तदाढ्ये- 
हेतुत्वात्‌, भेद एव तात्पर्यादतत्त्वमसीत्येव पदच्छेद इति तु न युक्तम्‌; 
आगमेषु प्रत्यक्षा देप्रमा गप्राप्तभेदनिर्देशस्यान्य।थताया: पूवेमेवोक्तत्वेना- 
न्यपरपुनःश्रवणत्वेन तात्पयेग्राहकाभ्यासळक्तणाभावात्‌॥ . 


उपोद्च्सतः ९ 


अनन्यपरपुनःश्रवणं खलु  तात्पर्यम्राहकप्रमाणमभ्यासो नाम, 
अन्यथा-“अञ्निहोत्रं जुह्योति’ ११४८ दृच्ना जुहोति” ¢ “पयसा जुद्दोती' 28 
त्यत्राप्यभ्यासापत्त्या कथं न कम भेदस्तत्र ९ 


इयान्‌ विशेष:--क्रियाया अभ्यासो भेदे प्रमाणम्‌, सिद्धवस्तुनि तु 
च ~ थेत्वे 
तस्यव मुख्यतया तात्पर्यविषयत्वे, इत्थनुवादत्मेवान्यार्थत्वे पुनर्सिर्देशस्य, 
इति कथसत्राज्ञातार्थोपदेशपुनःश्रबणमभ्यासः स्यात्‌ ॥ 


न च जीवब्रह्माभेद: प्रमाणान्तरेण, अन्यथा वा प्रसक्तः, इति 
तद्भेदनिषेचेन भेदसाधनेऽप्रसक्तप्रतिषेधापत्तिः। प्रस्यक्षादिकिं हि 
तदूभेद्मेव प्रसञ्जयति, नाभेदमिति हिं परेऽपि मन्यन्ते ॥ 


तत्र “सदेवेदमि”ति कारणात्मना ब्रह्म प्रकृत्य तस्य कारणस्यात्मत्वस्‌ , 
परमात्मत्वं वा निर्दिश्य तद्िज्ञस्याश्रौतस्याकारणत्वे निर्णीते कुतो वा 
तद्भेदः प्रसञ्यते, निषेद्ध' वा शक्यते ? अतो विरुद्वधर्मकत्वेन प्रस्तं 
भेंद्मौपाथिकं विहाय स्वरूपेक्यबोधनमेव सद्विद्याया लक्ष्यम्‌ , अभेदस्तु 
तयोयेथाश्रतार्थंविवक्तायां न संभवति, इति सागत्यागलक्षणयाऽखण्ड- 
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स्वरूपालुभावकत्वसिति तु वस्तुस्थितिः ॥ 
नतकृस्वस्तस्वससिवाक्याभ्यासस्य सहृष्टान्तस्याद्वेत एव स्वारस्यम्‌ । 


अत एव--“तत्त्वमसि” इति नवकृत्वो5भ्यासस्तत्र सदृष्टान्त 
उपपद्यते । तत्र विरुद्धघमेकत्वेन प्रतौीयमानभेदाविवक्षयाऽभेद्पयंवसानं 
कुत इति शङ्कायां नवस्वपि पर्यायेषु नव दृष्टान्ता आम्राताः ॥ 

तत्र प्रथमो दृष्टान्तः--स यथा शकुनिः सूत्रेण प्रबद्धो दिशं दिशां 
पंतिस्वान्यत्रायतनमलब्ध्वा बन्धनमेवोपश्रयते, एवमेव सोम्य तन्मनो 
दिशां दिशां पतिखवाऽन्यत्रायतनमलब्ध्वा प्राणमेवोपश्रयते” इति ॥ 


अत्र शङ्ुनिसूत्रयो यद्यपि भेदः प्रत्यक्षः; तथापि “तस्य तावदेव चिरं 
यावन्न विमोक्येऽथ संपत्स्ये” इति प्रतिपादयिष्यमाणसंपत्तिस्वरूप- 
प्रतिपाद्नाथेत्वात्‌ “तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌’? “अवस्थितेरिति काश ङ्त्स्नः” 
इत्यादिन्यायसिद्धसंपत्तिने लोकान्तरप्रापिरूपा, सा हि बन्ध एव, लोकान्तरे 
जन्मान्तरादिग्रहणस्य बन्धरूपत्वादिति ज्ञापनार्थ स्वस्थानस्थितिरेव 
युक्तिरित्येतावन्मात्रमनेन प्रतिपाद्यते । स्वस्थानस्थितिस्तु “प्राज्ञेनाऽऽत्मना 
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संपरिष्वक्तः” इति वचनसिद्धा “सुषुप्तस्थान एकीभूतः” इति वचनसिद्धा 
वा प्राज्ञात्मनाऽवस्थानमेवेत्येताबन्मात्रमनेन दृष्टान्तेन विवक्ष्यते । तथाच 
सुषुप्ततुल्यत्वमेव मुक्तस्याज्ञानोपाधिकसरवेदु:खनिवृत्तिमात्रेण, विशेषस्तु 
तयोरज्ञानसत्त्वासत्त्वमात्रेण ॥ 

अत्र सूत्रस्थानं प्राज्ञ:। तथा च जागरितस्वप्रसद्दशलोकान्तराद्गिमनमपि 
प्राज्ञतादात्म्यापन्नस्येष जीवस्य, परन्तु बाह्याभ्यन्तरबन्धसत्त्वासत्त्वाभ्यां 
सुषुप्तजागरितादीनां विशेष: । तत्र सूत्रबद्धत्वं शकुनेरात्यन्तिकभेदेन, 
जीवात्मनस्तूपहितस्योपाधेरिव प्राज्ञेन तादात्म्याद भेदाभेदानुभवो5पि । 
तथाच तत्र कल्पितं भेदमादाय दृष्टान्त: ॥ 


न हि दृष्टान्त-दाष्टोन्तिकयोः सर्वात्मना साम्यं कुत्रापि; अन्यथा 
€< कुनि च्छ 
दृष्टान्तताया विघातात्‌, इति शकुनिदृष्टान्तो नाट्वैतस्य व्याहन्ता । 


अनेन चोत्क्रमणानपेक्षः “अत्र ब्रह्मसमश्नुते” इति श्रृतिसिद्धोऽत्रेव 
ब्रह्मभाव एव मोक्षः। स च तत्पदार्थस्य सविशेषेकस्वभावतायां नोपपद्यते, 
इति निर्विशेषं ब्रह्मेव तत्पदार्थः, यद्‌भेदो जीवस्य तत्त्वमसिमहावाक्यतात्पर्य- 
बिषय इति सूचनद्वारा तत्त्वमसिवाक्यस्याखण्डब्रह्मपरत्वं ज्ञाप्यते, इति 
सनिशोषन्रह्मवादः, उत्क्रमणापेक्षत्रह्मसाम्यमोक्षतावादश्च निरस्तो भवति ॥ 

द्वितीयस्तु दष्टान्तः--यथा सोम्य मधु मधुकृतो निस्तिष्ठन्ति, नानात्य- 
यानां वृक्षाणां रसानां समाहारमेकतां गमयन्ति, ते यथा तत्र न विवेकं 
लभन्तेऽमुष्याहं वृक्षस्य रसोऽस्म्यहममुष्य वृक्षस्य रसोऽस्मीत्येवमेव खलु 
सोम्येमाः प्रजाः सति संपद्य न विदुः सति संपद्यामह इति त इह व्याघ्रो 
बा सिंहो वा वृको वा वराहो वा कीटो वा पतङ्गो वा दंशो वा मशको वा 
यद्यद्भवन्ति तत्तदाभवन्ति-इति॥ . 


अत्रापि यद्यपि नानावृक्षरसानां तत्तद्टक्षरसत्वेनोपाधिना भेदो वर्तते, 
प्रतीयते च; तथापि मधुभावं प्राप्तानां मधुरूपातिरेकेण न रूपान्तरम , 
न वा तत्तद्र्सत्वोपाधिम्रयुक्तभेदानुभवस्तेषां तेषाम्‌, इति तेनैव न्यायेन 
यावत्तत्तच्छरीरोपाधिसत्त्वमेव जीवानां भेदः, तदनुभवो वा, न तु ब्रह्मभावं 
राप्तानाम्‌, इति निर्भेदस्वरूपमेव मोक्षस्वरूपम्‌ , सति संपत्तिरवेत्येवात्र 
बिवक्षणात्‌ नात्रापि दृष्टान्ते भेदकथा । अतोऽत्र “त इह व्याघ्रो वा सिंहो 
वे त्यौपाधिकभेदबिरह एव सुघुप्त्यादाविव मुक्तौ प्रतिपाद्यते ॥ 

आत्मनः स्वरुपक्ये5प्युपाधिक्रत एव भेदो बन्धाबस्थायामपि, उपाधि- 
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निवृत्ती तु स्वरूपेक्यमेव । तंतु क्षेत्रक्षेत्रज्ञविवेंकवतां जीवन्मुक्तानामेवानु- 
भवगम्यम्‌ , इति सुषुप्तितोऽपि वरा जीवन्मुक्तिरिति तु निष्कर्षः ॥ 


विशेषस्तु--शकुनेरिव सूक्ष्मो बन्धो नीडावस्थस्य सुधुप्तस्य वियुक्तस्थूल- 
सुक्ष्मशंरीरस्यातिसूक्ष्मकारणशरीराभिमानो निवर्तते, जीवन्मुक्तस्य तु 


कारणशरीरमपि संस्कारात्मनेवानुवतेते, न स्वरूपतः, इति सुषुप्तजीबन्सु- 
क्तयो विवेकः ।। | 


एतेन--तृतीयो5पि दृष्टान्तो--व्याख्यात: । स यथा-इमाः सोम्य- 
नद्यः पुरस्तात्‌ प्राच्यः स्यन्दन्ते पञ्चास्तीच्यस्ताः समुद्रमेवापियन्ति, 
समुद्र एव भवति ता यथा तत्र न विदुरियमहमस्मीति एवमेव खलु 
सोम्येमाः सवाँ प्रजाः सत आगम्य न विदुः सत आगच्छामहे-इत्यादि ॥ 


अत्रापि यद्यपि नदीसमुद्रयोनेदीस्वेन समुद्रत्वेन च भेदो वतंते; 
तथापि स भेदः कार्यात्मने, न तु कारणात्मना । तत्र नदीसमुद्रयोः 
कार्यकारणभावेऽपि— 


“मया ततमिदं सवं जगद्व्यक्तमूर्तिना” । 


इत्युक्तरीत्या नदीनां समुद्रात्मता, घटादीनां मृदात्मतेव न व्यक्ता, 
इतिं नदीत्वेनेब यथा समुद्रे. तल्लयपयेन्तं प्रतीतिः, एवमत्रापि बन्धाव- 
स्थायां जीवात्मतयेंब प्रतीतिः; यथा च घटादीनामनभिव्यक्तनामरूपात्मना 
मृदात्मनामपि घटाद्यात्मता नामरूपात्मता च व्यक्तावस्थायाम्‌ , इति सर्वेषा 
कार्याणां कारणात्मतेव सर्वेत्राऽनुवतमाना सत्या नदीनाभिब समुद्रात्मता । 
घटाद्यात्मता तु व्यावतेमाना न परमार्थः, एवमुपाधो निवृत्तायामुपाधी- 
नामिवोपहितानां जीवानामप्यखण्डब्रह्ममाव एव परमार्थः; यथा च 
नदीनां तत्तद्विगुपाधिभेदमात्रेणेब भेदः, स्वरूपतस्तु सञुद्रात्मतेव परमाथ, 
एवं जीवानां परस्परभेदोऽप्युपाधिमात्रेणेव नदीनाभिव प्रागाद्युपाधिभेदेन, 
तत्तदुपाधिबिलये ठु, प्रागाद्युपाधिबिलये नदीनां ससुद्रात्मतेब जीवानां 
ब्रह्मभाव एव, न तु सुक्तानां ब्रह्मणा साम्यमात्रं मुक्तिरिति प्रकृतदृष्टान्तार्थ: । 
तेन च मुक्तौ नाहमिति प्रतीतिरपीति सर्वेषां जीवानां जीबत्वमपि सुक्तौ- 
निवर्तते इत्यद्वेतसिद्धान्त एवास्यापि दृष्टान्तस्य स्वारस्यम्‌ ॥ 


तेन चाहंकारमात्रस्योपाघेरेव युक्तौ नाशः। स एव बन्धो नाम, 
न त्वात्मनोऽपि, इति न-“अहं मुक्तः स्यामितीच्छाचुपपत्तिरिति ज्ञाप्यते । 


१4 अर्तततत्त्यसुधां 


अनेन च मुक्तावपि जीव:--अहमि'ति स्वरूपेणेवास्ति, भातीति च 
बादोऽपि परास्तः।। 

तुरीयस्तु दृष्टान्व:--स एष जीवेनानुप्रभूतः पेपीयमानो मोदसानस्ति- 
छति अस्य यदेकां शाखां जीवो जहात्यथ सा इुष्यति-इति। अत्रापि यद्यपि 
जीबवृक्तयोमेदः प्रतीयते ; तथाप्यत्र वृक्षशब्देन देहस्योपाधेरेव विवक्ष- 
णात्‌. क्षेत्र-केत्रज्ञविभागप्रतिपादनद्वारा स्थूल-सूकष्म-कारणशरीरविलापनेन 
तुरीयाबस्थेब जीवस्य मुख्यं स्वरूपम्‌, यदेवातीतसमष्टिस्थूल-सूक्ष्म-कारण- 
शरीरं तत्पद्लक्ष्यार्थाभिन्नं मुक्तात्मनः स्वरूपमिति प्रतिपादनद्वाराऽखण्डं 
ब्रह्मेब मुख्यं तत्त्वमित्यनेन विवच््यते | तेन च तुरीयस्येचोपाधिभेदमात्रेण 
जागराद्यवस्था व्यष्टिसमष्टिरूपा आत्मनोंडशारचेति---अंशो नानाव्य- 
पदेशादि”ति सूत्रार्थो ज्ञाप्यते । अनेन च कारणशरीराज्ञाननिवृत्त्या5हं- 
भावविगमोऽपि मुक्ताबिति निरूपणद्वारोपाधिविलयेन तत्तदुपाध्यभिमान- 
'निबन्धनदु:खनिवृत्तिरिति ज्ञाप्यते ॥ 

अत एब--“अस्य यदेकां शाखां जीवो जहात्यथ सा शुष्यतीति 
दृष्टान्तः ।। 

अनेन हि देहामिमाननिवृत्तिरेवाशरीरत्वम्‌, न तु कमनिमित्तमिति 
डात । तडुक्तमाकरे-“नित्यमशरीरत्वमकमे निमित्तत्वा दित्यनोचाम” इति। 


“अशरीरं -शारीरेष्बनवस्थेष्बवस्थितम्‌ । 

महान्तं विभुमात्मानं मत्वा धीरो न शोचति” ॥ 
इति श्रुतिरपि- व्याख्याता, इति न दिव्यशंरीरप्रासिर्मोक्तः, संपत्तिवों, 
किन्तु सर्वविधशरीरराहित्यमेव, इति तत्तद्ठाद्यभिमतसंपत्ति- 
स्वरूपनिरासद्घारा निविशेषनिरहंकारसंविन्मात्रभाव एव संपत्तिरित्येव 
दृष्टान्ताना स्वारस्यम्‌॥ 


प्रथमादितुरीयान्तदष्टान्तानामद्देत एव स्वारस्यस्‌ । 
निष्कर्षस्तु--प्रथमेन दृष्टान्तनोत्क्रमणापेत्ता सुक्तिरपि बन्ध एव; भेदा- 
पेच्तस्य तस्य -सुखानुपयोगित्वादिति भेद्स्य बन्धहदेतुता, स्वस्वभावावस्था- 
नस्यैव मुक्तित्व॑ च ज्ञाप्यते, इति द्वितीयो दृष्टान्तो जीवत्रह्मेक्यं जीवन्सुक्ता- 
नुभवगम्यमुपपादयति। वृतीयो ष्टष्टान्तोऽखण्डाकारसात्तात्कारा- 
बस्थामादाय जीवनद्दोक्यं समर्थयति। तुरीयो दृष्टान्तरत्वखण्डाकार- 


उपोद्धार्तः १३ 


वृच्त्याऽज्ञानतत्संस्कारादिसर्वोपाधिविरहितं स्वयंज्यो ति:स्वभावमखण्ड- 
चेतन्यमात्रं तस्वमवगमयति ॥ 
पञ्चमच्ष्टान्तस्णह त एव स्वारस्यम्‌ । 

एतेन--पञ््रमोऽपि रृष्टान्तः--व्याख्यातः; स यथा--न्यग्रोध- 
फलमत आहरेति इदं. भगव इति भिन्धीति भिन्नं भगव इति किमत्र 
पश्यसीति अण्व्य इवेमा धाना भगव इति किमत्र पश्यसीति न किंचन 
भगव इति तं होवाच यं वे सोम्येममणिमानं न निभालयस एतस्येषो- 
ऽणिम्न एष महान न्यग्रोधस्तिष्ठाति-इति ॥ 

तत्र प्रथमेन दृष्टान्तेन “सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्विंतीयमि”ति 
सद्विद्याया: प्रथमवाक्ये सवस्य प्रपञ्चस्य सदात्मना प्रतीयमानत्वं सञ्चिदानन्द्‌- 
रूपब्रह्मण: सदात्मना ज्ञायमानस्येवोपादानत्वनिबन्वनम्‌। तञ्च सत 
आत्मस्वरूपस्वात्‌ चिदात्मन आनन्दात्मनाऽज्ञानेनेब विवर्तोपादानत्वमे- 
वेति, “तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेय” इति वाक्यान्ततात्पय विवक्ष्यते । तेन 
च “सदेव सोम्येदम्‌” इति सदात्मना बाधायां सामानाधिकरण्यमचेतन- 
प्रपञ्चस्येति सुचनद्वाणऽचेतनजगदुपादानत्वेन सप्रपञ्चमपि ब्रह्माद्वितीय- 
मेकमेवेति सजातीय-विजातीयादिव्यावृत्तित्रेह्मण उपक्षिप्यते ॥ 

तत्र “कृत्स्नप्रसक्तिर्निरवयत्बशब्दकोपो वा” इति न्यायोपक्षिप्यमाणो 
निरवयस्यातिसूक्ष्मस्य च कथमुपादानत्वमिति झङ्काविशेषः "श्रुतेस्तु 
शब्दमूलत्बादि” ति न्यायेन यत्‌ परिह्नियते, तदुपष्टम्भनाथं पञ्चमो 
दृष्टान्त: ॥ 

अयं हि दृष्टान्तः-“स एषोऽणिमे”ति सवेग्रपञ्चकारणस्य सतोऽणुत्वं 
नाणुपरिमाणत्वेन, किन्तु दुर्विज्ञेयवेन। तञ्च सवेप्रपञ्चकारणत्वेऽप्युप- 
पद्यत इत्युपपादंयति । तथा चाव्यक्तस्य परमात्मनोऽपि व्यक्तप्रपड्योपा- 
दानत्वमज्ञानोपधानेन, तदाश्रिताज्ञानपरिणामविधघया नामरुपात्मनां 
व्यक्तेन रूपेण भानम्‌, सदात्मना त्वव्यक्तेन रूपेण ब्रह्मणो भानमिति न 
विरुध्यते । तथाच गीता 


“स्या ततमिदं सर्वं जगद्व्यक्तमूर्तिना ।” 

इति । इद्मेवाभिप्रेत्योक्तम-- 
अस्ति भाति प्रियं रूपं नाम चेत्यंशपञ्चकम्‌ । 
आद्यं त्रयं ब्रह्मरूपं जगद्रूपं ततो द्यम्‌ः॥ 
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इति । तेन च--न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं च शब्दात?” “हृश्यते 
तु” इत्यादिसूत्रार्थः ५माणितो भवति ॥ 
तथापि केवलं सदात्मनोऽपि प्रपञ्चस्य नामरूपात्मनेव कथं प्रतीतिः, न 
तु व्यवहारदशायामपि सञ्चिदात्मना ? कथं च शुद्धन्नह्मोपादानमशुद्धात्मना 
प्रतीयते, नतु स्वीयेन गुद्धन रूपेण ? कथं च-- 
(“मया ततमिदं सवं जगद्ठ्यक्तमूतिना ।” 
इति गीतोपपद्यत इति शङ्कापरिहाराथ षष्ठो दृष्टान्त: ।। 


पष्टदृष्टान्तस्पाहत एव स्त्रारस्यम्‌ । 


स यथा--लवणमेतदुदके5वधायाथ मा प्रातरुपसीदथा इति स ह तथा 
च॒कार तं होवाच यद्दोषा लवणमुदकेऽवाधा अङ्ग तदाहरेति तद्धावस्रश्य 
न विवेद यथा विलीनमेवाङ्गास्यान्तादाचामेति कथमिति लवणमिति मध्या- 


दाचामेति कथमिति लवणमिति अन्तादाचामेति कथमिति लवणमिति 
अमिप्राश्येनदथ मोपसीदथा इति तद्ध तथा चकार तच्छश्चत्‌ संवतेते तं 


होबाचात्र वाव सत्सोम्य न निभालयसेऽन्रेव किलेति ॥ 

तेन च सुष्टेः पृषं सदात्मनोऽपि चेतनाचेतनात्मकस्य सवस्य प्रपञ्चस्य 
सुष्ट्यनन्तरं न सदात्मनव प्रतीतिः, किन्तु नामरूपात्मना व्यक्तन, यथाऽ- 
लबणावस्थायामुदकात्मतेब, सलवणास्था तु रूपान्तरेण, इति 
षष्ठेनोदारणेन विशदीक्रियते ॥ | 

तथाच यथा लवणोद्कयोः परस्पराव्यतिकरावस्थायां तत्तद्रपमात्रेण 
भानम्‌, परस्परव्यतिकरे तु लवबणोदकत्वेन, एवमेव परस्पर- 
तादात्म्याध्यासाद्‌ मायिकनामरूपात्मकप्रपञ्चात्मना व्यक्तं भानम्‌, 
सदात्मना त्वव्यक्तमिति— 

(मया ततमिदं सवं जगद्व्यक्तमूतिना” 
इति सुष्ठु लगत्यद्वेतवादे । 
ससमरष्टान्तस्य सप्रयोजनत्वम्‌ । 

एवं तहि कथं सदात्मतेव परमार्थः ? तद्व्यतिरेकेण च सवोभाव:, 
कथं च जीवेश्वरयोः स्वरूपेक्यज्ञानं न सर्वेषामिति राङ्कावारणार्थम्‌, तदवधा- 
रणोपाय:--“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः” 
इति बृहदारण्यकोपनिषत्प्रतिपादित,, साधनचतुष्टयसंपन्नाधिकारिक 
भ्रबणादिरेवाचार्योपसद्नद्वारक इति निरूपणाथ सप्तमो दृष्टान्त: ॥ 
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स यथा--“यथा सोम्य पुरुषं गान्धारेभ्योऽभिनद्धाक्षमानीय तं 
ततोऽतिजने विसृजेत्‌”--इत्यादि ॥ 


अत्रापि-यद्यपि गान्धारपुरुषयोभेंदो वर्तते, प्रतीयते .च; तथापि 
साधनावस्थायामङ्वतस्या ट्वेतवा देऽनभ्युपगमात्‌, उपायमात्रप्रदशन- 
तात्पर्यकत्वाञ्चोक्तष्ष्टान्तस्य नात्र विरोधः; यावदूत्रह्मसाक्षात्कारं 
व्यावहारिकभेदस्याद्वेतसिद्वान्ताविरोधात्‌ ॥ | 

न चात्र प्राप्यप्रापकाभेदप्रतिपादनं लक्ष्यम्‌; तस्य प्राचीनरुदाहरणे: 
प्रतिपादितत्वात्‌ , किन्तूपायांश एवायं दृष्टान्तः, इति प्राप्यप्रापकभेद्‌- 
प्रतीतिरत्र न व्याहन्यते ॥ 

तथाच भाष्यमानन्द्मयाधिकरणे “भेदव्यपदेशाच्चे”ति सूत्रे--“आत्म- 
नोऽप्रच्युतात्मभावस्येव सतस्तत्त्वानवबोधनिमित्तो मिथ्येव देद्दादिष्वनात्म- 
स्वात्मत्वनिश्चयो लोकिको हृष्टः, तेन देहादि भूतस्यास्मनीऽप्यात्माऽनन्वि- 
टोऽन्वेष्टव्य इत्यादिभेद्‌व्यपदेशः-यथा वा घटाकाशादुपाधिपरिच्छि- 
्ञादनुपाधिपरिच्छिन्न आकाशोऽन्यः ; ईरृशं च विज्ञानात्म-परमात्मनोभेंद्‌- 
माश्रित्य--“नेतरोडनुपपत्तें:” भेदव्यपदेशाच्च “इत्युक्तम्‌--” इति ॥ 

तत इयं शङ्का शिष्यस्योत्तिष्ठति-“सत्यं भिदा सत्यं भिदे”त्यन्यत्र 
प्रतिपाद्यते, अभेदस्तु सत्य इति प्रकृते प्रतिपाद्यते । किमत्र तत्त्वम्‌ 
किं जीवात्मनोऽहंकत्रांदिरूपेणेव मुक्तो स्थितिः, उत स्वप्राकशसंविन्मात्रा- 
त्मनेति; तन्निवारणार्थमष्टमो दृष्टान्तः ॥ 


ह | 
अष्टमइशन्तस्याद्वेते स्वारस्यम्‌ । 


स यथा--“अथ यदाऽस्य वाड्य़नसि संपद्यते मनः प्राणे प्राणस्तेजसि 
तेजः परस्यां देवतायामथ स न जानाति” इति ॥ 

अत्रापि यद्यपि जीवप्राणादीनां भेदः प्रतीयते; तथापि स यावत््राणा- 
दिलयम , सर्वविलये तु न ज्ञाठ्‌ङ्ञेयादिभेदसत्त्वम्‌ , किन्तु स्वप्रकाशसंवि- 
न्मात्रावस्थानमित्येव विवक्ष्यते ॥ 

अत्र परस्यां देवतायां संपत्तौ ज्ञात-ज्ञेयादिविरहप्रतिपादनात्‌ सवो- 
त्मना ब्रह्मभाव एव तत्त्वमसिवाक्याथे इति विशदमवगम्यते ॥ 


अत्र प्राकृतप्रलय एव ज्ञातृ-ज्ञेयादिभेदभावविरहो यद्यपि निरूप्यते; 
तथापि तत्रेब तथावे केव कथा मुक्ती ? यत्र सवस्य बीजभावेनावस्थे 
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ति मत्वा प्राकृतप्रलयोदाहणम्‌॥ इदमुपलत्चणम--“एवमेवास्य परिद्रष्टुरिमाः 
षोडश कलाः पुरुषायणाः पुरुषं प्राप्यास्तं गच्छन्ती”ति दृष्टान्तस्यापि ॥ 


नवमदष्टान्तस्यादे ते स्वारस्यम्‌ । 


नवमो रृष्टान्तस्ववात्मनोडकतृत्वमेव स्वभावः, कतेत्बं त्वारोपितम्‌ , 
इत्यहमात्मना जीवस्य मुक्ती नानुवृत्तिरिति निरूपयितुम ॥ 

स यथा--“पुरुषं सोम्य हस्तग्रहीतमानयन्त्यपहार्षीत्‌ स्तेयमकार्षीत्‌ 
परशुमस्मे तपतेति। स यदि तस्य कर्ता भवति तत एवानृतमात्मानं 
कुरुते । . सोऽनृताभिसन्धोऽनृतेनात्मानमन्तर्धाय परशुं तप्तं प्रतिग्रह्माति 
स दह्यतेऽथ हन्यते । अथ यदि तस्याकतां भवति तत एव सत्यमात्मानं 
कुरुते । स सत्याभिसन्धः सत्येनात्मानमन्तघोय तप्तं परशुं प्रतिगृह्णाति 
स न दह्यतेऽथ मुच्यते” इति। अयं हि दृष्टान्तोऽकदेत्वानुसन्धानेन 
क्ेत्वाद्यारोपितसदेबन्धनिवृत्त्या स्वप्रकाशसंविदात्मतेच संपत्तिः, 
मुक्तिवीते शापथेनोपपाद्यति, इति स्तेनापहाययोभेदप्रतीतिरत्रा- 
किंचित्करी; कतृत्वा-कतृत्वयोरकतृत्वसत्यतायां तद्नुसन्धानेनेन बन्धस्य 
सुत्तेश्वात्र विवत्तणात्‌॥ 

सद्ठिद्याप्रकरणस्य सर्वेस्यादेत एव स्वारस्यम्‌ । 
 यत्तु-“सन्मूलाः सोम्येमाः प्रजाः सदायतनाः सत्प्रतिष्ठाः” इत्यादिना 
भेद एब प्रतिपाद्यते इति, तत्र सन्मूलत्वस्य सदुपादानकत्वरूपत्वात्‌ , 
तस्य च “सदेवेदभिःत्युपक्रमावगततादातम्योपपादककल्पितंभेदपरत्वस्येव 
संभवादभेद्‌ एव तात्पयम्‌; अन्यथा “सदेवेद” मिति सामानाधिकरण्यं 
नोपपद्यते ॥ 

वस्तुतस्तु-सोऽपि बन्धावस्थायामेब; कार्यकारणभावस्य तदेव 
संभवात्‌ , मुक्तात्मनां परस्परम , युक्तात्मनः परमात्मना चाभेदे नोक्तं वाक्यं 
प्रमणम । सवोपाधिशून्यस्यानाव्रृतसंविन्मात्रस्याखण्डस्यानाद्यविद्याकल्पि- 
तसदादिभेदसखण्डोपाद(नत्वाभावेन जगतः “सदेवेदमि”ति प्रकरणगत- 
सत्पदार्थत्वाभावेन, मुक्तात्ममूलत्वा भावेन, प्रजानां सन्मूलत्वस्य सुक्तात्मा- 
भेदस्य चाविरोधित्वात्‌ , मूक्तात्मनामकायंत्वेन सन्मूलत्वाभावाच्च ॥ 

एतेन— 

स्रष्टत्वादाश्रयत्वाञ्च सुक्तानां च जगत्प्रति। 
स्थापनाश्च॒विभुर्विष्णुरन्यः संसारिणो मतः॥ 
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इत्यपि--व्याख्यातम्‌ ; संसारि-ब्रह्मणोभेंद्स्य, नियम्य-नियामकभावस्य 
चाट्टेतेऽप्यविरोधात्‌ ॥ | 


अत एव “अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविइय नामरूपे व्याकरवाणी”त्यपि 
-व्याख्यातम। इदं हि जीवस्य परमात्मना5भेदम्‌ , जीव-परमात्मनोः स्वरू- 
पेक्य वा बोधयति--अनेन जीवेनात्मनेति ॥ 


अत्र जीवशडदेनानिरुद्वाख्यस्यंव परमात्मनो बोधनमिति तु-- 
“अंशो नानाव्यपदेशा” दित्यादौ व्यूहावताराणां सर्वेषां परमात्मस्वरूपां- 
शत्वस्य व्यवस्थापनात्‌, प्रयुन्नादिरूपेणापि परमात्मंनो5कारणत्वे प्रमाणा- 
भावात्‌, अन्यथा स्वरूपेक्यासंभवात्‌ , जीवपद्स्य प्रसिद्धसंसारिजीवपर- 
स्यानिरुद्धमात्रपरत्वे प्रमाणाभावाच नोपपद्यते॥ ` 


तत्र तत्र विष्णुर्जीव इत्युक्तिस्तु स्वेजीव-जह्याभेदसिद्धान्तमेव स्वरूपात्मना 
बोधयति, न तु जीवशब्द्वाच्यत्वमान्न॑ परमात्मनः ; सबेशब्दानां. लोकिकनां 
बेदिकानाम्‌, कि बहुना ? कमेकाण्डघटकवसन्तेइत्यादिपदानामपि परमात्म- 
परत्वमेव मुख्यमिति परविद्यापक्षपातिनां किमत्र जीवशब्दमात्रस्य परमात्म- 
परत्वव्युत्पादने परिश्रमेण ? अद्वेतमतेडपि स्वरूपेक्यमादाय सदात्मना 
सर्वेस्य परमात्मत्वम्‌, तद्वाचकपद्बाच्यत्वं वा न विरुध्यते ॥ 


तत्र “तत्तेज ऐक्षत” “ता आप ऐक्षन्त” इत्यादौ “अभिमानिव्य- 
पदेशस्तु विशेषानुगतिभ्यामि”ति न्यायाद्‌ अविद्याश्रय-विषयसत्पदाथे- 
परमात्मस्वरूपमात्रं विवक्ष्यते, जीवत्वं तु तस्य शरीरप्रवेशमात्राधीनम्‌, 
शरीरान्तर्गतान्तःकरणाभिव्यङग्यत्वमात्रम्र युक्तं वा, यदुपपादनार्थम्‌ “अनेन 
ज़ीवेनात्मने”ति वाक्यम्‌ इति नास्य वाक्यस्य वेयथ्यमद्वेतमते ॥ 


परमतै तु सत्पदार्थस्य परमात्मन एव खष्टृत्वान्नानात्‌ परमात्मनोऽ- 
निरुद्धात्मनेव स्रष्टत्वप्रतिपादनं बितथम्‌। न च तत्‌ संभवत्यपि; अन्यथा 
“तत्तेज ऐक्षत” इत्यादावपि तस्येव स्ष्टत्वेन विवक्षाया आंवश्यकत्वात्‌ 
किमर्थ वा “अनेन जीवेने”ति वाक्यम्‌? अद्वेतमते तु जीवत्वं 
परमात्मन औपाधिकमिति निरूपणेन तत्‌ सफलम्‌, इति: “जीवेने” 
तिपदेन साकमात्मनापदमपि प्रयुज्यमानं सत्यपि विशिष्टरूपेण जीव- 
ब्रह्मणोभेदे स्वरूपेण तदेक्यपरमेब । अत एव “तत्त्वमसी” त्यभेदे 
सामानाधिकरण्यम्‌ , इति सब सुष्ठु, इति प्रथमादिदाष्टोन्तिकबाक्यपरीक्षा ॥ 
| १ 
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. एतेन--“एवमेव खलु सोम्येमाः सर्वा: प्रजाः सति संपद्य न विदुः 
सति संपद्यामहे” ति ट्वितीयदाष्टोन्तिकबाक्यमपि--व्याख्यातम्‌ । सत्यम्‌, 
“सति सपद्ये?ति तत्र भेदाज्ञानमेव प्रतिपाद्यते । अविज्ञानं तु भेदस्य 
बाघेनापि भवति, सत्त्वेऽपि तदूग्राहकप्रमाणाप्रवृत्त्या च । बयं तु मन्यामहे 
बाधात्‌ , तत एव तद्मआाहकप्रमाणाप्रसराच्च तदिति। “त इह व्याघ्रो 
वा सिंहो वे”स्यादि तु सति संपन्नानां सुषुप्त्यवस्थायामपि न भेदज्ञान- 
मित्येव बोधयति, न तु भेदाज्ञानेऽनर्थम्‌; अनाकाङक्षितत्वात्‌ तद्वाक्यमान्ने 
तत्प्रयोजनस्य ॥ 


“इमाः सोम्य नद्यः पुरस्तात्‌ प्राच्यः स्यन्दन्ते” इति तु नदीनां तत्तत्स- 
सुद्रोद्भवानां समुद्रात्मता, समुद्राणां च महासमुद्रात्मता, एवं परम्परया 
नदीनामपि महासमुद्रात्मता, यथा घटादीनां कपालाद्यात्मता, 
कपालादीनां म्रदाद्यात्मता, मृदादीनामप्यवाद्यात्मताविधया मूलप्रकृत्या- 
त्मता, तथा तस्या इव सर्वेषां ब्रह्मतयेकविज्ञानेन सर्वेविज्ञानमुपपादयत्‌ , 
“वाचारम्भणं विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यमि”ति वाक्ये सर्वे- 
मूलकारणात्मना सर्वेषामेक्यप्रतिपादनमेब विवक्षत, समुद्रात्मताद्वारा 
नदीनां अ्रह्मतापयेन्तं वाक्यतात्पयेमिति ज्ञापयत्‌, समुद्रात्‌ समुद्र" 
मपियन्ति, समुद्र एव भवतीति मूलकारणादभेदं कार्यस्य बोधयञ्च 
सर्वात्मना नदी-समुद्रयोरभेदपरमेच, न भेदपरम्‌। “समुद्रात्‌ समुद्र- 
मपियन्ति, समुद्र एब भवतीति चानथान्तरम्‌॥ 


उपपाद्नप्रकारस्तु पयंवसित एवं वणेन एवोपपद्यते; अन्यथा 
समुद्रान्तरस्य महासमुद्ररूपताऽनुपपन्ना स्यात्‌ , इति नदीनां समुद्रेणेकी- 
भूतानामपि नदीत्वमेव, न समुद्रत्वमिति विवरणं’ नोपपद्यते । न हि 
गङ्गासङ्गमस्थानमपि गङ्गेव ; अन्यथा गङ्गास्नानाथ तावत्पर्यन्तं यात्रा, 
समुद्र्स्तानविधिना तत्स्नानादिकम्‌ , तदुदकेनाचमनादिनिषेधश्चानुपपन्नः 
स्यात्‌। समुद्राणवादिभेदा दिगदेशविशेषावच्छिन्नप्रबहणशीला नय एव 
महाकारा इव घट-मठायवच्चछिज्ञा घटाकाश-महाकाशादयः, इत्युपाधिभेद- 
कृत एव भेदो नदी-समुद्रयोः, इत्युपाधिविगमे घटाकाशादीनां महाकाशतेव 
तत्तदुपाधिभेदविगमे नदीनामेव सञुद्रत्वम्‌, न तु समुद्राणु भ्योऽतिरिक्ता 
नदीनामणवः ॥ [ 

एतेन--न हि भिन्नानां नदीजलपरमाणूनां समुद्राणुभिरेक्यं युज्यते | 
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तथा सति हि महाजनसमितो प्रविष्टानां द्वित्राणां तदेक्यं स्यादिति-- 
परास्तम्‌; न हि महाजना उपाधिभेदतो भिन्नाः, न वा तत्र प्रविष्टा द्वित्राः ॥ 


अप्ययो हि समुद्रे नदीनां तदात्मवेब; कारणावस्थाया एवाप्ययपदा- 
थेत्वात्‌, परमात्मन एव कारणत्वात्‌, सूयरश्मीनामेव झत्स्नससुद्र- 
परमाणुसमूहरूपमेघवृष्टयुदक-दिरदेशविशेषाद्यवच्छिन्नप्रबहदप्रवहन्नदीकूप- 
तटाकादिरूपत्वेन तेषां तत्तदठुपाधिविलये तदात्मताया एव युक्तत्वाञ्च ॥ 


अयं ह्यप्ययो जडप्रपञ्चमभिम्रेत्य, चेतनस्य तु “स्वमपीतो भवती” ति 
परमात्मनाऽऽत्यन्तिकोऽभेद्‌ एव घटाकार-मठाकाशादीनामिव मह्याकाशेन। 
“स्वमपीतो भवतीत्यत्र स्वशब्देन परमात्मविवत्षाऽपि नाद्वेतविरोधिनी; 
परमात्म भावस्येवात्र विवक्षणात्‌ ॥ 


अत एव-“परेऽव्यये सवे एकीभवन्ती”ति श्रृतिः तन्रेकीभाव इति 
च्विप्रत्ययो ह्यौपाधिकत्वांवस्थायां ब्रह्मणाऽत्यन्ताभेद्स्याभूतस्य उपा- 
धिविलये तद्भावमभिम्रेत्य । अप्ययो हि “प्रभवाप्ययौ” इति प्रयोगात 
कारणभावापत्तिरेव, न प्रवेशः ॥ 


“<यरप्रयन्त्यभिसंविशन्ती”त्यादौ द्वितीयेवाप्ययस्थले द्यते, न तृतीया, 
इति “स्वमपीतो भवती” त्यादावपि कारणभावापत्तिरूप एवाप्ययः, इति 
नात्र “स्वेनापीतो भबती”ति प्रयोगापत्तिरेकीभावविवक्षायाम्‌ । श्रृतिस्तु 
न पर्यंनुयोज्या, इति द्वितीयाया एव तृतीयार्थताऽपि न विरुध्यते, इति 
“स्वमपीतो भवती” त्यादौ स्वशब्देन परमात्मविवक्षाऽपि जीवात्म-परमात्म- 
नोरभेदमाश्रित्याद्वेतमते न विरुद्ध्यते । मुख्यं स्वरूपं हि जीवात्मनोऽपिं 
परमात्मेब ॥ 

“स एष जीवेनात्मनानुप्रभूतः पेपीयमानो मोदमानस्तिष्ठति अस्य यदेका 
शाखां जीवो जहात्यथ सा शुष्यती”ति तु पूबमेव परीक्षितम्‌॥ 

अयमेव न्यायोऽत्र प्रकरणेऽणिमादिशब्देः परमात्मस्वरूपविवक्षायाम्‌। 
न हि जीवेइवरेक्यवादे जीववाचकराब्देः परमात्मविवक्षा विरुध्यते 
कुत्रापि। “ऐतदात्यमिदं सवेमि”त्यत्नेतदात्मसंबन्धीति वा, एतदात्मस्वरूप- 
मिति वा विवत्तापि स्वस्य ब्रह्मविवतंतायां न व्याहन्यते ॥ 


इद्भेब विवादास्पदम--परमात्मनो जीवाभेद उपाध्यविवक्तया 
भवति, न वेति । “सदेवेदमि”त्युपक्रमानुगुणं विवरणं ठु “एऐतदात्स्यभिद्‌ं 
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सर्वमि त्यत्र स्वार्थे ण्यप्रत्यय एव स्वरसम्‌, इति बाधायां तादात्म्येन प्रवृत्तं 
प्रकरणं न भेदपरं भवितुमहेति, इति नात्रातत्त्वमसी”ति वाक्ययोज- 
नोत्सूत्रभाष्यानुव्याख्याना संभवति, किन्तु तत्त्वससीत्यभेदे सामानाधि- 
करण्येनेव ।। 
" 0 न है जीव-ब्रहसेदो 
तच्चा्टेतवादस्येवानुुणम्‌ , न तु द्वेतवादस्य । न च जीव-ब्रह्मसेदोऽत्र 
प्रतिपिपादयिषितः; इवेतकेतोः स्वस्य त्रह्माभेदश्रमाभावेन तन्निषेघेन 
तद्भेदप्रतिपादनस्यानाकाङक्षितत्वात्‌। यत्तु-परमार्मातिरिक्तानामात्मा- 
आसत्व॑ तत्र तत्रोच्यते, तत्‌ बद्धाभिप्रायम्‌, न तु सुक्ताभिप्रायम; 
तस्य परमात्मस्वरूपस्य, तदभिन्नस्य वा तदाभासत्वायोगात्‌ ॥ 


मोक्षधर्सवचनानामद्वेताविरोधः, तत्रेव स्तारस्यं च । 


यस्तु--अन्तिमे द्ृ्टान्तवाक्ये स्तेनपद्प्रयोगादन्यथा ज्ञायमानं 
परमात्मानमात्मानं पश्यन्निति विवरणमेव तस्य युक्तम्‌, तञ्च भेदतात्पये 
एव युज्यत इति--वादः, तत्रात्मनः स्वतः, परतो वा कठेत्वानुसन्यातुरेब 
स्तेनसाम्यस्य विवक्षणात्‌ तदकरदेत्वानुसन्धातुरेब सत्यवादित्वादिव्यवस्था- 
पनाञ्च परमात्माभेदायोग्यात्मस्वरूपबोधने तात्पर्य नोपपद्यते ॥ 
'एतेन— 
“ऐकात्म्यं नाम यदिदं केचिदाहुरनेपुणम्‌ । 
शास्रतःत्वमविज्ञाय तथावादावलम्बनाः ॥ 
कामक्रोधामिभूतत्वादहंकारवशं गताः। 
याथातथ्यमविज्ञाय शास्त्राणां शास्त्रदस्यव: ॥ 
त्रह्मस्तेना निरानन्दा अपक्कमनसो जनाः ।॥” 
इत्यांदिमोक्ष धर्मबचनान्यपि~-व्याख्याताति ; एतेषां बद्धकिंचिज्ज्ञादि- 
जीवस्याहमर्थस्य सर्वज्ञकारणाभेदविज्ञाननिन्दापरत्वेन विगलितसवोपाधि- 
जीवत्वेश्वरत्वोपलक्षितसंविन्मात्रतासिद्धान्ताविरोधित्वात्‌॥ 
परमोपनिपदोऽद्टेतेऽविरोधः । 
“तथा जिवेश्वरौ भिन्नौ सर्वदेब विलक्षणो । 
तथापि सूक्ष्मरूपत्वान्न जीवात्‌ परमो हरिः॥ 
भेदेन मन्ददृष्टीनां ₹ठयते प्रेरकोऽपि सन्‌। 
वैलक्षण्यं तयोर्ज्ञात्वा मुच्यते बध्यतेऽन्यथा ॥ 


इति परमोपनिषद्पि च्तेत्र-ेत्रज्ञविवेकेनाशरीरजीवपरमात्मता- 
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ज्ञानसोक्षसाधनतापरा । न ह्यन्यथेकविज्ञानेन सवैविज्ञानोपपत्ति:। न हि . 
प्रधानविज्ञानेन सर्वेऽप्रधाना लोके विदिता दशयन्ते ॥ 

तञ्च प्राधान्यं यदि सर्वेकारणत्वेन, तर्हि तस्यापरिणामिकारणतया 
विवर्तोपादानरूपतायामद्रते पर्यंवसानम्‌। निमित्तकारणतायां तु तद्‌ 
बाधितम्‌ । न हि निमिःत्ाकारणङुलाल-चक्र-दण्डादिविज्ञानेन तत्कायोणि 
विज्ञायन्ते । यदि तु प्राधान्यमन्येन प्रकारेण, तहि सद्दि्यायां कार्य-कारण- 
भावोपदेशास्य वेयथ्येस्‌ , ब्रह्मप्राधान्यनियामकान्तणानिरूपणेन तद्योगः, 
सृत्तिकेत्येब सत्यमिति कारणज्ञानेन सबेविज्ञानो क्तिविरो धश्च ॥ 


प्रपञ्चमिध्यात्वस्येव श्रौत्रम्‌ , न तु तत्पारमार्थिकस्वस्य । 


एतेन--““वाचारम्भणं विकारो नामधेयमिःत्यस्यार्थान्तरपरतया 
योजनमपि--निष्प्रयोजनम्‌ , इति “सदेवेदमि”त्यादिवाक्यसन्द्‌भस्य 
त्र्मञ्यतिरेकेणेतराभावमसभिप्रेत्येकविज्ञानेन सवेविज्ञानप्रतिज्ञा जगन्सि- 
श्यात्व एवोपपद्यते ॥ 

““कृषिमेनीषी परिभूः स्वयंभूयोथातथ्यतोऽथान्‌ व्यद्घात्‌ शाश्वतीभ्यः 
समाभ्यः” इत्यत्रेश्धरस्रष्टत्ववणेनेनेव सत्यत्वे सिद्धे याथातथ्यत इति पदं 
प्रपन्नस्य सृष्टस्य यथातथाभावंः यावदूव्यवहारं सत्त्वमेव बोधयति, न 
पारमार्थकं सत्त्वम्‌; यावत्कारणसत्त्वं कायंसत्ताबोधन एव तत्तात्पयात्‌ ॥ 

कारणत्वं तु ब्रह्मणो मायोपहितस्य यावन्मायासत्त्वमेव, इति माया- 
विनाशे तत्प्रयुक्त-तत्कायविनाशेन मायाया इव तत्कायोणामपि 
मिथ्यात्वसिद्धान्त एव पर्येवसानाद्‌ विश्वसत्यत्वपराणां सर्वेषां वचनानां न 
कोऽपि विरोध: ॥ 


“असत्यमप्रतिष्ट॑ ते» इति गीताया नाद्वैतनिन्दापरत्वस्‌ । 


“असत्यमप्रतिष्ठं ते जगदाहुरनीश्वरम । 
अपरस्परसंभूतं किमन्यत्‌ कामहेतुकम ॥ 
एतां दृष्टिमवष्टभ्य नष्टात्मानो5ल्पबुद्धयः | 
प्रभवन्त्युत्रकमाण: क्षयाय जगतोऽह्ताः ॥” 
इति भगवद्गीता तु नाद्वेतवादनिन्दापरा, किन्तु सौगतमतनिन्दा- 
प्रेति गीतातात्पर्यचन्द्रिका बदति । तत्राद्वेतमते साधिष्ठानकत्वं जगतः 
स्वीक्रियते, इति यावत्तत्मतीति नाप्रतिष्ठितत्वम्‌, न वाऽनीश्वरत्वम्‌॥ 
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तत्र जगतोऽसत्यत्वं स्वरूपतो बाधेन यद्यपि स्वीक्रियते; तथापी- 
श्वरस्य स्वरूपतोऽसत्यत्वं न स्तीक्रियते। अत एव “असत्यमप्रतिष्ठं ते 
जगदाहुरनीश्वरमि” ति जगतोऽनीश्वरत्वविरोषणम्‌। सोपाधिकमसत्यत्वं 
त्वीश्वरस्य नान्यद्‌ जगद्सत्यत्वात्‌, उपाधबाध्यत्वप्रयुक्तस्यापाधकस्यच 
बाध्यत्वस्याट्वेतमत ईश्वरे स्वीकारात्‌, इति नाट्टतवादनिन्दा गीतायाम्‌ । 
अधिकं गीतातरङ्गिण्याम्‌॥ 


श्रतिव्याख्यानानामह त एव स्वारस्यम्‌ । 


' श्रतिव्याख्या तु नाद्वेतसिद्धान्तमुपहन्ति ; अद्दतानुगुणं तद्‌ व्याख्यान- 
स्येव सकेत्रोचित्यस्य तत्तत्प्रकरणे वेदान्तेषु भगवत्पादैः, तद्‌नुयायिभिश्च 
व्यवस्थापनात्‌ । विषयव्यवस्थायां तु सिद्धायां तदनुगुणं विवरणमेव 
हृदयङ्गमम्‌॥ न चाद्ठेतवादे दोषलेशोऽपि, प्रत्युत तत्रव स्वारस्यं 
वेदान्तवाक्यानाम्‌, तदविरोघेनोपासनाप्रकरणगतानाम, जगत्सत्यता- 
पराणाम्‌, जीवपरस्परभेद्बोधकानाम्‌, जीव-परमात्मभेद्बोधकानां च 
सर्वेषां वचनानामट्टेतनिबन्धेषु विशदीकरणात्‌ ॥ 


अक्केतदर्शनमेव रमणीयं दर्शनम्‌ । 


अद्वतदर्शनमेव हि सर्वेषु दशनेषु दर्शनीयम्‌। गोडपादकारिकाया 
अपि द्वेतसिद्धान्तानुगुणं योजना तु ह्लिष्टतमा, पूवोत्तरवाक्यसन्द्‌भेवि- 
रुद्धां च । सब चेद्‌ं गौडपादकारिकासमीक्षायां व्यक्तम्‌। व्यक्तीकरिष्यते 
चेद्सुत्तरत्र ॥ 


एकानेकजीववादेन जीव-ब्रह्मेक्योपपत्ति! । 


जीव-ब्रह्मेक्यं तु--एकजीववादे, अनेकजीववादे च। तत्र प्रथमेऽविद्या- 
धच्छिन्नं तत्रतिबिम्बचतन्यं वा सुख्यो जीवः । .तत्राविद्यावच्छिन्नस्यवान्त:- 
गनका अविद्यावस्थाविशेषावच्छिन्नचेतन्यजीव- 
चा ॥ 
` तत्रान्तःकरणावच्छिञ्नचेतन्यस्य मुक्तिनांम तन्मूलाविद्यावच्छिन्न- 
'चेतन्यभाव एव, न तु बिम्बचेतन्यभावः। शुकादिसुक्तिप्रतिपादकबचनानां 
मूलजीवभावाभिप्रायत्वादर्थवादत्वम ॥ 


अन्ततः सवांविद्योपरमे जद्मभावो मूलजीवस्येब सुक्तिः। अन्त:- 
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करणावच्छिन्नचेतन्यानां जीवानां ब्रह्मसाक्षात्कारेण स्वोपाध्यन्तःकरण- 
मात्रस्य नाशाः, अविद्याप्रतिबिम्बचेतन्यस्य तु तद्विम्बचेतन्यात्मता ब्रह्म- 
साक्तात्कारेण मुक्ति: । स एव समष्ट्यन्तःकरणाभिमानी प्रथमो जीवो 
हिरण्यगर्भः । अत्र चेकमुक्तौ न सऽमुक्त्यापत्तिः, न वेश्वरभावः॥ . 


अविद्योपहितचेतन्यमीः्वरः, . अन्तःकरणोपह्नितचेतन्यं जीव इति पत्ते- 
ऽविद्यावस्थाविरेषोपह्वितचेतन्यजीवतापच्ते चेश्वरभावो मुक्तिः, न तु मूल- 


जीवभावः, ब्रह्मभावस्तु सर्वेयुक्तावेव। विशेषस्तु यावत्सवेमुक्ति 


ईश्वरभावः, इति न तत्रेकजीवव।दोऽपि ॥ 


व्यष्टिजीवानामविद्यावस्थाविशेषोपहितानां यावदन्तःकरणसत्त्वं परस्परं 
गुरू-रिष्यभावादिकं न विरुध्यते, यथा- स्वप्नेऽवस्थाज्ञानोपहितजीव- 
कल्पितजीवानां तदंशानां परस्परं व्यवहारः, एवमत्रापि व्यवस्था । तत्रैका- 
ज्ञानकल्पितो जीवस्तु मूलाविद्यावच्छिन्नो हिरण्यगर्भ: समष्टिमनोऽभिमानी। 
अन्ये तु मूलाविद्यावस्थाविशेषान्तःकरणावच्छिन्ना अनेकाज्ञानकल्पिता 
अनेक एव। तथाचेकाज्ञानकल्पितस्य समष्टिजीवस्य हिरण्यगभेस्य स्वकल्पि- 
तानेकजीवान्‌ प्रत्युपदेशः रवप्नगुरुदृष्टान्तेन। तत्तदूव्यष्टिजीवानां तु 
परस्परं शुरू-शिष्यभावादिकमप्यत एव व्याख्यातम्‌; तत्तद्न्तःकरणोपाधि- 
भेदेन भिन्नानां सर्वेव्यवद्दारनिवोहसंभवात्‌ , मूलजीवकल्पितव्यष्टिजीवानां 
स्वप्ने स्वकल्पितंजीचेव्यंबहदारवदू मूलजीवस्य व्यष्टिजीवेव्येबहारो न 
विरुध्यते ॥ म 

ईश्वरस्येव लीलामात्रै समष्टिजीवस्य हिरण्यगभेस्य व्यष्टिजीवसृष्टि:, 
तेव्येवहारश्च, इति मायाविन इव स्वकल्पितत्वेन ज्ञातरेव मूलजीवस्य 
.व्यवहारो व्यष्टिजीचेने विरुध्यते। इयान्‌ विशेषः-मायावी मायेति मत्वा 
व्यवहरति, समष्टिजीवस्तु स्वसृष्टा जीवा इति व्यवहरति। स्वप्नो- 
ऽयसिति ज्ञानं तु न खप्रदशायां व्यष्टिजीवानासुपाधिदोषेण दुष्टानाम्‌, 
हिरिण्यगभेस्य तु स्वप्न इति व्यष्टिजीवविषये मायाविन इवास्ति विज्ञानम्‌ । 
तथापि लीलामाऽ तस्य व्यवहारः ॥ प 

तत्र यावत्स्वप्रसमापि स्वप्रकल्पिता: सर्वेऽपि जीवा यथा प्रातिभासिकाः 
सत्याः, तैः सह मुख्यजीवस्य व्यवद्वारञ्च, .एबं.'यावत्सवेमुक्ति सर्वे: 
स्वसृष्टेव्येवद्दारो हिरण्यगयर्भस्य न विरुध्यते । तत्र व्यष्टिजीवा न व्यष्टि- 
विशेषसृष्टा:, तत्कल्पिता वा, किन्तु मूलजीवसृष्टा:, . इति बहूनां -हऱ्यमा- 
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नत्वात्‌, कस्याज्ञानकल्पितमिदमिति शङ्का नोत्तिष्ठति, इति सर्वेषां 
व्यष्टिजीवानां स्वतन्त्रं परस्परव्यवहारो न विरुध्यते मूलजीवपारतन्त्र्येऽपि। 
समष्टिजीवाविद्याकल्पितत्वाद्‌ ठ्य्टिजीवानामनेकजीववाद इव न गुरु-शिष्य- 
भावविरोधः। स्वप्नेऽपि स्वप्नवत्‌ व्यष्टिजीबानां तत्तदूठ्यक्तिमात्रानुभवस्तु 
तत्तत्सृष्टत्वात्‌ । तत्तत्स्वाप्रिकानां नकजीवादे जागराद्यवस्थासाङ्कयं व्याष्ट- 
जीवानाम्‌ ॥ 


किञ्चिज्ज्ञत्वम्‌ , असवेशक्तित्वादिक च व्यष्टिजीवानामेव तत्तदुपाध्यव- 
च्छिन्नानाम्‌, न तु मूलजीवस्य। मूळपुरुषो बिम्बरूपत्वादू नोपाधिदोषभाजनं 
भवति; उपाधेः प्रतिबिम्बपक्षपातित्वात्‌। तत्र च व्यष्टिजीवेष्वेकस्य 
ठ्यष्टयुपाधिविलयमात्रेण मूळजीवभावमात्रेण वोपाधिसंपर्कप्रयुक्तदोषा- 
भाजनत्वात्‌ प्रत्येकं सुक्तत्वव्यपदेशः।। 


स च समष्टिजीवः, मूलजीवो वा वेदिकसंप्रदायप्रवर्तको ब्रह्मा, 
नारायणः, सदाशिवो वाऽट्टेतवाद्येव, न भेदवादी; अद्वेतवादस्येबीपनिषद- 
त्वात्‌। भेदवादोऽभेदवादो बोपनिषद्‌ उपनिषद्‌ वारव मूलजीवेन व्यष्टिजीव- 
विशेषानुद्दिश्य संप्रदायतः परिपाल्यते, न तु कस्यापि तत्र स्वातन्ञ्यम_। 
मूळजीवोपाध्यज्ञानकल्पितं सर्वम्‌. न तु व्यष्टिजीवाज्ञानकल्पितम्‌, इति 
सर्वेप्रमाण-प्रमेयव्यबहारनिवाहोऽनेकजीववाद्‌ इवेकञीववादेऽपि। अत 
एव प्रपञ्भमिथ्यात्ववाद्‌ः। इद्मेवाभिप्रेत्य- 


“प्रपग्चबो यदि विद्येत निवर्तेत न संशय: | 
मायामात्रमिदं द्वेतमद्वेत॑ परमार्थेतः ॥ 
विकल्पो विनिवर्तेत कल्पितो यदि केनचित्‌ ।” 


इति माण्ड्क्यगतमागमप्रकरणम्‌॥ 
प्रपञ्चसिथ्यात्व एव माण्ड क्यागमप्रकरणस्त्रारस्यस्‌ । 


अत्र हि यथाश्रतम्‌ , प्रपञ्चस्य मायामात्रत्वम्‌, तया वर्तमानस्य निद्वत्तिश्च 
प्रतिपाद्यते, परं तु प्रपञ्चपद्स्य पञ्च भेदपरत्वेन, मायामा(त्रपद्स्य परमेश्वर- 
कृतत्वपरतया, परमेश्वरज्ञाततापरतया च क्रिष्टकल्पनय। माण्डूक्यागम- 
प्रकरणगतमेतद्वाक्यं ट्रेतिनो व्याचक्षते । एवं पञ्चविधो भेदो यद्य॒त्पद्येत, 
तर्हि निवर्तेत, न च निवर्तेते । ततः सरय्रं द्वेतं न भ्रान्तिकल्पितम्‌ , इति 
भेबुस्यानादित्वसत्यत्वपरतया ते प्रकरणमिदं व्याकुवेते !! 
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अट्टेतिनर्तु-—प्रपञ्चपदम्‌ , मायामात्रपदं च, विनेव क्तिष्टकल्पनां 
मायामात्रस्य जगतो ज्ञाननिवर्त्यत्वेन भिथ्यात्वपरतया-योजयन्ति । 


करे हा ~ ¢ २ ७ क © 3 ~ ७ संगच्छते 
अत्रेव विवरण--“अट्टृतं परमाथतः’ इति स्वरसं संगच्छते । 


परमार्थतः = अद्वे तमुत्तममिति व्याख्या ॥ 


“उपदेशादयं वादो ज्ञाते द्वेतं न विद्यते ।” 


परमते तु 


इत्यत्राज्ञाते वाद्‌ उपदेशः, ज्ञाते तु नोपदेशापेक्षेत्यपि बहुविधा 
कल्पना परमते, अट्टंतमते तु नवम्‌। सर्वथा तूपनिषत्वारस्यम्‌, विना 


क्रिष्टकल्पनामद्वतवाद्‌ एब ॥ 
ऋर वेदेऽट्रेतवादः । 


अद्वेतवाद एव स्वरसाः सशिरस्का वेदाः सर्वेऽपि सेतिह्यास-पुराणाद्यः। 


तत्र ऋग्वेदे सरस्वतीरहस्योपनिपदि श्रयमाणाः- 
“या वेदान्तार्थेतत्त्वेकस्वरूपा परमार्थतः । 
नासरूपात्मना व्यक्ता सा मां पात सरस्वती ॥ 
या साङ्गोपाङ्गवे देषु चतष्व॑केव गीयते । 
अद्वता ब्रह्मणरर्शाक्तः सा मां पातु सरस्वती ॥ 
या वणेपदवाक्यार्थस्वरूपेण विवर्तेते । 
अनाद्ानंधनाऽनन्ता सा मां पातु सरस्वती ॥ 
अध्यात्ममधिदेवं च देवानां सम्यगीश्वरी । 
प्रत्यगास्ते वदन्ती या सा मां पातु सरस्वती ॥ 
अन्तयाम्यात्मना विइवं त्रेलोक्यं या नियच्छति । 
रुद्रादित्यादिरूपस्था सा मां पातु सरस्वती ॥ 
या प्रत्यरदृष्टिसिर्जी वेञ्येज्यमाना ऽनुभूयते । 
व्यापिनी ज्ञप्तिरूपेका सा मां पात॒ सरस्वती ॥ 
नाम-जात्यादिभिभेंदरष्टया या विकल्पिता । 
निविकल्पात्मनाऽव्यक्ता सा मां पातु सरस्वती ॥ 
व्यक्तव्यक्तगिरस्सर्वा वेदाद्या व्याहरन्ति याम्‌ । 
सवेकामदुघा धेनुस्सा मां पातु सरस्वती ॥ 
यां विदित्वाऽखिलं बन्धं निर्मथ्याखिलवत्मेना । 
योगी याति परं स्थानं सा मां पातं सरस्वती ॥ 
नाम-रूपात्मकं सवं यस्यामावेऱ्य तां पुनः । 
ध्यायन्ति ब्रह्मरूपेका सा मां पात सरस्वती ॥ 

४ 


१॥ 
२॥ 
रे ॥ 
४ ॥ 
५ ॥ 
६ ॥ 
७ ॥ 
८ ॥ 
& ॥ 


१० ॥ 


१६ अद्वेततत्त्वसुधा 


इति। जीवब्रह्मभेदानुभववतो वामदेवस्य-“त द्वेतत्‌ पश्यन्‌ ऋषिर्वामदेव 
प्रतिपेदेऽहं मनुरभवं सूर्यरच”इति ब्रृहदारण्यकोपनिषत्समानार्थाः स्वीय- 
तत्त्वज्ञानफलसावोत्म्या नुभवप्रदशिका वामदेवसूक्तगता :-- 


३-६-१५-१ “अहं मनुरभवं सुर्यश्वाहं कक्षीवाँ ऋषिरस्मि विप्र: । 
अहं कुत्समाज नेय न्यंजेहं कविरुशना पश्यत!मा ।” 
३-६-१५-२ “अहं भूमिमददामार्या याहं दृष्टि दाशुषे मत्योय। 
अहमपो अनयं वावशनाममेदवासो अनुकेतमायन्‌ ।” 
३-६-१५-३ “अहं पुरो मन्दसानोव्येरनवसाकं नवतीः दर्म्बेरस्य । 
शततमं वेइय सर्वताता दिवोदासमातिथित्वं यदावे ।” 
३-६-१६-१ “गर्भे नु सन्नन्वेषामवेदमहं देवानां जनिमानि विश्वा । 
शतं मा पुर आयसीररच्तन्नधः इयेनो जवसा निरदीयम्‌।” 

इति चतस्र ऋचः ॥ 


“तुच्छुत्वान्नासदासीद्‌ गगनकुसुमवद्भेदकं नो सदासीत्‌ 
किन्त्वा भ्यामन्यदासीद्‌ व्यवह्ृतिगतिसन्नास लोकस्तदानीम्‌ । 

किं त्वर्वागेव शुक्तौ रजतवदपरो नो विराड्‌ व्योमपूर्व: 
शर्मेण्यात्मन्यथेतत्‌ कुहकसलिलवत्‌ किं भवेदावरीवः। 


“बन्धो जन्मात्ययात्मा यदि न पुनरभूत्तरहि मोक्षोऽपि नासीद्‌- 
यददद्ात्रिर्दिनं वा न भवति तरणौ किं तु टग्दोष एषः | 
अप्राणं शुद्वमेकं समभवदथ तदू मायया कतृसंज्ञं 
तस्मादन्यञ्च नासीत्‌ परिवृतमजया जीवभूतं तदेव” ॥ 


“प्रागासीद्‌ भावरूपं तम इति तमसा गूढमस्मादतक्यं 
क्षीरान्तर्यद्ददम्भो जनिरिह जगतो नामरूपात्मकस्य । 
कामाद्धातः सिसुक्षोरनुगतजगतः कमं भिस्संप्रवरृत्ता- 
्रेतोरूपेर्मनोभिः प्रथममनुगतेः संततः कायमाणः॥ 
“चत्वारो5स्या: कपर्दा युवतिरथ भवेद्‌ नूतना. नित्यमेषा 
माया वा पेरला स्यादघटितघटनापाटवं याति यस्मात्‌ । 
स्यादारम्भे छृतास्याश्रतिभववयुनान्येवमाच्छ।दयन्ती 
तस्यामेतौ सुपणाविव पर-पुरुषौ तिष्ठतोऽथप्रती त्या ॥ 
।एकस्तत्रास्त्यसङ्गस्तद्‌नु तदपरोऽज्ञनसिन्धुं प्रविष्टो 
बिस्मृत्यात्मस्वरूप स बरिविधजगदाकारमात्मानमक्षत्‌ । 


। 22 
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बुद्धधयान्तयाँवदैक्षद्धिसृ्‌जति तमजा सोऽपि तामेवमेकः 
तावद्विध्रास्तमेकं कथमपि बहुधा कल्पयन्ति स्ववार्भिः ॥”? 
इति भगवत्पादेः स्वानुभवोपबृंहणपूर्वेकं शतइलोक्या व्याख्याताः, 
सायणाचार्यव्याज्याताः अन्याइच तत्तत्सूक्ततता अद्वेतवादमेव 
समाद्रियन्ते, तत्व स्वरसाश्च ॥ ता यथा— 
८-५-१७-३१ “तम आसीत्तमसा गुढमग्रे प्रकेतं सलिलं सवेमा इदम्‌ । 
तुच्छेनाभ्वपिहितं यदासीत्तपसस्तन्महिना जायतेकम्‌।” 
८-७-१७-२ “न मृत्युरासीदमृतं न तर्हि न रात्र्या अह आसीत्प्रकेतः। 
आनीदवातं स्वधया तदेकं तस्माद्धान्यन्न परः किञ्चनास ।।” 
८५-११-४७ “कामस्तदग्रे समवर्तताधि मनसो रेतः प्रथमं यदासीत्‌ । 
सतो बन्धुमसति निरविन्दन्हृदि प्रतीष्या कषयो मनीषा ।” 
८-५-१७५-१ “नासदासीन्नोऽसद।सीत्तदानीं नासीद्रजो नो व्योमापरो 
यत्‌ । किमावरीवः कुहकस्य शामंन्नम्भः किमासीदूहनं गभीरम्‌ ।” 
८-६-१६-३ “चतुष्कपदो युवतिस्सुपेशा घृतप्रतीका वयुनानि वस्ते । 
तस्यां सुपर्णा वृषणा निषेदतुर्यत्र देवा दधिरे भागधेयम्‌ |” 
८-६-१६-४ “एकस्सुप्णः ससमुद्रमाविवेश स इदं विश्वं भुवनं विचष्टे । 
तं पाकेन मनसा पऱ्यमन्तितस्तं मातारेह्नि स उ रेहि मातरम्‌।” 
सुपणं विप्राः कवयो वचोभिरेकं सन्तं बहुधा कल्पयन्ति । 
६-५-२९-२ “एक एवाग्निर्बहुधा समिद्ध एकस्सूयों विश्वमनुप्रभूतः । 
एकेचोषात्सवेमिदं विभात्येकं बा इदं विबभूव सवेम्‌।” 
२-३-२२-६ “इन्द्रं मित्र वरुणमभिमाहुरथो दिव्यः स सुपर्णो 
गरुत्मान्‌ । एकं सद्विप्रा बहुधा वदन्त्यश्नि यमं मातरिश्वानमाहुः । 
८-४-१७-२ “पुरुष एवेदं सवे यद्भूतं यञ्च भव्यम्‌। 
८-३-१७-७ “न तं विदाथ य इमा जजानान्यद्यष्माकमन्तरं बभूव | 
नीहारेण प्रावृता जल्प्या चासुतृप उक्थशासश्चरन्ति ।” 
८-१-२० “यत्ते यमं वेवस्वतं मनो जगाम दूरकम्‌ । 
तत्त आवर्तयामसीह क्षयाय जीवसे ।” 
८-१-२०-२ “यत्ते दिवं यत्प्रथिवी मनो जगाम दूरकम्‌ । 
तत्त आवर्तयामसीह्‌ क्षयाय जीवसे ॥? इति ॥ 


३९ अद्धेततस्वसुधो 
शुङ्ुयजुर्वे देऽद्वेतवादः । 
ईशोपनिषत्त यजुर्वेदान्तगेताऽद्वेतवादमेब पोषयतीति व्यक्तः 
माकरादौ ।। | | 
“परिद्यावाएथिवी सद्य इत्वा परिलोकान्‌ परिदिशाः परिसुवः॥ 
चतस्य तन्तुं विततं विधूय तदपश्यत्‌ तदभवत्‌ तदासीत्‌ ॥? 
“अहं परस्तादृहमधस्तात्‌ यदन्तरिक्षं तदुमेति नास ॥ 
अहं सूर्यमुभयतो ददशह देवानां परमं गुहा यत्‌ ॥? 
इति मन्त्रावपि सभाष्यौ तयोरद्वेतपरतामेव विशदयतः ॥ 


तत्तरीयवेदेऽद्वेतवादः । 


एतेन-तेत्तिरीयवेदोऽपि-व्याख्यातः। तत्र तदीयोपनिषदद्देतवाद एव 
स्वरसेत्यानन्द्मयाधिकरणपरीक्षायां परीक्षिष्यते । तदीयकर्मकाण्डगता अपि 
मन्त्राः सभाष्या अद्वेतवादमेव समर्थयन्ति। ते यथा 

“नासदासीन्नो सदासीत तदानीम्‌ । नासीद्रजो नो व्योमापरो यत । 
किमावरीवः कुहकस्य शमेन्‌ । अंभः किमासीद्रहनं गभीरम्‌। न मृत्युरमृतं 
तर्हि न । रात्रिया अह आसीत्‌ प्रकेतः। आनीदवातं स्वघया तदेकम्‌। तम 
आसीत्तमसा गूढमम्रे प्रकेतम ॥ तुच्छेनाभ्वपिहितं यदासीत्‌ ।” 

“य॒ इमा विश्वा भुवनानि जुहृरषिर्होत निषसादापि ता नः। 
स आशिषा द्रविणमिच्छमानः परमच्छदो वर आविवेश ।” 

“यो नः पिता जनिता यो विधाता यो नः सतो अभ्यासञ्जजान। 
यो देवानां नामधा एक एव तं सं प्ररनं भुवना यन्त्यन्या ।” 

“न तं विदाथय इमं जजानान्यद्यष्माकमन्तरं भवति । 
नीहारेण प्रावृता जल्प्या चासुए॒पाउक्थदासश्चरन्ति ।” 

“विश्वतश्चक्षुरुत विश्वतोमुखो विश्वतोहस्त उत विश्वतस्स्पात्‌। 
सं बाहुभ्यां नमति सं पतत्रेद्यांवापरथिवी जनयन्‌ देव एकः ।” 

अतृष्यंस्तृष्यध्यायत्‌ । अस्माजञाता मेमिथू चरन्‌। पुत्रो नित्रत्या 
बेदेहः । अचेता यश्च चेतनः । स तं मणिमविन्दत्‌ । सोऽनंगुलिराबयत्‌ ।” 

_ “नाम नामेव नाममे। नपुंसकं पुमांस््र्यस्मि। स्थावरोऽस्म्यथ जङ्गमः । 

थजे यक्षि यष्टाहे च”। 
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स मानसीन आत्मा जनानाम . 
“स चाणि रूपाणि विचित्य धीरः। नासानि कृत्वा भिवदन्‌ यदास्ते” | 
“यो देवानां नामधा एक एव” “ब्रह्म विश्वमिदं जगत्‌ |” 


सामवेदे5ह तवादः । 


सामवेदेऽपि छान्दोग्योपनिषदः सद्दि्याया:, भूमविद्याया:, अन्यस्य च 
भागस्याद्वेत एव स्वारस्यं भाष्यादौ व्यक्तम्‌ । के काण्डोपयुक्ताः- 

“पुरुष एवेद्‌ँ सर्व यदू भूतं यच्च भव्यम्‌” 

“।त्रजापतिवो इदमेक आसीत्‌-सोऽकामयत । 

बहु स्यां प्रजायेयेति स एतमतिरात्रमपश्यत्‌” । 

“घ्रजापतिवा इदमेक आसीत्तस्य वागेव स्वमासीत्‌।” 

“ब्रह्म ह वा इदमग्र आसीत्‌ तस्य तेजो रसोऽत्यरिच्यत” 

““प्रतिक्षत्रे प्रतितिष्ठामि राष्टरे। प्रत्यश्वेषु प्रतितिष्ठामि गोषु। 
प्रतिप्राणे प्रतितिष्ठामि पुष्टौ । प्रत्यङ्गेषु प्रतितिष्ठाम्यात्मनि” 

“वृष इव पक्कस्तिष्ठसि स्वान्क्ामा न्सुवस्पते” 

“ऋतं सत्ये प्रतिष्ठितं भूतं भविष्यता सह्‌ |” 


इत्यादयो मन्त्रा अप्यद्वेत एव स्वरसा इति तदीये भाष्ये व्यक्तम्‌ । 
अथववेदेऽदवतत्रादः । | 


एतेन-अथर्चवेदोऽपि--व्याख्यातः। तस्याप्युपनिषद्‌ः प्रश्न-मुण्ड- 
कमाण्डूक्यामिधाना अद्वंतवादमेब विशद्यन्ति। मन्त्रा अपि तदीयाः 
“स॒ एव संसुवनान्याभरत्‌ स एव संसुवनानि पयेंत्‌। 
पिता सन्नभवर५त्र एषां तस्मात्‌ वे नान्यत्परमस्ति तेजः” | 
“ब्रह्म होता ब्रह्म यज्या अ्रह्मणा स्वरे वोमिताः। 
अध्वयुत्रेद्मणो जातो ब्रह्मणोऽन्तर्हितं हविः ॥? 
“ब्रह्म स्रुचो छृतवती्रेह्मणा वेदिरुद्धिता । 
ब्रह्म यज्ञस्य तत्त्वं च ऋत्विजो ये हविष्कृतः ॥? 
““यन्मन्युजायामावहत्‌ संकल्पस्य गृहादघि । 
क आसन्‌ जन्याः के बराः क उ ज्येष्ठवरोऽभवत्‌ ॥” 
(तपश्चेवास्तां कमे चान्तमहत्यणवे। . 
त उबासन्‌ जन्यास्ते वरा ब्रह्म्येष्ठवरोऽभवत्‌ ।।” 





३० अळेततत्त्वसुंधा 


“यदेजति पतति यश्च तिष्ठति प्राणदप्राणन्निमिषञ्च यत्‌ भुवत्‌ ।” 
तद्दाधार पर्थिवीं विइवरूपं तत्‌ संभूय भवत्येकमेव ॥ 

“त्वं स्त्री त्वं पुमानसि त्वं कुमार उत वा कुमारी । 

त्वं जीर्णो दण्डेन वञ्चसि त्वं जातो भवसि विइवतोसुखः॥ 
उतेष पितोत वा पुत्र एषामुतेषां ज्येष्ठ उत वा कनिष्ठ: । 

एको ह देवो मनसि प्रविष्टः प्रथमो जातः स उ गर्भे अन्तः।।” 
“य॒त्र देवाश्व मनुष्याश्चारा नाभाविव श्रिताः । 

अपां त्वा पुष्पं प्रच्छामि यत्र तन्मापयो हि तम्‌॥” 

“वेदाहं सूक्तं विततं यस्मिन्नोताः प्रजा इमाः । 

सूत्रं सूत्रस्याहं वेदाथो यदू ब्राह्मणं महत्‌ ॥” 

“पुण्डरीकं नवद्वारं त्रिभिगणेभिरावृतम्‌ | 

तस्मिन्यक्षमात्मन्वत तट्टे ब्रह्मविदो विदुः ।।” 

“अकामो धीरो अमृतः स्वयंभूरसेन तृप्तो न कुतश्च नो नः | 
तमेव विद्वान्न बिभाय मृत्योरात्मानं धीरमजरं युवानम्‌” 
“उच्छिष्ट नामरूपं चोच्ढिष्टे लोक आहितः | 

उच्छिष्ट इन्द्रश्वाञ्निश्च विश्वमन्तः समाहितम्‌ ॥ 

““प्रतीह्यारो निधनं विइवजिच्चाभिजिञ्च यः। 
सहातिरात्रावुच्छि्े द्वादशाहो5पि तन्मयि ।।” 

“तस्माद्वै विद्वान्‌ पुरुषमिदं,्रह्मेति मन्यते । 

सर्वा ह्यस्मिन्‌ देवताः गावो गोष्ठ इवासते” ॥ 


इत्याद्यः सभाष्या अद्वेतवादमेव परिपोषयन्ति। पुराणितिद्ास-पाञ्चरात्रा- 
द्यागमानामप्यद्वेतबाद एव लक्ष्यमित्यद्टेताक्षरमालिकायां पण्डित प्रवरेस्ते- 
स्तविशदी कृतम्‌ ॥ 


ऋङ्सन्त्राणां द्वेतपरतया विवरणस्यानौचित्यम्‌ । 


तत्र ऋङ्मन्त्राः केचन विष्णुतत्वनिणेयोडृताः श्रीमदानन्दतीर्थपादेः 
स्वसिद्धान्तानुगुणतया व्य/ख्याताः, सायणाचार्यैर्त्वन्यथा व्याख्याताः 
पुराणेतिहासादीनाम्‌, षडङ्गानाम्‌, मीमांसायाइचेकवाक्यतया तत्तद्देवता- 
दिनिरूपणपूर्वकम्‌। आनन्दतीर्थपाढानां त्वत्र विना स्मृतिपुराणेतिहासरुप- 
ब्रहणम्‌, विना च जेमिनीय-वाद्रायणीयमीमांसानुग्रहं वेद॒व्याख्यानं 
न प्रामाणिकम॥ 


१ उपोद्घातः ३१ 
विश्वस्याध्यस्तत्वम्‌ । 


विश्वमिथ्यात्वसमर्थनपराणां तत्तत्स्मृति-पुराणेतिहासवाक्यानामन्यार्थे- 
परतया विवरणं यदि प्रमाणम्‌, तर्हि तदीयविवरणानाम्‌ , तन्मूलब्रह्मतको- 
दीनामप्यद्वेतपरतया योजनं कथं न प्रमाणम्‌? न्यायानुमहस्वद्वेतसिद्धान्त- 
स्येव बहुतरप्रमाणानुगृहीतस्य ॥ 

न च विश्वमिथ्य/त्वे काप्यनुपपत्तिः | तथाहि-अद्वेतवादो हि--न 
नेरात्म्यवादः, किन्त्वात्मव्यतिरेकेणेतराभाववादः, एकात्मवःदो वा । अना- 
बृतसंविन्मात्रपरमार्थतावादो ह्यद्वेतवाद:, यत्र सर्वेषां दर्शनानां यथा- 
संभवमधिकारिभेदेन परंबसांनम्‌। “अध्यात्मविद्या विद्यानामि”ति हि 
भगवान्‌ गायति ॥ 

तत्र मिथ्यात्वं संविन्मात्र आवृतेऽज्ञानवशात्‌ सवेस्यारोपात्‌ सदात्मना 
भानेन, न तु परमार्थसत्त्वम्‌। सादृङ्यज्ञानं ह्यध्यासे प्रातिभासिक एव 
नियतम्‌, न तु प्रपञ्चाध्यासे। वस्तुतरतु-साहृर्यज्ञानकारणत्वं ह्यौत्स- 
गिंकमध्यासे, न नियतम्‌। कथञ्चन साहृरयमनाद्यध्यासे सत्त/त्म्येना- 
रोपितेनापीति हि नविलक्षणत्वाधिकरणम्‌। वेदप्रामाण्यशङ्कानिराकरणेन 
तत्प्रामाण्यसमर्थनपरतया विवरणं तु वितथम_; शास्त्रयोनित्वाधिकरण- 
सिद्धत्वात्‌ । स्वमतमात्रमूलवचनानुसारेण सृत्राणःमप्यन्यथानयनं हि 
स्वमात्रप्रमाणन्नह्मतकानुसारेण स्वगोष्ख्यामेव शोभते ॥ 

अद्वेतवादस्य नेरात्म्यवादत्वाभावः । 
यत्तु-- 
नेरात्म्यवादस्तु कुहकेर्मिथ्यादृष्टान्तहेतुभि: । 
भ्राम्यन्‌ लोको न जानाति वेद्विद्यान्तरं तु यत्‌ ॥ 

इति, नेदमद्वेतनिन्दापरम्‌_, तस्यानेरात्म्यवादित्व।त्‌, एकात्मवादित्वा- 

क्षेति पूवेमेवोक्तम्‌ ॥ 
` श्रमे पूर्वानुभवस्य प्रमात्वानियमः। 
यत्तु—श्रान्तिसिद्धत्वे च जगतः सत्यमपि जगदपेक्षितम्‌-इति, तद्‌, 
यदि भ्रमकारणपूर्वानुभवजनितसंस्कारः पूर्वानुभवस्य ६मात्व एंव स्यात्‌; 
अन्यथाऽधिष्ठानतावच्छेदकेन,रोप्यस्य साहइ याभावाद्‌ न भ्रमोपपत्ति:-- 
इति, तर्हि नायं नियमः; अध्यास५वेके5ध्यासे व्यभिचारात्‌ ॥ 
“स्मृतिरूपः परत्र पूवेदृष्टावभासः” इत्यध्यासलक्षणमपि पू्वेदृष्टस्याव- 
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भासं व्यवस्थापयत्‌ भ्रमे भासमानस्यानिर्वेचनीयस्य पूर्वदृष्टत्वं न 
गमयति, इति कथं शुक्तौ भासमानस्यानिर्वचनीयस्य शुक्त्या साहहय- 
संभवः? अतः पूवेद्टष्टावभास इति पूर्वेदृष्टसधर्मेपरं व्याख्येयम्‌ ; अनिवेचनी- 
यस्य व्यावहारिकसत्यरजतस्य च साधम्यं तु तत्र तत्तादात्म्यारोपेण, उभय- 
साधारणरजतत्यादिस्वीकारेण वेत्यन्यत्र व्यक्तम्‌; अन्यथा कथं परा- 
भिमतासस्ख्यातिरपि। न हि झुक्त्यसतोरप्यास्ति सादश्यम्‌॥। 


तत्र यदि शुक्त्या सह साहरदय॑ प्रधानस्य रजतस्य, तर्हि केवलाद्वेत- 
वादेऽपि तथा व्यवस्था न दण्डवारिता। ब्रह्म-प्रपञ््चयोस्तु परस्परतादा- 
त्म्यारोप: प्रावाहिकनित्यत्वात्‌ -तथाऽनुभवस्य प्रत्यक्षसिद्धत्वाश्च। श्रमेणापि 
पूर्वेण, तज्जनितसंस्कारेण वा भ्रमान्तरं न विरुध्यत इत्युपपादनाथेमेव हि 
भगवत्पादानामध्यासभाष्यम्‌ ॥ 

पूर्वानुभवमात्रं श्रमे भासमानसजातीयस्यापेक्ष्यते, न तु तस्य 
प्रमात्वम्‌ । न च सारृर्यज्ञानम्‌ , अधिष्ठानेन्द्रियिकप्रत्यक्षाद्कं वा भ्रमे 
कारणमिति तु कवितार्किकनुसिंहभट्टाचायाः ॥ 


श्रमे सारर्यज्ञानकारणत्वानियमः । 


न हि स्वाप्रः सरृशानामेच सरृरोऽध्यासः। तत्र यदि वासनामयस्य 
संस्कारात्मनाऽवस्थितस्य वहिष्टत्वमात्रमध्यस्यते, तर्हिं किं वाऽपराद्धं सौग- 
तेनात्मधमेत्वमेव विषयाणामिति वदता? कर्थं वा न तत्सोद्रता परेषाम्‌? 
अधिकं सन्ध्याधिकरणो। कथं च परमतेऽपि देहात्मनोरसाृ्येऽपि 
देहात्मत्तरश्रान्त्युपपादनम्‌ ? 

यथाकथख्ित्‌ सादृरयं सवत्र सत्त्वादिनापीति हि “दृऱ्यते तु” इति 
सूत्रार्थः । न ह्येकदेशस्थत्वमा त्रेण तथाऽनुभवः कुत्रापि। कथं च देहात्मनो- 
रेकदेशस्थत्वम्‌। को वाऽयं देशो देहात्मोभयाधिकरणम्‌। सत्यम , देह 
आत्मा वतेते, देहस्तु कुत्र? तत्र कथमात्मा? येन-“देहात्मनोरप्येकदे शस्थ- 
त्वमात्रेण सादृङ्यं स्यात्‌ । अधिकमंशाधिकरण परीक्षायाम्‌ ॥ 


न चाख्यातिः, अन्यथाख्यातिः, असत्स्यातिः, आत्मख्यातिर्वेति 
व्यक्तमाकरे, तट्टीकासु भामत्यादिंघु च । न हि सवत्र सरृशवरत्ववभासः, 
किन्तु निरुपाधिकभ्रमस्यले। तत्रपि प्रातिभासिकस्थल एव सः। सोऽपि 
न प्रधानारोप्ययोः, किंत्वधिष्ठांन,रोप्ययोः । अत एव शुक्त्यादौ रजतादेरे- 
वाध्यासः ॥ 
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पीतः शाङ्क इत्यादिस्तु सोपाधिकाध्यास:, इति साहऱ्याभावो5- 


र्काद्चकर: ।। 
परस्पराध्यास आरोप्ये$घिष्टानसंसर्गारोपमात्रेण । 


तत्र भ्रमस्थल परस्पराध्यासे5प्यारोप आत्मन्यनात्मन एव, अनात्मनि 
त्वात्मतादात्म्यमात्रस्याध्यासः। तत्रोभयाध्यासे5प्यात्माज्ञानमेव कारणम्‌ । 
व्यक्तं चेतदू गुरुचन्द्रिकायाम्‌ ॥ 

“अहं? “ममे'त्यध्यासः प्रत्यक्ष एव हृऱ्यते । स चात्मन्यन्तःकरणाध्या- 
सेनेव, न त्वनात्मन्यात्माध्यासेन; अनात्मनोऽनधिष्टानत्वात्‌। अहमिति 
श्रमकाले “अहं न भवामी'ति कथं ज्ञानम्‌ , किन्तु बाधज्ञानदशायाम्‌ , असंप्रज्ञा- 
तसमाधिदशायां वाऽहमात्मा न भवामीति? कि बहुना ? जागरावस्थामपिं 
स्वप्रवदेव पश्यतां निर्विचिकिस्सं क्षेत्रः्षत्रज्ञविवेकचतामपि सर्वेषामात्मा नं 
देह इति निश्चयो वतत एव । अनात्मन्यात्मकल्पनाऽसंभवरतूपपादितः, इति 
नानात्मसत्यत्वम्‌ , आत्मासत्यत्वं चेति विपरीतमापतति ।। 


भेदस्येच कल्पितत्वम्‌ , नाभेद॒स्य । 


आत्माज्ञानकाल्पतत्वं तु प्रपञ्चस्य नानावृतत्वावस्थायाम्‌ः; व्याघातात्‌, 
आवृतावस्थायां तु तादात्म्यारोपस्येव विवक्षणाद्‌ अविद्यामहिञ्जा भेदंस्येव 
कल्पितस्य भानम्‌, नासेद्स्य । इदं रजतभित्यत्रेदमाकाररजताकाराकारट्ट्य- 
सत्त्वाद्‌ भेदानुभवोऽपि वर्तेत. एव, परं तु स कार्यात्मना, न कारणात्मना । 
तेन चाभेद एव। अत एव तत्र तादात्म्यम्‌। न हीदमिति ज्ञानमात्रं श्रमो नाम) 
अहूमित्यत्राहंकारः संविद्योभयं प्रतीयते, इति--“अहमिदं ममेद- 
मिति नेसरगिकोऽयं लोकव्यवहार;” इत्यध्यांससिद्धान्तभाष्योपसंद्दारे” 
“अहूमिद्‌' मितीदंपदप्रयोगात्‌ सूच्यते ॥ 
न चाहमर्थ आत्मेति-“अथातोऽहंकारादेशः”, “अथात आत्मादेशः” 
इत्याद्य नुसा रेणाहमर्थांनात्मताव्यवस्थापनमद्टेतसिद्ध्यादौ व्यक्तम्‌ ॥ 
आत्मन ऐक्यं स्वाभाविकम्‌, ओपाधिको भेदः । 
आत्मभेदस्तूपाधिभेदकृत एव, न स्वरूपभेदकृतः । न चात्मस्वरूपभेदे 
किमपि प्रमाणम्‌ ॥ | 
“्षेत्रज्ञं चापि मां विद्धि सर्वैक्तेत्रेषु भारत ॥” 
इति शरीरभेदमात्रै गीयते, नात्मभेदः। सर्वेक्षेत्रेष्वतिपदेन सबे- 
शब्द्घटितेन बहुवचनान्तेन क्षेत्रज्ञमित्येकवचनान्तेन च । चेत्रज्ञपदेन 
४ | 
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तुशरीरविविक्तस्यात्मन एकत्वम्‌ , विविक्तशरीरमात्रभेद्श्व विशदीक्रियते ॥ 

उपाधिभेदनिबन्धन उपहितभेदो घटाकाश-महाकाशादो दृष्टचर:। तस्य 
मिथ्यात्व-सत्यत्वनिर्णयस्तु प्रमाणान्तरात्‌। स तु--नेह नानास्ति किंचन”, 
«नात्र काचन भिदाऽस्ति”, “एकमेवाद्वितीयम्‌”, “तरति शोकमात्मवित”, . 
“भिद्यते हृद्यम्रन्थिद्छिद्यन्ते सर्वसंशायाः। क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ 
हृष्टे परावरे” “यत्र त्वस्य सर्वेमात्मवाभूत्‌ तत्‌ केन कं पश्येत्‌”, “अथात 
आदेशो नेति नेति” इत्यादिप्रमाणाधीनः। उपाधिकृतो5पि भेदः स्वरूपा- 
भेद्स्य न ब्रिरोधीत्येतावन्मात्रमविप्रतिपन्नम्‌॥ | 


क ता एव रज्ज्वा अनेकभ्रान्तो भानमनुभूयत एव। यदि तत्र श्रमभेदः, 
तहिं प्रकृतेऽपि समानम्‌। सर्वेषां भ्रमाणामेकाधिष्ठानकानामेकाधिष्ठान- 
साक्तात्कारमात्रबाध्यत्वाद्‌ ब्रह्मसात्तात्कारेण सर्वेभेदभ्रमनिवृत्तिने 
ठ्याहन्यते ॥ 

अधिष्ठानस्य नासत्यत्वस्‌ । 


तत्राधिष्ठानं ज्ञानस्वरूपं सत्यम्‌ , तत्राज्ञानमात्रं कल्पितम्‌; इति 
न ज्ञानाज्ञानयोरुभयोरपि कल्पितत्रम्‌। वृत्तिज्ञानं त्वज्ञानकल्पितान्तःक्रण- 
परिणामत्वाद्न्तःकरणमिव भिथ्यापि मिथ्याभूताज्ञानस्य, किं बहुना ! 
स्वस्यापि निवतेकमेव ।॥। 

विषयान्यथात्वेनेव भ्रमत्वव्यबहारो ज्ञानस्य, न तु ज्ञानत्वमात्रेण। तत्र 
निवर्तकत्वं ज्ञानस्य प्रमाणजन्यत्वेन । तचाखण्डाकारत्रह्मसाक्षात्कारस्याप्य- 
विशिष्टम ॥ | 

विषयबाधस्तु तस्याप्याविद्यकत्वे । न्रह्मसाक्षात्कारविषयस्तु नाविद्यकः, 
इति न तस्यापि ज्ञानेन बांधापत्तिः, न वा तत्र विषयान्यथात्वम्‌_, येन 
तस्यापि भ्रमत्वं स्यात्‌ ॥ 

ब्रह्मग्यतिरिक्तस्य व्यावहारिक , सत्त्वम्‌ , न पारमार्थिकत्वम्‌ । 


ब्रह्वाव्यतिरिक्तसत्यत्वे तु पूर्वोदाहृताः श्रुतयः--“यत्र हि द्वेतमिव 
भवति” इतीवघटितश्रुत्यन्तरम्‌, “मायामात्रमिदं द्वेतमि” त्यागमप्रकरणं 
च विरुध्यते । न चेतत्‌ सत्यत्वाङ्गीकार उपपद्यते ॥ 

यत्त -सत्यत्वाङ्गीकारे न क्चिंदोषः-इति, तदिदं यदि याबन्सुक्ति 
देहात्मवादसत्यत्ताङ्गीकारेण, तर्हि किमपराद्धं लोकायतिकेन ? यदि तु 
मुक्तो शरीरान्तरमेवात्मनः, तर्हि कथं जन्मान्तरमपि रारीरान्तरम्रहणेन 
न मुक्तिः? 


उपोद्धातः | ३५९ 


यदि कर्मनिमित्तत्वात्‌ बन्धकं जन्मान्तरशरीरम्‌, तर्हि तियेगादि- 
शरीरेभ्यो मानुषाद्यानन्दभूमिशरीराणां सत्यानां को भेदः ? एतञ्जातीय- 
मेव यदि मुक्तावपि शारीरम्‌, तर्हि कथं सा मुक्तिर्नाम ? 


यदीश्वरप्रसादात्‌ , तर्हि, सुखतारतम्यमात्रेण मुक्तिरिति स्यात्‌। तत्र च 
संसारेऽपि सुखतारतम्यात्‌ कथं सोऽपि न युक्तिः ? निरतिशयसुखे तार- 
तम्यकथा त्वीश्वरप्रसादाधीनाऽपि मम माता वन्ध्येति कथेव । अतोऽशरीरत्वं 
सुक्तिरित्येव स्वीक व्यम्‌ ॥ 


तञ्चाकर्मनिमित्तं जीवतः, अजीबतो वा सशरीरत्वस्य मिथ्यात्व एबोप- 
पद्यते, इति विश्वसत्यत्वाङ्गीकारे सुक्त्यसिद्धिरेव दोषः ॥ 

आस्तामियं कथा--सर्वप्रपञ्मिथ्यात्वाङ्गीकारे को वा दोषः? 
अनावृताखण्डानन्द्स्वरूपसचिन्मात्रत्वाद्त्र मते मुक्ती न दुःखलेशस्यापि 
संभावना । तावत्पर्यन्तम्‌ पराभिमतसुक्तिपर्यन्तं वा बन्ध-मोक्षव्यवस्था 
परकीया प्रपञ्चमिथ्यात्वेऽपि न व्याहन्यते; मिथ्याभूतस्यापि तत्समान- 
जातीयार्थेक्रियाकारित्वान्न का5प्यनुपपत्तिः ॥ 


सृज्यत्व न सत्यत्वव्यासम्‌ । 


आत्मन्यनात्मकल्पना ह्यनाद्विद्याधीना, तया मिथ्याभूतेनोपाधिना 
मायामयी सृष्टिः, सर्वस्य नामरूपात्मकस्य प्रपञ्चस्याऽऽत्यन्तिकप्रलयं 
तत्कारणाविद्यारूपेण विद्यमानत्वात्‌ परमत इव प्रबाहतोऽनादिसष्टिः, 
कल्पना वा55बन्रह्मसाक्षात्कारं वासनारुपेणादिसृष्टि, अवान्तरसृष्टिश्च, 
सररास्यान्यस्य तत्समसत्ताकस्य विद्यमानत्वादबाधा, इति साधिष्ठानस्य 
सदृशावस्तुद्टयस्य वासनारूपेण, व्यक्तरूपेण वा सत्त्वान्न ्रान्त्यनुपपत्तिः । 
भ्रान्तित्वं हि प्रपञ्चज्ञानस्य भाविबाधापेक्तया, न तु श्रान्तिदृशापेक्षया । 
अयमेव न्यायः शुक्तिरजतादिश्रमस्थलेऽपि, इति न प्रपञ्चसत्यत्व- 
मीश्वरसृष्ठ्यनुपपत्त्यां ॥ 

कुत्र चा सत्यस्य सष्टिदृष्टा--किमीश्वरः, प्रकृतिः, जीवाः) अन्यद्वा, 
सत्यमीश्वरेण सृज्यते ? किं वा प्रयोजनं सत्यस्य सुष्ट्या, कथं वा 
सत एव प्रपञ्चस्यान्यस्य वा सृष्टिरपि ? न हि सदभिव्यक्तम , 
अनभिव्यक्तमिति द्विधा, येनाभिव्यक्त्यथं सुष्टिरिति स्वीकारः। किं वा 
प्रयोजनमीश्वरस्यापि प्रपञ्चसृष्टं, यदि लीलामात्रम्‌ , तर्हि बालानामिव 
कल्पनामात्रमेवेशवरस्यापि स्यात्‌ , इत्यगत्या सद्विवतेवाद्‌ एव शरणम्‌ ॥ 





३६ अद्वेततत्त्वसुधा 


न चासत उत्पत्तिः; अविद्यमानत्वात्‌ , न वा सतः; विद्यमानत्वात्‌ , 
न च साऽसिव्यक्तिमात्रम्‌; तस्या अपि विद्यमानत्वेऽभिव्यञ्जनवेयथ्येम्‌ , 
असत्त्वेऽभिव्यञ्जनासंभवः॥ 


“लोकवत्तु लीलाकेवल्यमि”ति न्यायस्तु व्यावहारिकं सत्त्वमादाय, 
कतुरपीश्वरस्य बस्तुतो5कतृत्वमादाय । तथाच गीता-- 
“चातुवेण्य सया सृष्टं शुण-क्मेबिभागशः । 
तस्य कतारसपि मां विद्धःयकतारमव्ययम्‌॥।” 
इति। ततश्चेकमेव ब्रह्म तत्तठुपाधिवशात्‌ स्वक्रल्पितात्‌ संसरति, 
मुच्यते च । तत्र च संसारिणामप्युपाधिभेदेन भिन्नानां चेतनत्वात्‌ तत्तत्क- 
मणा बन्धः, मोक्षो वा, इति न नित्यसंसारित्वम्‌ , नित्यमोक्षो वा ।! 
इयमेव गतिमेतान्तरे5पि; अन्यथा तत्रापि संसारस्य सत्यत्वात्‌ कथं न 
नित्यो बन्धः, संसारो बा? एवमेव तिर्यगभावेऽपि | अतः कदाचनोपाधि- 
सम्बन्धः, कदाचित्तु न स इत्येव गतिः सर्वेषु मोक्षवादेषु, इति शुद्धस्य 
ब्रह्मणोऽनादित्वेऽप्यविद्यासम्बन्धस्य तपप्रयुक्तावरणस्य. वा संसारिणां 
तत्साक्षास््रारमात्रेण निवृत्ती सुक्तिरिति समानम्‌ ॥ 


अज्ञानस्यानादेरपि निवृत्तेरुपपत्तिः । 


आवरणं चेदमीइवरेच्छाविशेषो वा भवतु, कर्म वा, अन्यद्वा; सवेथा 
तस्य निवृत्ति: सवेदशनसंमता। अनादित्वादविद्यायाः तत्सम्बन्धस्याप्य- 
नादेरज्ञान्रयुक्तत्वादज्ञानान्तराकल्पनान्नानवस्था, न वा निवृत्त्यनुपपत्ति: || 

तत्राज्ञानस्य ब्रह्माश्रयत्वेऽपि तद्विषयत्वेडपि वा तस्येव जीवभाव- 
प्रयोजकत्वात्‌ , उपाधेः प्रतिविम्बपक्षपातित्वात्‌, उपाधिपरिच्छिन्नपक्ष- 
पातित्वाद्ठा न जीवस्येव त्रह्मणोऽप्यज्ञत्वप्रसङ्गः, न वा सुक्तात्मनोऽना- 
बृतसंबिन्मात्रस्य। अज्ञानं चेदमनाद्युपाधिमात्रम्‌ , न तु स्वाभाविकं 
ब्रह्मणः, इति न तन्निवृत्त्यनुपपत्तिः।। 


(जीव ईशो विशुद्धा चित्‌ तथा जीवेशयोसिदा । 
अविद्या तश्चितो्योगः षडस्माकमनादयः ।” 


इत्यट्वेतसिद्धान्तः। परमतेऽपि जीवः, इशः, प्रकृतिः, तस्य प्रकृतियोग:, 
जीवपरस्परजीवेशादिभेद्a्चानादिरिति संप्रतिपन्नम्‌ । विप्रतिपत्तिस्स्त्वनादेः 


प्रकृते निवुन्तौ ॥ 


उपोद्घातः ३७ 


ने चानादित्वमनिवत्य॑त्वप्रयोजकम्‌; शुक्तिरजतादिस्थले शुक्त्यज्ञान- 
तद्योगयोरनाद्योरपि शुक्तिसाक्षात्कारेण निवृत्तिद्शनात्‌। किं बहुना ? 
जीवबन्धप्रयोजकतत्तत्कमेणामनादीनां निवृत्ति: परमतेऽपि स्वीक्रियते, 
परं त्वीश्वरेच्छामात्रेण ॥ 


इयान्‌ विशेषः -ईश्‍वरेच्छयेबावरणम्‌ , तयेव तन्निवृत्तिश्च । प्रवाह- 
तोऽनादित्त्रमप्यनादित्वमेव, इति नाविद्याया अनादेरपि न निवृत्ति: । 
अवो नाज्ञानसिद्धौ, श्रमसिद्धौ वाऽन्योन्याश्रयः ॥ 

तत्र भिथ्याज्ञान-तत्संस्कारयोः प्रवाहतो 5नाद्योरिव मूलाविद्याया अपि 
नित्रृत्तिरनपोहा । आत्मनि देहाद्यध्यासो मिथ्याज्ञाननिमित्तः प्रत्यक्ष: । 
स च मूलाज्ञानं विना नोपपद्यत इति च भगवत्पादाः। तत्राविद्याया 
दुघेटत्ं भूषणम्‌, अन्यथेश्वरेच्छया कुत्रचनावरणम्‌, कुत्रचनाना- 
वरणमित्यादि कथम्‌? 


प्रत्यक्षस्य सत्यत्वानियमः । 


न हि प्रत्यक्षमिति सर्व सत्यम्‌; मिथ्यार्थस्यापि प्रत्यक्षस्य दर्शनात । 
मिथ्यात्वं तु बलबस्प्रमाणाबसेयम्‌, न प्रतीतिमात्रेण । तया तु यद्यपि 
स्त: स्वस्य प्रामाण्यमेवात्रसीयते, परं तु याबदूबलबत्ममाणं तत्र सिथ्या- 
स्शानिश्चय एव । न च तावन्मात्रेण परीक्षायां विसंवादेऽपि प्रामाण्यम्‌ ॥ 

याबद्बिसंवादं प्रामाण्यं प्रत्यक्षानुमानादीनामविप्रतिपन्नम्‌, इति . 
सर्वस्य यावद्‌ ब्रह्मसा क्षात्कारमावृतसंबिन्मात्राणां बेङुण्ठवासिपर्यन्तानामपि 
दृष्ट्या सत्यत्वमेवा द्रेतमतेऽपि । न हि प्रत्यक्षं प्रमाणम्‌, इति बाघो भावी 
श्रीतोऽपि बाधितुं शक्यते । चन्द्र-सूर्यादिपरिमाणं प्रत्यक्षतोऽबगतमागमेन 
परोक्षणापि बाध्यते, इति श्रौतमिथ्यास्सात्षात्कारः, तद्धिष्ठानसाक्षात्कारो 
चाऽविद्या-तस्प्रयुक्तसरवेबा धकः ॥ 

आत्ममिथ्यात्वायोग; । 

न चात्ममिथ्यात्वे श्रुतिः, अन्यद्वा प्रबल प्रमाणमस्ति, येन प्रपञ्चः 
सिथ्यात्बवदात्ममिथ्यात्वमपि स्यात्‌ । सत्यमखण्डाकारसाक्षात्क्रारोऽविद्या- 
कल्पितान्तःकरणवृत्तिरूपत्वाद्‌ स्वतो मिथ्या, न तु तावता तद्विषयो ब्रह्म 
मिथ्या ; व्यभिचारादिति पूर्वेमेबोक्तम्‌॥ 


अविद्याधिष्ठानस्य- ब्रह्मणोऽविद्याकार्यंखे, अविद्याविषयस्वविबतेत्वे 
वा न किमपि प्रमाणम्‌.॥ 


३८ अहैततस्वसुधा 


न च ब्रह्मवदविद्या, तत्प्रयुक्त: संसारो वा स्वाभाविक: | तत एवं 
सत्यञ्च । तत्राविद्याया निवृत्तिश्रवणाद्‌ न स्वाभाविकत्वम्‌। स्वाभा- 
विकत्तँ हि-- 

“न हि स्वभावो भावानां व्यावर्तेतोष्ण्यवदू रवे: ।? 
इति न्यायादनित्वत्तिभ्रयुक्तमेव, नानादित्वप्र युक्तम्‌ ॥ 

अनादि न निवर्तेत इति सामान्यानुमाम्‌, अज्ञानं निवतेत इति 
विशेषवचनम्‌_, तदुपजीव्यं विशेषानुमानं वा। न च सामान्येन विरोषस्य 
बाधः कुत्रापि, इति सर्वप्रमाणाविरोधाद्‌ जह्माद्वेतवाद एव श्रृतिसूत्रादि- 
संमतः ; सामान्यविषयत्वात्‌ प्रत्यक्षादिप्रमाणानाम्‌, विरोषवचनत्वाञ्च 
ब्रह्म त्मेक्यस्य ॥। | 

विश्‍वमिथ्यात्बं तु तदन्यथानुपपत्तिकल्पितमार्थिकम्‌ , परम्परया 
तन्मूलानुमानसिद्ध॑ वा, इति श्रत्यवष्टम्भात्‌ प्रपञ्चमिथ्यात्वमेव शास्राथः । 
तञ्च मुक्तात्मदृष्ट्या, न तु बद्धात्मदृष्य्या, इति किं मिथ्यात्ववादे कस्य 
छिन्नम्‌? इति निर्विशेषचिन्मात्रमेवानावृतमोपनिषदम ।। 

अवाच्यस्यापि लक्ष्यत्वम्‌ , ज्ञेयत्वं च । 

अवाच्यस्यापि ज्ञयत्वम--सुषुप्त्यसंप्रज्ञातसमाधिसिद्धस्य शब्दावा- 
च्यत्वेऽपि प्रसिद्धिमात्रेण ज्ञेयत्ववत्‌ , विशिष्टशाक्तस्यापि पदस्य तात्पयाँ- 
नुसारेण विशिष्यांशमात्रपयेबसानवतू-- 


“प्रत्यस्तमितभेद॑ यत्‌ सत्तामात्रमगोचरम्‌ ॥ 
वचसाम , आत्मसंवेद्यं तद्‌ ज्ञानं ब्रह्मसंमितम्‌ ॥” 

इति संकेतमात्रेण डित्थ-डबित्थादीनामिवावाच्यत्वे5पि ज्ञेयत्ववत्‌ , 
पदार्थेविधया विशिष्टयोधेऽप्यभिहितान्वयवादेऽन्त्रिताभिधानबाद इव 
वाऽन्वयस्य वाक्याथेबिधया लक्ष्यत्ववत्‌ , आकृत्यधिकरणन्यायेनाकृतिवा- 
च्यत्वेऽपि व्यक्तिविशेषस्य लच्यत्ववत्‌, अन्विताभिधानवा देऽन्वयसामा- 
न्यस्येब वाच्यत्वेऽप्यन्वयविशोषस्य लक्ष्यत्ववश्वाखण्डब्रह्मणो बोधोपपत्त्या 
--न विकल्पासहम्‌ ॥ 

एतेन-अवाच्यस्याज्ञेयत्वपरतया ईक्षत्यधिकरणयोजनमपि-परास्तम ; 
समन्वयाधिकरणान्तेन सगुणस्येच ब्रह्मणः शाख्नगम्यत्वे साधिते तत्रावा- 
च्यत्यशङ्काया एवाभावाद्‌ व्यथं तदधिकरणमेवं सति स्यात्‌ स्वप्रकाश- 
तया स्वतः सिद्धे ्रह्मणि वेदान्तानासुपहितपराणामज्ञाननिद्वत्तिमात्रप्रयोजन- 
त्वात. , शुद्धस्यं गब्देन बोधनस्यंवाभावात्‌ , अविद्यानिब्वत्तिप्रयोजकोपाधिः 


` उपोदूघातः ३९ 


वृत्तिमात्रजननेव ब्रह्मणः स्वप्रकाशस्यौपनिषदत्वोपचारेण वस्तुगत्या 
शब्दसयाद्या ब्रह्मणोऽधिगमस्यास्वीकारादू ईक्षत्यधिकरणस्यान न्दतीर्थपाद्‌- 
योजनं न क्षोदक्षमम्‌ ॥ 

स्वरूपज्ञानस्यानिवर्तकत्वस्‌ । 

न च स्वरूपज्ञानं व्ृत्तिज्ञानवदज्ञानाश्रयविषयविषयकम्‌_, येन 
ब्रह्मणोऽपि चिद्रपस्य स्वाश्रयविषयकत्वं नियतमिति वाचो युक्तिरवसरेत्‌ „ 
इति न निविशेषवादस्य शून्यवादादविशेषः || 

्रह्मणोऽऽशून्यत्त्रम्‌ । 

शून्यं हि सदसत्सदसत्तद्विलक्षणभिन्नं चतुष्कोटिविनिमुक्तम्‌ , ब्रह्म तु 
प्रथमकोटिः, इति तयोरविशेषो विशद एव। अतः सवासामुपनिषदाम्‌ , 
किं बहुना? सर्वेषां श्रति-स्मृति-पुराणेतिहासागसानां निविशेषं ब्रह्म- 
तत्त्वमेव परमं लक्ष्यम्‌ , इति ब्रह्मतत्त्वनिणेयो5ट्रेतसिद्धान्तदृष्ट्यव निःश्रेय 
सपयेवसायी । अतोऽत्र %तिःस्मरत्यादिपर्यालोचनेन ब्रह्मतत्त्वनिर्णयो5- 
वसरप्राप्रः ॥ 

प्रत्यक्षापेक्षयाऽऽगम प्राबल्यम्‌ । 
निष्कर्षस्तुयद्यप्यागमस्य प्रत्यश्चापेक्षया प्राबल्यम्‌ ; तथाप्यभेदागम- 


स्येब भेदागमस्यापि प्राबल्यम्‌; प्रमितार्थबोधकत्वेनाननुवादकत्वम्‌ , ` 


इत्यननुवादकभेदवाक्यविरोधेनाभेदागमस्याप्रामाण्यशङ्कोत्तिष्ठति; तथाष्यु- 
भयोरपि वेदेन प्रामाण्याबिशेषेऽष्यभेदवाक्यापेक्षितनिषेध्यसमपेकतया 
भेदागमानां प्रामाण्यं यावदात्मसाक्षात्कारमेव, यथा यावद्बाधं भ्रमस्यापि 
प्रामाण्यम्‌॥ 

इयान्‌ विशेषः शुक्तिरजतादिस्थले परीक्षासमय एव विसंवादाद्‌- 
प्रामाण्यनिर्णयः। उपासनापराणां त्वलौकिकप्रयोजनाथत्वात्त , यावदभेद- 
साक्षात्कारं तत्फलस्यापि शास्रप्रामाण्यन वासनादीनामिवाबाधात्‌ 
सर्वोपपत्तिः ॥ 

न चेवं सति निश्शङ्कभेदप्रतिपत्तिविरोधः; अलौकिकभ्रेयोबिरोषार्थ- 
प्रबृत्तिविरोधो वा । भेदवाक्येरभेदागमबाधस्तु न संभवति। न हि 
शुक्तिरजतादिस्थले श्रमेण बाधो बाघज्ञानस्य ॥ 

एतेन-- प्राथम्येन भेदवाक्यानां बाधकत्वमपि-परास्तम्‌; भेदा- 
गमानामपि शुक्तिरजतादिज्ञानस्येव यावद्वाधं मिथ्यात्वेनानिश्चीयमानाथे 
निषयकत्वेन नात्यन्तं विषयापहारः ॥ 


क i ides ns मिमी 


४७ अतेततस्वसुधा 
उपजीव्यस्य प्रत्यक्षस्योपज्नीवकागमाद्बाधकत्वम्‌ । 


अयमेव न्याय:--उपजीव्येनोपजीवकबाधस्थले5पि । न ह्येकान्तेनोप- 
जीव्यं बाधकम्‌; अन्यथा “यो होता सोऽध्वयु रि”त्यत्रातिदेशमुप- 
जीव्यमपेक्ष्य प्रवृत्तोपदेशेनोपजीव्यातिदेशबाधानुपपत्ति: ॥ 


यदि तत्रोपदेशत्वमेवानूद प्रवृत्तत्वात्‌ू, उपजीवकस्यातिदेशस्यान्यत्र 
सांवकाशात्वांचोपजीवकस्यांपि प्राबल्यम्‌, तहि प्रकृतेऽपि समानम्‌ ; 
“अथात आदेशो नेति”इति भेद्वाक्यमनूदेव तन्निषेधादू यावदभेदंबो धं 
तत्फलबत्त्वात्‌ । को वाऽत्र विप्रतिपद्यते-भेद्वाक्यसुपजीव्यभिति 
उपजीठयस्यापि व्यावहारिकभेदपरत्वेन सावकाशत्वात्‌ , अभेदीगमस्यंव 
निरवकाशत्वात्‌ - सावकाशःनिरवकाशन्यायेन, ` सामान्य-विशेषन्यांयेन; 
अपच्छेद्न्यायेन वाऽभेदागमस्येव प्राबल्यमित्येवात्र बिवक्षितम्‌॥ 


तंत्र चं--+“तत्त्वमसी”ति प्रत्यक्षप्राप्तं जीवमुद्दिश्य नझाभेद्‌ 
प्रतिपाद्यते, । ब्रह्म चात्र “सदेवे”ति प्रस्तुतं कारणस्वंरूपम्‌। उभयं चात्र 
प्र्यक्तेण कारणवाक्येन वा प्राप्तम्‌, इति तदुपजीव्येवाभेदागंमो यद्यपि 
प्रवतेते; तथापि कथं -तदभेंद्स्तत्रेति विमर्श जीवत्वेश्‍वरत्वाविवक्षयेत्यद्वेत- 
सिं्ान्तिः, थत्र -सामानाधिकरण्यं मुख्यं स्वरसम्‌, अन्यत्र तु येन 
केनापि वा प्रकारेण भवदू गौणमेव सामानाधिकरण्यम्‌ ॥ 


तत्र द्वितीयपक्षे - तत्त्वमसिवाक्यवेयथ्येम्‌., आद्ये तु विशेषणांशमात्रा- 
विवंक्षया मुख्यं..प्रामाण्यम्‌ , युक्तिस्वरूप-तत्साधनोपदेशेन साफल्यं च । 
ने चात्राप्युपंजीव्यबिरोधः; उपजीञ्यप्रत्यक्षस्य पुरोबादस्य स्थूलशरीरराहि 
स्यपरत्वचत्‌ सृक्ष्म-कारणशरीरराहित्यपरत्वस्यापि परमार्थतो बोधनेन 
तत्त्वेमसिवाक्यचारिताथ्यात्‌ , अन्यथा शरीरात्मप्रत्यक्षसुपजीव्यं प्रवृत्तानां 
शरीयातिरिक्तात्मस्वरूपसाधकानुमानांगमादीनामप्यप्रामाण्यं स्यात्‌ ॥ 

भेदवाक्यानाममेदाबाघकत्वम्‌ । 

संति चेवं भेदवाक्यानामनुवादकत्वसिद्धयर्थमीश्वरारोऽनुमानं वोप- 
जीव्यतांम्‌, आगमो वां; उभयथांपि भेदनिषेघेनांभेद्बोधनं न विरुध्यते ॥ 

किं बहुना ? आगमस्वरूपावगमेऽपि प्रत्यक्षसुपजीव्यं भवतु, 


चेतावता आगमस्वरूपस्यापि तद्थामेदसाक्षात्कारेण विंषयबाघं विना 
बाघो व्याहन्यते ॥ 


उपोद्घातः ४१ 


जीवस्वरूपम_, ईश्वरस्वरूप वा प्रत्यक्षानुमाना भ्यासिवागमेनाध्यवग- 
भ्यते, इत्यागमेनेव अ्रमप्राप्ततत्स्वरूपानुवादेन भेदबाघे का वा बाधा ? 
तत्तत्पत्यक्षानुमा नादयवगतजीवेश्वरस्वरूपयो: कार्य-कारणभावादिनाऽव- 
गतयोविंरुद्धस्वभावत्वेन जीवेश्वरौ, भिन्नौ, विरूद्धधर्मकत्वादित्यनुमानेन 
भेदानुमानं तु का्य-कारणभावप्रयुक्तवि रुद्धधमेकयोजीविश्वरयोरत्राभेदस्या- 
बोधनात्‌ , भिन्नविषयकत्वाञ्च न तयोर्वाध्य-चाधकभार्वं विरुणद्धि ॥ 
साक्षिप्र त्यक्षस्यागमाबाधकत्वम्‌ । 


साक्तिचेतन्यं तु प्रामाण्यमिवाप्रामाण्यमपि गृह्णातीति परेऽपि 
मन्यन्ते; ज्ञानग्राइकस्य तस्यैव तदीयसवैधर्मम्राहकत्वात्‌ । सर्वे वस्तु 
ज्ञाततया, अज्ञाततया वा साक्षिभास्यमिति हि संप्रतिपन्नम्‌, इति 
साक्ष्यनुभवो भ्रम-प्रमासाधारणो नागमस्य बाधकः ॥ 

प्रामाण्यम्‌ , अप्रामाण्यं वा ज्ञानस्य विषयावाध्यत्व-बाध्यत्वाबसेयम्‌ , 
स्वत: प्रामाण्यम्‌, परतश्चाप्रामाण्यमुभयत्रापि, इत्यभेदागमस्य, तञ्जन्य- 
ज्ञानस्य वा स्वतः प्रामाण्यात्‌ कथं तस्य साक्षिणा बाधो यावत्तद्वाध- 
निणयम ? 


प्रमाणबहुत्वं बाधकत्वे न तन्त्रम्‌ । 


तत्रागमस्य विषयबाचेनाप्रामाण्यं दुर्निरूपसिति तत्र तत्र विवेज्ितम्त | 
न हि भेदागमानां बहूनां बाधकत्वेनाभेदागमस्याप्रामाण्यनिणेयः ; प्रमाण- 
बहुत्वस्य प्राबल्याप्रयोजकत्वात्‌ , 
“धप्राबल्यमागमस्येच जात्या तेषु त्रिषु स्पृतम्‌ ॥” 
इति न्यायेन स्वभावत एव ब्रह्मास्नवत्‌ प्रबलस्यागमस्य स्वतो5बाधिता- 
नारोपितस्वप्रकाशसंचिन्मात्रविषयकरवेन तद्विरुद्धसवेबाधकतयेव सिद्धेः । 
उक्तं दि 
“।अत्यन्तबलंवन्तोऽपि पौर-जानपदा जनाः। 
ढुबेलेरपि बाध्यन्ते पुरुष: पार्थिवाश्रितः ॥।” 
इति । एतेन-सार्थांदपि तस्करा बहव इति न्यायोऽप्यत्र निरवकाश 
इति--सूच्यते । अत एव “ रिष्टाकोपे विरुद्वमपी”ति न्यायेन स्मृतेरपि श्र॒ति- 
बाघकत्तं पूर्वतन्त्रे निरधारि । एतेन--बहुप्रमाणानुरोधो भेदस्य दाब्येद्देतु- 
रिति-परास्तम्‌॥ 
ड़ 


४२ अहेततत्त्वसुधा 


वस्तुतस्टु--बहुत्वं प्रमाणानां तत्रेव प्राबल्यप्रयोजकम्‌ , यत्र प्रथम-द्वि- 
तीयादिक्रमेण स्वतन्त्रतया सर्वेषां तदर्थवोधकत्वम्‌ , खलेकपोतन्यायेन 
युगपत्‌ प्रवृत्तो तु प्रमाणानामेकेनापि प्रबलेन सर्वेषां युगपदेव बाधः; यथा 
युगपन्‌ पतितानां कपोतानामेकेन पारोन बन्धनम्‌ , एकेनेव वा बाणेन 
बधः। न चात्र भेदागमानाम्‌ , भेदप्रत्यक्षानुमानादीनां वा क्रमशो वोघकत्वम्‌ , 
येन द्वितीयादिप्रवृत्ती निःशाङ्ककप्रवरत्तिवादोऽवसरेत्‌॥ 

परोक्षत्वापरोक्षस्वादिविशेषस्तु-न भेदाभेदागमयोः संभवति ; अभेदा- 
बगामस्याप्यपरोक्षत्वस्याद्वेतसिद्धान्तस्वात्‌ , शाब्दापरोक्षवादस्येव तत्सि- 
द्घान्तत्वात्‌ , सन्निकृष्टे विषय इन्द्रियजन्यत्वस्य प्रस्यत्तस्वाप्रयोजकत्वाञ्च ।। 

शुक्तिरजतादिज्ञानस्य बाधो5पि न बहुभिः प्रमाणः, इयं शुक्तिरित्येक- 
ज्ञानमात्रबाध्यत्वात्‌। न हि--“इयं शुक्तिरिति” ज्ञानानन्तरमपि कोऽपि तस्य 
पाटन-दहूनादिना रजतं वेति परीक्षाथं यतते, येन तत्र दृहन-पाटनादि- 
लिङ्गकानुमानादिप्रमाणान्तराणि बाधार्थमपेक्ष्येर्‌ ॥ 


एतेन—ऐक्यज्ञानम_, अप्रमाणम्‌ , बहुप्रमाणविरूद्धत्वात्‌ ; शुक्तिरजत- 
ज्ञानवदिति-परास्तम्‌; दृष्टान्ते हेत्वसिद्धेः, वहुत्वविशेषणवेयर्थ्येन व्याप्य- 
त्वासिद्धेः, एकस्या श्रस्याः समानार्थमन्वादिबहुतरवि रुद्स्मृतिवा धकल्बस्य, 
बहुनास्तिकठुराचारांणां तदपेक्षया न्यूनपरिमाणशिष्टाचारबाध्यत्वस्य च 


द्रीनाश्च ।। 


शुक्तिरजतादिज्ञानस्याप्रामाण्यं बाधावसितदोषजन्यत्वेन परतः । तत्र 
बाधावसेयो दोषः, न तु दोषावसेयो बाधः, इति बलबद्वाधकविरोध एवा- 
प्रासाण्यकारणम्‌। बलवत्त्वं तु स्वभावतः, अन्यतो वा, न तु प्रमाणबहुत्वे 
नेति सव सुस्थम्‌ 
भेद्वाक्यानां व्यावहारिक प्रामाण्यम्‌ । 


_ सर्वथा तु भेदवाक्यान्यनूद्याभेदवाक्यानि प्रवृत्तानि, इति पुरोवादस्य 
प्रत्यक्षा देरिवादुवादस्यापि भेदागमस्य व्यावहारिकमेव प्रामाण्यम्‌, न 
त्वभेदागमवत्‌ त्रिकालावाध्यार्थेविषयकज्ञानत्वरूपं सुख्यं प्रामाण्यम्‌; पुरो- 
बादस्य यादा प्रामाण्यम्‌, अप्रामाण्यं वा, ताहृशामेवानुवादस्यापि, इति 
` प्रत्यक्षादिसमानयोगच्तेममेव प्रामाण्यम्‌ , अप्रामाण्यं वा भेदवाक्यानाम्‌., 
न तु सर्वथा शुक्तिरजतादिज्ञानवदप्रामाण्यमेच। यावदुत्रह्मसाक्षास्कारमात्रं 
बस्तुस्थितिरविप्रतिपन्ना ॥ 


उपोद्घातः ३३ 


न हि ठुबेलमिति कृत्वा भेदवाक्यानामप्रमाण्यमेब, येन दुर्बलत्वेन 
भेद्प्रमाणस्याभासत्वादू न भेदवाक्यानामनुवादत्वम्‌। अतश्चा भेदवाक्या- 
नामेव प्राबल्यं स्यात्‌ ॥ 

अभेदाऽऽगमस्य सर्वेप्रमाणाविरोधः । 

न चात्र सबेप्रमाणविरोधोऽभेदागमस्य ; सर्वेप्रमाणपदेन यदि बहुतर- 
भेदप्रमाणानां विवक्षा, तर्हि भेदप्रमाणत्वेन तस्येकस्येब बाधः । सोऽप्यभेद्‌- 
साक्षास्कारानन्तरम्‌। अभेदप्रमाणस्यापि विवक्षायां तु नाभेदा गमेनाभेदा- 
गमस्य बाधः। बहुत्वं लु चाधकातायामकिंचित्करमित्यनुपद्मेवोपपादितम्‌ ॥ 

वेदान्तानामसत्कारणतात्रादे न तात्पर्यम्‌ । 


एतेन--“इदं बा अग्रे नेव किञ्चनासीत्‌” “असतः सदजायते” 
स्यादिवाक्यान्यपि--व्याख्यातानि। न हि भेद्वाक्यानुवादत्वे सबेप्रमाण- 
विरोधः, किन्त्वसत्कारणवादे । न चेमानि वाक्यान्यसत्कारणपराणि, किन्तु 
कयाचन विधयाः यया कयापि सत्कारणवादपराणीति संप्रतिपन्नम्‌ | 
व्यक्ताव्यक्तप्रपञ््विषयत्वादुक्तवाक्यानाम्‌ । निरस्तश्चासत्कारणबाद्‌ 
उक्तवाक्यानुसारेण शङक्यमानः सूत्रकारेरेब-“असदिति चेन्न 
प्रतिपेधमात्रत्वात्‌” इत्यादौ ॥ 

भेद॒वादस्याद्देतमतेऽपि नेक्ान्तेनापलापः । 


युक्तिबिरुद्घोऽप्ययं बाद: । न हि प्रमाणविरुद्धं किमपि प्रमाणम्‌। तत्र 
युक्तिसिद्धत्वेऽनुवादित्वम्‌, तद्विरुद्धत्वेडप्रामाण्यसिति हि व्यवस्था; 
अनधिगताबाधितार्थविषयकत्वस्य, याथाथ्यंस्येव वा प्रामाण्यप्रयोजकस्य 
युक्तिविरोधेऽप्रसरात्‌। सर्वथा तु भाविबाधदृष्टयेब ब्रह्मव्यतिरेकेण 
स्वाभावः, न तु व्यवहारद्शायामपि, इति नाद्वेतमते5पि प्रपञ्नभेद्स्यं 
जीवेश्वरादिभेदपञ्चकस्य वेकान्तेनापलापः ॥ 
प्रामाण्यस्त्रतस्त्वाप्रामाण्यपरतस्त्ववादयो नान्योऽन्याश्रयः । 


~ १०, 


तत्र-““इदं रजतमि’ति ज्ञानस्येयं शुक्तिरिति प्र्बलप्रमाणबाधिः 


सवेऽपि नान्योन्याश्रयः-—प्रथमज्ञानस्याप्रामाण्यं द्वितीयज्ञानबाधाधीनम-- 
इति प्रामाण्यस्वतस्त्वाप्रामाण्यपरतस्त्वावाद्‌ परस्पराश्रयदोषाप्रसत्तेः; अन्यथा 
बाध्य-नाधककथैव लुप्येत । व्यक्त च तन्त्रवार्तिक एतादृशे स्थले नान्यो- 
न्याश्रय:--वबाधज्ञानाधीनत्वादप्रामाण्यमात्रस्य, प्रामाण्यज्ञानस्य चान्यानपे- 
क्षत्वादित्यादिषिधया, इति प्रवलाभेदागमबाघेन भेदाप्रामाण्यमात्रमत्र 


४४ अहेततर्वसुधा 


बिषंक्षितम्‌, न तु भेद्वाक्याप्रामाण्यनिर्णयाधीननिर्णयमभेद्वाक्यप्रा- 
माण्यम्‌। सत्यप्येवं भेद्वाक्यानामनुवादत्ववादस्तु यावदूनह्मसाक्षात्कारं 
मिथ्यात्वानिश्चयमभिप्रेत्य, यतस्तद्नन्तरमेव भेद्वाक्यानामा भासत्वाव- 
धारणम्‌ , इति भेदागमानां विषयापहतत्वम्‌, अभेदागमानां भेदागमान- 
पहतत्व॑ च वस्तुगत्या न व्याहन्यते; स्वातन्त्र्येण स्वविषये प्रवृत्तापि 
भेदश्र॒तिरभेदश्रत्यपेक्षितनिषेध्यसमर्पकत्वात्‌ , जर्तिलयवाग्वादिवाक्य 
इधान्यशेषत्वाद्‌ अनुवादित्वा्च यावद्वाधं न विषयोपहन्त्री, इति न 
तष्टिरोधेनाभेदश्रृतेरप्रामाण्यम्‌ ॥ 


जीवब्रह्मेक्य एव वेदान्तानां मद्दातात्पर्यम्‌ । 


“उपक्रमोपसंहारावभ्यासोऽपूर्वता फलम्‌ ॥ 
अर्थवादोपपत्ती च लिङ्गं तात्पर्यनिर्णये ॥” 


इति प्रस्तुतेषु तात्पयंग्राहकेषु “सदेव सोम्येदमम्र आसीत” 
“तत्त्वमसी”ति चोपक्रमोपसंहारौ, तस्य नवङ्गत्वोऽभ्यासः, अभेदस्य प्रमा- 
णान्तरानवगतत्वेनापूवेता, “येनाश्रत श्रतं भवत्यमतं मतमि” त्यर्थवाद्‌ः, 
मलोहादिरृष्टान्तेनोपपादनं च षडपि तात्परयग्राहकाण्यभेद्परत्वे ` भेदश्रृते- 
रनुवादिन्या अपि प्रामाण्यवादे तु संवादोऽपुर्वताविरोधी प्रत्यक्षः । 
अन्यानि तु न सन्त्येव । सवैथा (तु न भेदानुवादित्वेन श्रुतीनां प्रामाण्यम्‌. ; 
अनधिगताषाधितार्थबोधकत्वस्येव प्रामाण्यलक्षणत्वात्त ॥ 


अनुवादक्रानाम पि प्रमातृदृष्य्याऽपूर्वार्थत्वम्‌ । 


अनुवादकानामपि प्रमतृहृष्ट्या प्रामाण्यम्‌; वेंदिकवाक्यार्थज्ञानस्य 
प्रत्यक्षा दिप्रमाणप्रवृत्त्यनन्तरमेवाप्रवृत्तत्वात्‌ , प्रमेयदृष्ट्या तु वस्तुगत्या 
नापूवेत्वम्‌। व्यक्तं चतद्वेदान्तपरिभाषाव्याख्यायां प्रकाशिकायाम्‌-- वेदे 
तु वाक्यार्थस्यापूर्वतया नानुवादकत्वम्‌_, तत्र लोके वेदे च कायंपराणामिव 
सिद्धार्थानामप्यपूचेतया प्रामाण्यभि”त्यत्र। अधिकं देवताधिकरणभामत्याम्‌ , 
न्यायवातिकतात्पयंटीकायां च ॥ 


यथाच याथाथ्येमात्रं न प्रामाण्यम्‌, किन्त्वनधिगतार्थपरिच्छित्तिरपि, 


तथा व्यक्तीकृतं न्यायचन्द्रिकायामानन्दपूणेसुनिना । न चात्र प्रबलप्रमाणा- 
न्तरविरोधः, इति प्रमाणान्तराबाधसहकृतमपूर्वत्वमभेदतात्पर्येबिषयताया- 


मेबोपपद्यते ॥ 


उपोदूघातः ४५ 


बेदान्तानां शून्यवादे न तास्पर्यस्‌। 


यथाच--“इदं बा अग्रे नेव किञ्चनासीत” “असतः सदजायत” 
इत्यादावपूर्वेखे5पि तत्रोपक्रमोपसंहारादितात्पयग्राहकाभावात्‌ पक्षद्वयेऽपि 
न तत्र तात्पर्यम्‌, शून्यवाद एव वा न मुख्यं तात्पर्यम_, तथा संप्रतिपन्नम्‌। 
सवैथा तु तत्त्वमस्यादिवाक्यानां- नासद्वादस्येवाविचारसिद्धत्वम , 
किन्तु तात्पयग्राहकप्रमाण-श्रत्यन्तरकवाक्यता-गतिसामान्यादिविचार- 
कनिर्णीताभेदपरत्वम्‌। न चासद्वादस्य तद्वद्‌ विचारसिद्धत्वम्‌॥ 


न चासत्कारणवाद इवाभेदवादे प्रबलप्रमाणविरोधः। सत्यम, 
बहुप्रमाणसिंद्धत्वेन भेद्वाक्यानामनुवादित्वमः;. तथाप्यनुवाद्यत्वेऽपि न 
पुनःश्रवणमात्रेणाभ्यासः; अन्यार्थत्वाद्‌नुवादस्य, अनन्यपरपुनःश्रवणरूपा- 
भ्यांसलक्षणाभावात्‌ , अन्यथा --“अग्निहोत्रं जुहोति” “दध्ना जुद्दोति” 
“पयसा. जुहोति” “यवाग्वा जुह्योति”? इत्यत्राप्यभ्यासेन कमेभेदापत्ति: ॥ 


भेदवाक्यानामनुवादत्वेऽपि नाभ्यासन्यायविषयता । 


अभ्यासो ह्येकविध एव क्रियापणणाम सिद्धपराणां च वाक्यानां 
यथाक्रमं कर्म भेदकत्वे; तात्पर्यविषयत्वे च प्रमाणम्‌; अन्यथा निष्प्रयोजन- 
मभ्र्यासः। तथाच “समिधो यजति” “तनूनपातं यजती”त्यादाविवापूर्ष 
त्वं विधेरेवोन्नायकम्‌ , तारपर्यविषयत्वस्य वा । विधित्वं ह्यज्ञाताथेबोधकत्वे 
नेव, न तु प्रवतंकत्वेनेब, निवतेकत्वेनेव वेति समन्वयसूत्रभाष्ये व्यक्तम्‌ ॥ 


वस्तुतस्तु-सजातीयानाम., एकप्रकरणगतानाम्‌_, एकाथेविषयाणा- 
मेव प्रमाणानामभ्यासन्यायविषयता;- यथा “समिधो यजति” “तनून- 
पातं यजति” इत्यादीनाम्‌, यथा वा -“तत्त्वमसि” इति नवङ्ृत्वोऽभ्य- 
स्तानां च, न तु प्रव्यक्षानुमानागमानामसहप्रबृत्तानां विजातीयानां 
प्रमाणानाम्‌, इति भेदप्रत्यक्षानुमानागमानां नाभ्यासन्यायविषयता । 
अतः श्रौतत्वेऽपि भेद्स्य नाभेदस्येवाभ्यासात्‌ तात्पयेविषयत्वम्‌ , प्रत्यक्षाचुः 
मानाविषया जीवेश्वर-्तद्‌ भेदाः शाख्रगम्याः, इति नाभ्यासकथेवात्रोत्तिष्ठः 
तीति त्वन्यदेतत्‌ ॥ 





तत्र हताहेतसिद्धान्तयोः प्रपश्चमिथ्यात्वादि- 
विषय; कश्चन विचारविशेषः ॥ 


प्रपञ्चसिथ्यात्वायोगः । 


[द्वेतवाद:] “जन्मद्यस्य यतः” इति सुत्रेण जगत्कारणत्वं ब्रह्मणो5ब॒गत॑ 
जगतः सत्यत्वं विना नोपपद्यते । तञ्च न परोदीरितजगन्मिथ्यात्वनिरा- 
समन्तरा, इति मिथ्यात्वनिरासः तदनिर्वचनीयत्वनिःरासो वाऽर्थप्राप्तः॥ 

अर्निवचनीयत्वनिरुक्त्ययोगः । 


तत्रानिरवेचनीयत्वं न भिथ्यात्वम्‌। तद्धि निर्वचनविरहो वा, निर्वाच्य - 
विरहो वा। नायः; स्वाभ्युपगतव्यवहार-मिथ्यात्वयो विरोधात्‌ । न द्वितीयः; 
स हि सत्त्वचिरहो वा,असत्त्वविरद्दो वा, उभयविरहो वा । नाद्यः; असतोऽ- 
निवोच्यतापातात्‌। द्वितीये त्रह्मणोऽनिर्वंचनीयतापातः। न ठृतीयः; जगतः 
सदसद्र्पतयाऽप्युपपत्तेः। प्रत्येकमुभयवेलक्षण्यं तु ब्रह्मासद्वेलक्षण्यमात्रेण 
निर्वहति, इति सिद्धसाधनम्‌। सद्सत्त्वानधिकरणं त्वप्रसिद्धम्‌, इति न 
हृष्टान्तसिद्धिः। सत्त्वासत्त्वयोः परस्परविरहरूपत्वेनेका भावे ऽपरसत्त्वनेय- 
त्येन प्रपञ्ने तदुभयवत्त्वव्याघातः। सत्त्वाभावासत्त्वा भावो भयवत्त्वमता- 
त्त्विकं यद्यपि न व्याहृतम्‌; तथापि तत्‌ तत्तःप्रत्तियोगिठुनिरूपं यदि मन्यते, 
तह्मेनिवेचयनीयतायां तत्‌ पर्यवंस्यति, तत्र तु वक्तव्यमुक्तमेव ॥ 

परस्परविरहव्याप्यत्वे तु सत्त्वासत्त्वयो्यांघात:; तडुभयस्येकत्राभावा- 
त-यत्रात्मनि सत्त्वम्‌, तत्रासत्त्वाभावः, यत्रासत्त्वं शराश्ङ्गादौ, तत्रासत्त्वा- 
भाष इत्यसंभवात्‌ । तत्रात्मत्वरूपसत्त्वातिरक्तस्य सत्त्वप्रयोजकस्य दुनिरू- 
प्यत्वादू नात्मत्वप्रयुक्तमान्मनि सत्त्वम्‌, किं त्वसत्त्वाभावप्रयुक्तमेच सत्त्वम्‌।। 

एतेन सद्सद्विलिक्षणत्वे-विचादपदम्‌_, सदसद्विलक्षणम्‌, रर्यत्बा- 
दित्यनुमानमपि- निरस्तम्‌; सपक्षस्याप्रसिद्धविशेषणत्वात्‌॥ 

सत्त्वासत्त्वे, एकवस्तुनिष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगिनी, धमेत्वात्त; रूप-रस- 
बदित्यनुमाने वस्तुशब्दस्य सच्छव्दपरयायस्वात्‌ सत्त्वम्‌, सन्निष्ठात्यन्ता- 
भावाप्रतियोगि, अभिथ्यात्वात्‌ प्रमेयत्वचदिति प्रकरणसमः, अनेकान्तञ्च, 


' अविरुद्धत्व॑ चोपाधिः; घटत्वाघटत्वे, एकधर्मिनिष्ठाभावप्रतियोगिनी, 


धर्मत्वात्‌ , रूपरसवदित्याभाससाम्यं च। तदेवं सदसद्विलक्षणत्वरूपानिर्ष- 
चनीयत्वं नादुष्टं लक्षणम्‌, न वा तत्रानुमानं प्रमाणम्‌ ॥ 


उपोद्घातः ४७ 


सञ्चेन्न बाध्येत, असच्चेन्न प्रतीयेतेत्यथोपत्तिरपि न सदसद्विलक्षणत्वे 
मानम्‌ । तथाहि--सत्पदार्थोंडत्र कि सत्ताविशिष्टम्‌, उताबाध्यम्‌, अथ 
ब्रह्मस्वरूपम्‌ । नाद्यः; सत्ताविशिष्टस्याद्वेतसिद्धान्तेऽबाध्यत्वाभाबादू न 
बाध्येतेति प्रसञ्जनायोगात्‌ । नाप्यवाध्यम्‌; यद्यबाध्यं स्यात्‌, तर्हि न 
घाध्येतेति प्रसञ्यप्रसञ्जकयोरभेदात्‌ 1सञ्जनानुपपत्तेः । नापि तृतीयः; ब्रह्म- 
स्वरूपं स्यादिति विवक्षया प्रपञ्चस्य ब्रह्मभिन्नत्वमात्रसाधनात्‌ तस्य चेष्ट | 
त्वात्‌ सिद्धसाधनात्‌ ॥ 

अयमेव न्यायः-असच्चेन्न प्रतीयेतेत्यत्रापि। तत्रापि न प्रतीयेतेःति किम- 
सत्त्वेमाप्रतीतिर!पाद्यते, उत सत्त्वेन। आये सदट्ट्यवहारत्वापात्तिः। न च 
सत्त्वासत्त्वौदासीन्येन प्रतीतिः कुत्रापि। असद्‌ नृश्वङ्गमिति व्यवहार: 
प्रसिद्ध एव । असत्वेनाप्रतीतौ तु ्रान्तिव्यहारविलोपः; प्रकृतादन्यात्मना 
प्रतीतेरेव -्रान्तित्वात्‌ , इदं रजतमित्यत्रेदम्यसत एव रजतात्मना प्रतीतेः । 
न च तस्य रजतस्यानिवेचनीयत्वम्‌। न हि रजतं तत्रानिवेचनीयत्वेन प्रतीयते। 
तथा सति ह्यनिर्वचनीयस्यानिर्वचनीयत्वेन प्रतीतौ व्यावद्दारिकत्वमेव स्यात्‌। 
` तस्यानिवेचनीयत्वाकारेण प्रतीतिस्त्वसतः सत्त्वेन प्रतीतिरिव व्याह- 
न्यते। अनिवेचनीयत्वस्याप्यनिवेचनीयत्वे त्वनवस्था ॥ 

जगन्मिथ्यात्वप्रतिज्ञाः । 

[अद्वेतवाद:] अद्गतसिद्धेट्वितयमिथ्यात्वसिद्धिपूर्वकत्वाद्‌ जगत्कारण- 
त्वस्य विवर्तोपादानताख्यस्य जगन्मिथ्याख विना5नुपपत्तर्जगन्मिथ्यात्वमथे- 
सिद्धम्‌, इति न जगत्‌ सत्यम्‌ । तथाचानुमानम-विमतम्‌, मिथ्या, 
इशयत्वात्‌ , जडत्वात्‌, परिच्छिन्नत्वाद्वेति | विमतम-सत्यत्व-मिथ्यात्वाभ्यां 
विवाद्पद्म्‌ । तच ब्रह्म-प्रातिभासिकासद्विलक्षणम्‌॥ 

वियदादीति नात्र पक्षनिर्देशो भवितुमहेति; आदिपदेनासंकुचितेनात्म- 
= शुक्तिरूप्यादेरपि ग्रहणापत्त्या बाध-सिद्धसाधनप्रसङ्गात्‌ । अयमेव न्यायो 
विश्वमिति पक्षनिदेशेडपि । तत्र समुदायपश्षतायां प्रत्येकमिथ्यात्रासिद्धिः । 
वियन्मिथ्येति प्रत्येकपक्ततायामन्यत्र घटादौ न्यायाविषयता, तत्सपक्षताः 
यामपि पत्तादन्यत्र हेतुनिश्चये सन्दिग्धव्यभिचारो दूषणमेव 
पक्षतावच्छेद्कं सप्रकारकज्ञानावाध्यत्वम , सदसद्विलक्षणत्वं वा । विमतिञ्च 
तद्वच्छेदेनानतिप्रसक्तेत्येदविवक्षणान्न दोष: । ब्रह्मप्रमारिक्ताबाध्यत्वेसति | 
श प्रतीत्यहत्वे सति चिद्विन्नमिति तु सिद्धिकाराणासुक्तार्थनिष्कः /7_ 
स्‌ य ॥ MTT 5 डि द्‌ य 
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अनिर्वचनीयस्वनिरुक्त्युपपत्तिः । 
तत्रानिवेचनीयत्वम--सदसद्विलक्षणत्वम्‌ , अविद्या-तत्कार्यान्यतरत्वम्‌ , 
स्वात्यन्ता भावाधिकरणे प्रतीयमानत्वम्‌, प्रमाविषयातिरिक्तत्वम्‌., अप्रमा- 
णविषयत्वं वा ॥ 
चित्सुख्यां तु-प्रमाणागम्यत्वम्‌ अप्रमाणज्ञानगम्यत्वम्‌, अयथाथे- 
ज्ञानविषयत्वम्‌, सद्दिलक्षणत्वम्‌ , सदसद्विलक्षणत्वम्‌, अविद्या-तत्कार्यान्य- 
तरत्वम्‌ , ज्ञाननिवत्येत्वम्‌, प्रतिपन्नोपाधो निषेधप्रतियोगित्वम्‌, बाध्य- 
त्नम्‌, स्वात्यन्ताभावाधिकरणे प्रतीयमानत्व बा मिथ्यात्वमिति दृशघा 
तद्‌ निरुक्तम्‌ । न च मिथ्यात्वरूपसाध्याप्रसिद्धि: ; अनिर्वाच्यत्वादेर- 
न्यतमस्य तत्त्वे बाधकाभावात्‌ ॥ 
सदसद्विलक्षणत्वमिथ्यात्वोपपादनम्‌ । 


तत्रानिर्वचनीयत्वं न दुरुपपादम्‌ । तद्धि सत्त्वासत्त्वाभ्यां दुनिरूपत्व- 
मेव । तञ्च सत्त्वाभावासत्त्वाभावोभयवत्त्वमेव। तदेव सदसद्विलक्षणत्वं 
नाम, इति न सदसद्रपत्वेनारथान्तरम्‌, असद्विलक्षणत्वेन सिद्धसाधनं वा ॥ 


सत्त्वासत्त्वयोः परस्परविरहरूपत्वं किं रूपं वा सत्त्वम्‌ , असत्त्वं चाभि- 
प्रेत्य । यद्यबाध्यत्वं सत्त्वम्‌, तुच्छत्वमसत्त्वम्‌ , तहि तयोव्याप्तिरात्मनीति 
वक्तव्यम्‌-आत्मन्यबाध्यत्वरूपं सत्त्वं वतते, असत्त्वं नास्ति, एवं तुच्छेऽ- 
सत्त्वं वतते, सत्त्वमबाध्यत्वरूपं नास्तीति। न चेतद्‌ युक्तम्‌; तुच्छेऽसत्त्व- 
वद्बाध्यत्वरूपसत्त्वाभावाभावात्‌ , तुच्छस्याप्यबाध्यत्वात्‌। अत एवात्म- ` 
त्वस्याबाध्यत्वेऽसति व्यभिचारापादनं परेषासुपपद्यते ॥ 

अतः सत्त्वासत्त्वयोरेकतरस्य रूपान्तरं वक्तव्यम्‌। तत्र चासत्त्वं कचि- 
दुपाधौ सत्त्वेन प्रतीत्यनहत्यम्‌ , तदभावश्च सत्त्वमिति ॥ 


तद्यया-कचिदुपाधौ सत्त्वेन प्रतीत्यनहत्वाभावस्य सत्त्वरूपत्वे 
तस्य दाशश्श्ृ्गादावभावात्‌ , शुक्तिरूप्यादौ घटादौ चासत्त्वाभावो 
वर्तेते, सत्त्वाभावस्त्ववाध्यत्वाभाव एव । स तु शुक्तिरूप्यादौ वतेते, इति 
सत्त्वाभावासत्त्वाभावोभयवत्त्वं शुक्तिरूप्यादौ, घटादौ च वतेते | ब्रह्मणि 
तु नाबाध्यत्वरूपसत्त्वाभावः , न वा कचिदुपाधौ सत्त्वेन प्रतीत्यहत्वम्‌ , 
इति न तत्रातिव्याप्तिः, न वाऽसति। कचिदुपाधो सत्त्वेन प्रतीत्यहत्वाभा- 
वादित्यद्वेतसिद्धिः ॥ ; 

न्यायचन्द्रिका तु- यत्र सत्त्वाभाबः सत्त्वे, तत्रासत्त्वं नास्ति; यत्रा- 
सत्त्वाभावो5सत्त्वो, तत्र सत्त्वं नास्तीति परस्परविरहव्याप्यत्वाभावात्‌ 


चषापृचात। पर 


सत्त्वाभावासत्त्वाभावयो रेकत्राविरोधावू' न व्याघांत इति. विवेचयति । 
तथाच सत्त्वासत्त्वाभ्यां निर्षेक्तमरावयत्वरूप॑ सबवाभावासत्त्वाभाषोभष 
वत्तारूपमनिवोच्यसबं मिथ्यात्वं सुषु छाति ॥ 


एतेन-विवादपदम्‌, सदसद्विलक्षणम्‌, दृश्यत्वादिति सद्सद्विल- 
क्षणत्वेऽनुमानप्रमाणमपि--ठ्याख्यातम्‌; उक्तरीत्या सत्त्वाभावासत्त्वा- 
भावोभयरूपस्य परस्पराविरुद्धस्य साध्यत्वविवक्षणात्‌ , तस्य 'च शुक्ति 
रूप्यादौ, सत्त्वे, असत्त्वे वा सामानाधिकरण्यसंभवात साध्याप्रसिद्धि- 
दोषानवसरात्‌ ॥ 


अयमेव न्यायः-सत्त्वासत्त्वे, एकवस्तुनिष्ठात्यन्ता भावप्रतियोगिनी, 
धरमेत्वादित्यनुमानेऽपि । तत्र वस्तुपदेन सत्पदार्थो वा विवक्ष्यताम्‌, धर्मि- 
मात्रै वा; उभयथापि सत्त्वोसात्त्वयोरेकत्र सद्रूपे ब्रह्मण्युक्तरूपयोरभावात। 
धर्मिमात्रविवक्षायां तु शुक्तिरूप्यादौ सामानाधिकरण्यमिति न व्याघातः ; 
सत्त्वासत्त्वयोः परस्परविरोधाभावस्योपपादनात्‌ । ब्रह्मणि सद्रपे नि्धेमेके 
प्रमेयत्वाभिधेयत्वयोरपि भिथ्यात्वेनाभावात्त तत्र साध्यस्यापि सत्त्वादू 
न।नेकान्तोऽपि ॥ 


घटत्वाघटत्वे, -एकधर्मिनिष्ठात्यान्ताभावप्रतियोगिनी, धमेत्वात्‌; 
रूप-रसवदित्याभाससाम्यं तु धर्मिपदेनोपादानविवत्तायां सदर्थेविवक्षायां 
वा मिथ्यात्वस्यापि मिथ्यात्वपत्ते ब्रह्मण्युभयाभावस्यापीष्टत्वात्‌ पक्षसम- 
तेन नावसरति ; अन्यथा तु तत्रेव प्रथमानुमाने सिद्धान्त्यापादिता- 
विरुद्धत्वोपाधिदोषेण प्रास: ॥ 

वस्तुतस्तु--“दिगेवेषा गुणादिषु” इति चित्सुख्युक्तरीत्या रूप- 
रसयोरपि फलादावत्यन्ता भावप्रतियोगित्वसिष्टमेव, इति सदसद्विलक्षण- 
त्वरूपानिर्वचनीयत्बस्य मिथ्यात्वे न कोऽपि लक्षणदोषः , न वा तत्रा- 
नुमानप्रमाणविरोध: ॥ | 

एतेन--सच्चेद्‌ न बाध्येत, असश्चेदू न प्रतीयेतेत्यर्थापत्तिरपि शुक्ति 
रूप्याद्यनिर्वचनीयतायां प्रमाणमिति-व्याख्यातम्‌। तत्र सश्यदित्यत्र 
सत्पदार्थो न सत्ताजातिविशिष्टम्‌ , अबाध्यम्‌ , ब्रह्म वा, किन्तु सद्र्पम्‌। 
तञ्च तत्तद्विवर्तोपादानमधिष्ठानस्वरूपं सदात्मना भासमानं ब्रह्मेव, यस्या- 
खण्डात्मना सात्तात्कारोऽज्ञानादिनिवतेकः। न च भ्रान्तिविषयो रजतम- 


® 


५० अद्वेततत्त्वसुधा 


सद्रूपं अवितुमहेति; तस्य तदुपादानाज्ञानाविषयत्वात्‌ , तज्निवतंक- 
ज्ञानाषिषयत्वाञ्च । तथाच शुक्तरूप्यादिक यद्युक्तरूपमसद्रूप स्यात्‌ , 
तहि न बाध्येत, बाध्यते तु । अतः सद्दिलक्षणम्‌। न चवससत्त्वापत्ति: 


यद्यप्यसतो5पि बाध्यत्वाभावाद्‌ बाध्यत्वादेवासदूवलक्षण्यमप्यथे 
सिद्धम्‌; तथापि सत्त्वाभावाविशेषादनिवेचनीयस्येवासत एव श्रमे 
भानं भवतु, तस्याप्यविद्यावृक्तिविषयत्वेनानिबेचनीयवदेव आनसंअवात्‌ , 
असत एव रजतादे: सत्त्वेन भानसंभवाञ्चेति शाङ्कावारणाथम्‌-असञश्चन्न 
प्रतीयेतेति प्रसङ्गान्तरमत्रानुसन्धीयते ।। 


तत्र “न प्रतीयेतेःत्यत्रापायमानाऽप्रतीतिः सदात्मनाऽसत्त्वेन वा, 
अपरोक्षतया वाऽप्रतीतिरेब। तत्र शुक्तिरजतादि यद्यसत , तर्हि तस्या- 
बिद्याव्ृत्तिरूपविकल्पाख्यप्रतीतिरेवस्यात्‌, न सख्परोक्षविपययविषयता; 
अन्यथाविपर्येयविकल्पभेदेनव्रत्तिगणनायोगः ; विपर्ययस्याप्यसत्रती- 
तिविषयत्वाविशेषात्‌ । पथ्त्यक्षत॑ हि सात्तिप्रत्यक्ष्वेन बा 
स्यात्‌, ऐन्द्रियिकप्रत्यक्षत्वेन वा । न चोभयमपि; तस्यासद्र पत्वेऽसत्‌ 
इन्द्रिय-साच्यन्यतरासम्बन्धात्‌ । अन्वेचनीयत्वे तु तस्य 
शुकत्यबच्छिन्नचतन्याभिन्नप्रमाद्चतन्यरूपे साक्तिण्यप्यभिन्नतयाऽध्या- 
सात्‌ साक्तिसंबन्धो नासुलभः, न वा प्रत्यक्षतया प्रतीतिः, इति 
तस्य॒ प्रत्यक्षतया प्रतीत्यनुपपत्तिरपि शुक्तिरूप्याद्यनिर्वचनीयत्वे 
प्रमाणम्‌ ॥ 


न चें सति श्रान्तिव्यवहारलोपप्रसङ्गः; अज्ञानाधिष्ठानतादात््या- 
पन्नतया प्रकारम्रतीतेरेव भ्रान्तित्वात्‌ । इदं रजतमितीदमसिन्नतया 
सामानाधिकरण्येनेब हि रजतप्रतीतिरनुभूयते, न त्विदमरथादात्मनस्तद- 
न्यात्मत्वं बाधज्ञानदशायाम्‌, इति नान्याकारतया भानस्यव श्रान्तित्वमा- 
भ्रित्यासतोऽपि भानं सूपपादम्‌ ॥ 


अनिवंचनीयत्वं तु रजतस्य भआविबाधापेच्तया, न तत्प्रतिभासकाला- 
पेक्षया, इति रजतस्यानिर्वेचनीयस्यापि किमनिवेचनीयात्मना प्रतीति 
' उतान्यात्मनेत्यादिविकल्प-तदूदूषणानि नावसरन्ति । असत्ल्यातिरपि 
असदेव रजतमभादिति यदि ज्ञानमादाय, तर्हि तस्य बाध्यत्वं कुत 
इति वक्तव्यम्‌। न च शुक्तिज्ञानेन; तत्रासतोऽभानात्‌। न च रञतमसत्‌ः; 
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अपरोक्षतया प्रतीत्यनुपपत्तेः, इत्यर्था पत्त्याऽप्यनिवंचनीयस्बदशेर्न सुशकम्‌॥ 
सर्वासत्त्वनिरुक्त्यनुपपत्तिः । 


[ द्वेतवादः ] एतेन--असत्त्वम्‌ , सदतिरिक्तत्वं बा मिथ्यात्वमपि-- 
निरस्तम्‌ । तत्राद्येऽपसिद्धान्तः; अनिर्वचनीयख्यात्या एवाङ्गीकारेणा- 
सत्ख्यातेरनङ्गीकारात्‌ , सदसट्टेलक्षण्येनानिवेचनीयत्वाभ्युपगमाञ्च ॥ 

तत्र सत्त्वम्‌ = अवाध्यत्वम्‌, असत्त्वं तु बाध्यत्वमित्यसत्त्वपदेनं 
वाध्यत्वस्यंच विवक्षायां ठु सिद्धसाधनम्‌ । बाध्यत्वं ह्यन्यथा ज्ञातस्य 
सम्यग्‌ ज्ञातत्वम्‌। तच्च यदि सर्वेस्यानिर्वेचनीयत्वादिरूपबतः प्रपञ्चस्यानिः 
वैचनीयत्व-क्षणिकत्व-त्रह्मकारयेत्वादिरूपेण ज्ञातस्य तद्विरुद्धवास्तवरूपेण, 
पारमार्थिकत्वेन वा ज्ञातत्वम, तर्हि सिद्धसाधनम्‌, अर्थान्तरं च । 
अन्यत्तु बाध्यत्वं दुवेचम्‌ ॥ 


सत्वासत्त्वनिरुक्त्युपपत्तिः । 


[ अद्वेतवाद: ] तञ्चासत्त्वं सद्विलत्तणत्वं वा, अबाध्येतरत्वं वां बाध्य- 
त्वमधिष्ठानतऱ्वसाक्षास्कारनिवत्योज्ञान-तरप्रयुक्तान्यतरत्वम्‌ , न त्वन्यथा 
ज्ञातस्यान्यथा सम्यग्‌ ज्ञातत्वम्‌। न हि भ्रान्तिदशायां शुक्तिरूप्यादि, प्रपग्नो 
वाऽनिर्वचनीयत्व-क्षणिकत्व-ब्रह्मकार्यत्वादिना ज्ञायते । इयं शुक्तिरिति 
साक्षास्कारानन्तरं त्वनिर्वंचनीयत्वासत्त्वादिरूपेण निश्चीयते-- असदेव 
रजतम भात्‌? इति । अत एव तत्र प्रवृत्तिबिघातोऽपि । असदेव रजतम- 
भादित्यत्राप्येतारशामेवासत्त्व विवक्ष्यते ॥ 


न च बाध्यमानं रजतम्‌, प्रपञ््रो वा5बाध्यतया5धिष्टानज्ञानानन्तर- 
सपि भासते, किं वाऽत्र बाघज्ञानमन्यथा ज्ञातस्य सम्यग्‌ ज्ञानरूपं विव- 
कष्यते ? कुतो वा शुक्तिरूप्यज्ञानदशायां रूप्यज्ञानं न सम्यग ज्ञानम्‌? शुक्तिः 
ज्ञानान्तरमेव कुतोऽन्यथा सम्यग ज्ञानम्‌,? यदि सफलप्रवृत्तिजनकत्वात्‌ , 
तर्हि घटादिज्ञानं कस्य कथं बाधज्ञानम्‌? यदि घटायनिषेचनीयत्व- 
ज्ञानस्य, तर्हि कदा वा तस्य बाधः? यदि ब्रह्मसाक्षास्मारानम्तरं बाध- 
माश्रित्य तस्य तस्य ज्ञानस्य न सम्यराज्ञानत्वम्‌ , तर्हि घटादिज्ञानस्य 
सम्यगूज्ञानत्वमिति ङुतोऽवगतम्‌ ? 


तत्र यदि घटादिज्ञानस्य -प्रस्यक्षत्वात्‌ तदनिवेचनीयत्वज्ञानस्य च परो- 
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क्षत्वात प्रत्यक्षेण परोक्षबाधमभिम्रत्य, तद्दीदं विचिच्यताम्‌--किमिदं रजत- 
भिति प्रत्यक्षस्य रान्तस्य वाक्येन परोक्षतया नेदं रजतमिति बाधं भाविनं 
परोक्षयतो द्वितीयंज्ञानं नं सम्यग्‌ ज्ञानम्‌? प्रत्यक्षस्य प्राबल्यात्‌ । तत्र यदि 
शुक्तितत्त्वसाच्षात्कारसंभावना, तर्हि प्रकृते5प्यधिष्ठाननह्मतत्त्वसाक्षात्कार- 
संभावना वस्तुगत्या तत्संभवोऽपि बा श्रुतिभ्रामाण्यात्‌ कथं वायेते ? इत्यन्य- 
था ज्ञातस्य सम्यक्‌ ज्ञानमनिरवेचनीयत्वस्येव, न तु निर्वेचनीयत्वस्य; तस्य 
बाध्यत्वात्‌ , इत्यन्यथा ज्ञातस्य सम्यग्‌ ज्ञानमपि घटाद्यनिवेचनीयत्वस्येव, 
न तु निर्वेचनीयत्वस्य, इति वाध्यत्वरूपमसत्त्वमिथ्यात्वमपि-- 
व्याख्यातम्‌ ॥ 

सद्दिविक्तत्वमिथ्यात्वानुपपत्तिः । 


[ द्वेतवादः ] एतेन-सद्विविक्तत्वमिथ्यावमपि-परास्तम्‌ ; असति 
व्यभिचारात्‌, विचाससहत्वाञ्च। तथाहि--का5सो सद्विंविक्तता नाम-किं 
सत्ताजातिरहितत्वम्‌, उताबाध्येतरत्वं बाध्यत्वम्‌। नाद्यः; परमतेऽपि प्रपन्चे 
सत्ताजातेरनिणकरणेन बाधात्‌ । बाध्यत्वं खन्यथा ज्ञातस्य सम्यगृज्ञातत्वं 
तत्त्ववादिमिते स्वीक्रियते, इति पूर्वोक्तरीत्या सिद्धसाधनम्‌ 


सद्विविक्तत्वमिथ्यात्वोपपत्तिः । 


[ अद्वतवादः ] बस्तुतस्तुसद्विविक्तत्वमित्यत्र सत्पदेन प्रमाणसिद्धं 
` 'विवच्यते । प्रमाणसिद्धत्वं च दोषनिष्ठकारणतानिरूपकान्यधी विषयत्वम्‌ । 
' तत्र स्वादौ, . शुक्तिरूप्यादौ च निद्रा-काचादिदोषजन्यत्वाद्‌ दोषनिष्ठ- 

कारणतानिरूपकधीविषयत्वं वर्तते, इति सद्विविक्तत्वरूपमिथ्यात्वलक्षण- 
समन्वयः। घटादावपि वाचस्पतिमते प्रमातृनिष्ठदोषबिधयाऽविद्याया एव 


तिमित्तकारणत्वादविद्यारूपदोषनिष्ठकारण माणसिद्धलम्‌ तानिरूपकधीविषयत्वं वर्तते, इति 
नप्र ॥ / 


दोषत्वं ह केर ब्रह्मण आवरणेन, इत्यना- 
[यामव दोषत्वादू वृत्त्युपहितस्य ब्रह्मणश्च।वरणाविषयत्वा- 
दुखण्डाकारवृत्ती न दोषविधयाऽविद्यायाः कारणत्वम्‌। न हि घटा दिज्ञान- 
इरायाभिवाखएडाकारशत्तिदशायामजञानं वतेते, येन तस्यास्तत्रापि हेतुत्वं 
स्यात्‌ । विक्षपशक्त्यंशेन विपरीतकार्यजनकतया, आवरणशाकत्यंरोना- 
अत्वाभानाद्यापादृकतया चाविद्याया एव दोषविधया कारणत्वात्तु बरह्मणो 
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दोषनिष्ठकारणातानिरूपकधीविषयत्वं नास्तीति प्रमाणसिद्धत्वमेव 
तदन्यत्वमिति न ब्रह्मणो मिथ्यात्वम्‌ । वृत्त्युपहित॑ ब्रह्म तु य 
लक्षणस्य ळक््यम्‌, इति न तत्रातिव्याप्तिः। अबाध्यत्व॑ सद्दिविक्तत्वमिति 
कल्पस्तु नात्रोरीक्रियते, येन मिथ्यात्वस्य वाध्यत्वरूपमिथ्यात्वघटितत्वे- 
नाऽऽत्माश्रयः स्यात्‌ ॥ 


प्रतिपन्नोपाधो निषेधानुपपत्तिः । 


[द्वेतबादः]एतेन-प्रतिपन्नोपाधौ त्रेक्रालिकनिषेधप्रतियोगित्वं भिथ्या- 
खमपि--परास्तम्‌। तत्‌ किमेकदेश-कालप्रतिपन्नस्य-देश-कालान्तरयो- 
निषेध? -उत त्रिकालाखिलदेशनिषेधः ? नाद्यः; ? सिद्धसाधनात्‌ „ रीत्यन्त- 
रेण नित्यत्वस्येषोक्त्वेन भिथ्यात्वानिर्क्तेः । न द्वितीयः; नित्यसबेगत- 
काल-देशयोरखिलदेर-कालनिषेधस्य व्याहतत्वात्‌ ॥ 


का चेयं प्रतिपन्नता , नाम ? प्रमाणप्रतिपन्नता वा, आ्रान्तिप्रतिपन्नता 

बा। नाद्यः; प्रमाणप्रतिपन्नस्य त्रिकालाखिलदेशानिषेधप्रतियोगितासाधः 

नेऽतिप्रसङ्गात्‌। श्रान्तिप्रतिपन्नतायां तुको वाऽयं निषेधः-अभाव- 

वेदनम्‌ ? सद्विविक्तत्वबोधनं वा ? नाद्यः; अत्यन्तासश्त्रापातात्‌। न 

द्वितीयः; अद्याप्यनिरूपणात्‌॥ त 
| प्रतिपन्नोपाधौ निषेधोपपत्तिः । 


[अद्वेतवाद:]एतेन--प्रतिपज्ञोपाधौ त्रेकालिकनिषेधप्रतियोगित्वं मिथ्या- 
त्वमपि--व्याख्यातम । अत्र प्रतिपन्नोपाधिपदेन स्वप्रकारकधीविशेष्यं स्वा- 
धिष्ठार्न स्वोपादानापरपर्याय॑ विवक्ष्यते, न तु यत्किचिदेश कालो, सर्वेदेश- 
कालौ वा, इति न्‌ यक्किञ्चिद्देश-कालादावभावेन सिद्धसाधनम्‌ येन 
सर्वदेश-काल्योरनित्य-सर्वगतदेश-कालनिषेधव्याघातश्रावसरेत्‌॥_ देश- 
कालयोरपि ब्रह्मणि कल्पितत्वाद्‌ नित्यत्वाययभावादू न व्याघातोऽपि ; 
सवेस्य ब्रह्मेतरस्य ब्रह्मण्यध्यासात्‌ ॥ 


अत्र वादावली सदसद्विलक्षणलम , सट्विविक्तत्वं च द्विविधमेव मिथ्या 
तव॑ प्राधान्येन निरस्यति। तत्र सद्विविक्ततस्यावान्तरभेदेष्वेव बाध्यत्वस्य, 
प्रतिपन्नोपाधौ त्रेकालिकनिषेधप्रतियोगित्वस्य चात्र समर्थेतम्‌। तत्र 
न्यायचन्द्रिका-बाध्यत्वं मिथ्यात्वमुपपादयति, सदसद्विः 
लक्षगृत्वम्‌ , प्रतिपन्नोपाधौ ्रेकालिकनिषेधप्रतियोगित्वम्‌. ज्ञाननिवस्यत्वरू | = 
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बाध्यत्वम्‌, स्वात्यन्ताभावाधिकरणे प्रतीयमानत्वम्‌, सद्विविक्तत्व॑ च 
स्वतत्रमेव पञ्चविधं मिथ्यात्वं प्रतिपादयति । तेन च चित्सुख्यां विकल्पितं 
प्रमाणागम्यत्वम्‌, अप्रमाणज्ञानगम्यरबम्‌, अयथार्थज्ञानविषयस्वम्‌ , ज्ञान- 
निबत्येत्वम्‌ , बाध्यत्वं वा मिथ्यात्वमपि समर्थितम्‌ ; तथापि बाध्यत्वस्य प्रथग्‌ 
चादाबल्यां निणसादू न्यायचन्द्रिका तं कल्पं पृथक्‌ समर्थयति ॥ 


स्वात्यन्ताभावाधिकरणे प्रतीयमानत्वरूपमिथ्यात्वं तु न वादावली 
प्राध।न्येन निरस्यति । अतो न न्यायचन्द्रकायां तस्यापि समर्थनम्‌ ॥ 


एतेन--प्रतिपन्नताऽपि-व्याख्याता। सा हि“ सदेव सोम्येद्सि” त्यवा- 
न्तरप्रमाणश्रुत्यवगतन्त्रात्‌. प्रमाणप्रतिपन्ना वा भवतु, “नेह नानास्ति किञ्च - 
ने”ति श्रृतिप्रतिपन्नता वा, उक्तश्रतिबाधितत्वेन वस्तुगत्या बाधितत्वेन 
सप्रपग्नताप्रत्यक्षादेश्रेमप्रतिपन्‍नता वा । सर्वथा तु प्रपञ्चप्रकारकधीविशो- 
ष्यता न ब्राह्मणो हीयते । दोषनिष्ठकारणतानिरूपकधीविषयान्यता, 
प्रकारतानिरूपिता विंशेष्यता वा प्रतिपन्नता । सा तु सद्रूप- 
ब्रह्ममात्रगता, न देशा-कालादिसाधारण्यपि, इति न कोऽपि दोषः ॥ 


एतेन-निषेधोऽपि-व्याख्यातः। अभाववेदनरूपस्य, सद्दिविक्तत्व- 
वेदनस्य वा तस्याबाधात्‌, असत्‌ शशविषाणादि न स्वप्रकारकधीचिरोषय- 
निष्ठाभावप्रतियोगि, न वा ज्ञाननिवत्यादिरूपबाध्यापरपर्यायसद्वि- 
विक्तम्‌ , इत्ति नासत्त्वापातः, न वा तत्रातिव्याप्तिः; अद्याप्यनिरूपितस्या- 
प्यनेनेवानुमानेन श्रृत्यनुगृहीतेन साधनं प्रमाणमूर्घेन्यत्वात्‌ श्रुत्तेर- 
प्रतिबद्धम॥ 


प्रमाणाविषयत्वमिथ्यात्वानुपपत्तिः 1 


[द्वैतवादः ] एतेन प्रमाणाविषयत्वमिथ्यात्वकल्पोऽपि-परास्तः, विचा: 
रासहत्वात्‌। तथाहि-प्रमाणाचिषयत्वं नाम यत्किश्वित्ममाणाविषयत्व॑ वा, 
प्रमाणमात्राविषयत्वं वा । नाद्यः; गन्धादेः श्रोत्राद्यविषयतया सिद्धसाधनात्‌ । 
न द्वितीयः; ब्रह्मणोऽपि मिथ्यात्रापातात्‌। प्रमाणाविषयत्वे प्रपञ्चस्य 
पक्षीकरणायोगः । प्रत्यक्षादेरतत्त्वावेदकत्वासिद्ध्या तत्त्वावेदकप्रस्यक्षादि- 
सिद्धतया तत्र बाधोऽपि। अतत्त्वावेद्कत्वं हि प्रत्यक्षादीनां विषयबाधेन 
बाधितार्थत्वम्‌। तञ्च प्रमाणत्वमिति च व्याहतम्‌; अन्यथा शुक्तिरूप्यज्ञा- 
नमपि प्रमाणं स्यात्‌, अतत्त्वावेदकत्वाविशेषात्‌। तदपि प्रमाणं चेत्‌, 
नातत्त्वावेदंकमड्वेतवाक्यवत्‌ ॥ 


उपोद्घातः ९९ 


[अद्वेतवाद:] एतेन--प्रमाणाविषयत्वमिथ्यात्वकल्पोऽपि-व्याख्या- 
तः। स हि सद्दिविक्तत्वकल्पसमर्थनावसरोक्तरीत्या प्रमा णमात्रसिद्धभिन्नत्वः 
म्‌, न तु यत्किचित्प्रमाणाविषयत्वम्‌। तच्च प्रमाणसिद्धभिन्नत्वं दोषकारणक- 
घीविषयान्यत्व न ब्रह्मसाधारणम्‌ , इति न ब्रह्मणोऽपि भिथ्यात्वापातः । 
अधिकं तु तत एवावगन्तव्यम्‌ । पक्षीकरणमपि प्रपञ्चस्यात एव । पक्षत्वं 
तु तस्य सत्यत्व-मिथ्यात्वाभ्यां विवादविषयत्वेनेति पृ वमेव निरूपितम्‌ 

तत्त्वावेदकत्वावेद्कत्वाभ्यां प्रत्यक्षा देविंप्रतिपन्नखवेऽपि प्रत्यक्षसिद्धः 
त्वमात्रेण पक्षीकरणं सन्दिग्धस्वात्‌ न प्रपञ्चस्य दुष्यति। पवेतादेरप्यत एव 
पत्तता । प्रत्यत्तसिद्धस्य सत्यत्वं वा, मिथ्यात्वं वेति सन्दिहानं प्रत्येवानुमा- 
नम्‌, न तत्रान्यतरकोटिनिश्चयशालिनं प्रति । शुक्तिरूप्यज्ञानस्यातत्त्वावेद- 
कत्वं निर्णीतम्‌, अट्वेतवाक्यं तु वादिनां दृष्ट्या सन्दिग्धं तत्त्वावेदकमिति 
नातत्त्वावेदकम्‌ । अतस्तद्भिन्नस्येव सत्यत्व-मिथ्यात्वाभ्यां सन्दिग्धता ॥ 

अप्रमाणविपयस्त्रमिथ्यास्वानुपर्पात्तः । 

[ तवादः ] एतेन--अप्रमाणविषयत्वमिथ्यात्वकल्पो5पि--परास्तः । 
सवैमनिवेचनीयम्‌_, क्षणिकम्‌, ब्रहमकार्यमित्यप्रमाणविषयताऽभ्युपगमेन 
सिद्धसाधनात्‌ । भ्रमप्रतीतत्वं तु विषयस्यासक्त्वसाधकत्वातृ 
सिद्धान्तविरुद्धम्‌॥ 

अप्रमाणविषयत्व मिथ्यात्वोपपत्तिः । 

[ अद्वेतवाद: ] अप्रमाणविषयत्वं तु दोषक्रारणकधीविषयत्वम्‌ । 
तत्तु पूर्वोक्तविधयाऽविद्यारूपदोपकारणकधीविषयत्वाद्‌ विवादास्पदेघु 
घटादिषु, काच-कामलादिदोषक्ारणक्रधीविषयत्वात्‌ शुक्तिरूप्यादौ 
सपच्तेऽपि । सर्वथाऽनिरवेचनीयम्‌, क्षणिकम्‌ , ब्रह्मकार्येमिति ज्ञानं 
कस्य कदा बा ? यदि साक्षात्क्ृतब्रह्मणा ब्रह्मसात्तात्कारानन्तरम्‌, 
तर्हि तदानीमनिरवेचनीयस्य, अन्यविधस्य वा तेनव रूपेण ज्ञानात्‌ 
कथं मत्वम्‌ ? अप्रमाणविपयत्वं वेति कथं सिद्धसाधनम्‌ ? 
कथं च तज्ज्ञानबाध्यत्वेन त्प्राक्तनघटादिज्ञानस्य प्रमात्वम्‌ ? अनि- 
$ैचनीयत्वज्ञानस्य प्रमात्वे निर्वचनीयत्वादिज्ञानस्य श्रमत्वमिति घटाःदे- 
सत्यतावादाय तिलाअलिप्रदानमेब । घटादिज्ञानस्य प्रमात्वं त्वौपनिपदा- 
निर्वचनीयत्वज्ञानस्य प्रत्यक्षादिना बाधायोगादू नोपपद्यते ॥ 

अविद्यातत्का<त्व-मिथ्गात्तानुपपत्तिः | 

[ द्वेतवाद्‌ः ] एतेन--अविद्या-तत्कार्यान्यतरत्वमिथ्यात्वकल्पो$पि--- 





नद 
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परास्तः। तथाहि--केयमविद्या नाम--अनाद्यनिर्वांच्या वा, अनादिभाव- 
रूपत्वे सति विज्ञानविलाप्या वा, भ्रमोपादानं वा ॥ 


अज्ञानछक्षणायोगः । 


तत्र नाद्यः; अनिवाच्यताया असिद्धः्थाऽप्रसिद्धविशेषणत्वात्‌। परमत 
आकाशा देरना देरनिवाच्यतायाः स्वीकारेणाकाश-काल-देशादावतिब्याप्तेः। 
आकाशादौ ब्रह्मव्यतिरिक्तंऽनादिंत्वानभ्युपगमे मिथ्याभूतत्वेनाविद्याया 
अप्यनादित्वायोगाद्‌ लक्षणस्यासंभवः ॥। 

न द्वितीयः; अनादित्वस्यासंभावितत्वाद्‌ , अनादिभावरूपस्य ब्रह्मवद्‌ 
ज्ञाननाश्यत्वासंभवात्‌। अभावविलक्षणत्वमात्रमविद्यायाः, न भावत्वम्‌, 
किन्तु भावाभावविलक्षणदृटीयप्रकारत्वमविद्यायाः, इति त्वभावविलक्षणत्व- 
मात्रेणाप्यना देरनिवर्त्यत्वस्यानुमानसंभवाद्‌ नोपपद्यते । आत्मत्वं तु 
नोपाधिः ; असति व्यभिचारात्‌ ॥ 

एतेन-भ्रमोपादानत्वमपि नाविद्यालक्षागमिति-—व्याख्यातम्‌ ; तत्र 
भ्रमशव्देनाथो विवक्ष्यते, ज्ञानं वा । नाद्यः; तत्रार्थस्य श्रमविपयस्यालीक- 
सवेन तस्याज्ञानानुपादानकत्वात्‌ । न द्वितीयः; अन्तःकरणेऽतिव्याप्तेः, 
भ्रमस्याविद्योपादानकत्वाभावेनासम्भावितत्वाञ्च। न हि मृद्‌ घट इत्यादि- 
बदू भ्रमेऽविद्यानुवेधो दृश्यते, येन तस्या विषयोपादानत्वं संभाव्येत । 
अमस्याज्ञानानुपादानकत्वे स सत्यः स्यादिति चेत्‌, स्याद्‌ नाम न च 
श्रमःप्रमाऽविवेकापत्तिः; विषयसत्त्वासत्त्वाभ्यां विशेषात्‌ । अत 
एवासत्ख्याति: ।। 


न च विपयसत्त्वे ज्ञानसत्त्वं प्रयोजकम्‌; विनापि विषयमसद्विषयक- 
बिपर्ययव्रृत्तिद्‌शेनात्‌ , विषयासत्त्वाविशेपेऽपि विकल्प-विपयेयोर्विशेषोऽ- 
न्यत्र विशद: । श्रमे त्वसदेव रजतमभादिति, एतावन्तं कालं रजतमभादिति 
च सवेजनीनानुभवात्‌.स्वरूपतोऽसदेव प्रतीयते, नानिवचनीयम्‌। तथाच 
न श्रमोपाद।नत्वमज्ञानस्य लक्षणम्‌; अन्यथाऽखण्डाकारव्त्तेरप्यविद्योपा- 
दानकत्वाद्‌ भ्रमत्वापत्त्या तस्याः प्रमात्वाभावात्‌ सदेश्रम-तद्विपय-तदुपा- 
दनाज्ञान-तस्पयुक्तानिवृ त्त्यापत्त्याउनिर्माक्ष एवाद्वेतमते स्यात्‌॥ 

अञ्ञानछक्षणोपपत्तिः । 


` [अद्वेतवाद: | एतेन--श्रमप्रतीतत्वम॒पि--व्याख्यातम्‌ । तत्र विषया- 
सत्त्वं विषयबाध्यत्वेनेव, न तु तुच्छत्वेनेति स्वेनेबोपपादितम । अनिवाच्य- 


डपोद्घातः ९७ 


त्रस्य सद्सद्वेलक्तण्यरूपस्य पूर्वेमेवोपपादनादनाद्यनिवेंचनीयत्वमविद्याल- 
त्तणं नायुक्तम्‌। अनादिभावत्वे सति ज्ञाननिवर्त्यत्वमपि तल्लक्षणमेव, तथा 
श्रमोपादानत्वमपि । तत्रा काशादीनामज्ञानप्र युक्तत्वेन ज्ञानजन्याज्ञाननाशप्र- 
युक्तनारावत्त्वेनानादित्वाभावाद्‌ . नाकाशादौ प्रथमलक्षणस्यातिव्याप्तिः । 
न हि मिथ्याभूतस्वमनादित्वप्रयोजकम्‌ , किन्तूरपत्तिशून्यत्बम्‌ ॥ 


न चाज्ञानमज्ञानान्तरकार्यम्‌ , उत्पद्यते वा, इति त्त तस्याः सादिखम्‌ ; 
अन्यथा तस्याप्यज्ञांनान्तरोपादानकत्वेऽनवस्थापातात्‌ । न चानादित्वं ज्ञान- 
न!श्यस्वविरोधि; अनादीनामपि ज्ञानप्रागभावादीनां नाइयत्त्रदशेनात्‌ ॥ 
अज्ञानम्‌, न ज्ञाननिवरत्यम्‌}; अनादि भावत्वादित्यंचुमानं तु भावाभाव- 
विलक्षणतृतीयप्रकार।विद्यायां भावत्वाभावादप्रयोजकम्‌। अनादिभावस्या- 
त्मनो भावत्वमेवानित्रत्तिप्रयोजंकेम्‌., नाभाववैलक्षण्यम्‌; तद्घटकानादि- 
भावल्वेनेव निर्वाहे गुरुतरप्रयोजककरल्पनाया अयोगात्‌ , अन्यथाऽनाद्य- 
भाववेळच्तण्यस्य निवृत्तिप्रयोजकत्वे5नादिप्रागभावस्यानिवृत्त्यापत्त्या न 
कार्योत्पादः कुत्रापि स्यात्‌ । तथाच अज्ञानम्‌, न ज्ञाननिवत्यम्‌, अनादिस्वे 
सत्यभाववेलक्षण्यात्‌; आत्मवद्ति प्रयोगे व्यतिरेकव्याप्ेज्ञोनप्रागभा- 
चादौ व्यभिचारः, आत्मत्वम्‌, अभावव्वं वोपाधिश्च। तत्रासति निधेः 
मके न ज्ञानानिवत्येत्वरूपं साध्यम्‌, इति तत्रात्मत्वाभावत्वयोरपि सत्त्वादू 
न साध्याव्यापकत्वम_॥ 

' कारणं तु ज्ञानानिवत्यत्वे विरोध्यसन्निपात एव, . नानादित्वम्‌_, तत्स- 
हकृतमभाववेळक्तण्यं वा; अन्यथाऽनादेरविद्याचित्संबन्धस्याप्यनिंदत्त्या- 
पत्तेः । विरोधिसन्निपातासन्निपातो हि तस्कारणसमवधानांसमवधाना- 
वसेयौ; नानादित्वप्रयुक्तौ; अन्यथाऽज्ञानादीनां सवेदा विरोधिसंनिपाता- 
पत्त्या स्वात्मलाभ एव न स्यात्‌ ,इति सृष्टयादावपि कायो तुत्पत्तिरेव स्यात्‌ „ 
इति विरोधिसंनिपाताभावोऽप्यनादिभावत्वेनानुमेय इति वादो नोत्तिष्ठति ॥ 


अत एवानादिकर्मरूपाविद्याया नित्रृत्तिरुपपद्यते; अन्यथा तस्या 
अनादि भावरूपसेन, अनः द्यभावविळत्तणत्वेन वाउनिवृत्ति: स्यात्‌ अज्ञा- 
नावरण रक्तिरपीश्वरेच्छारूपा नइयतीति हि परे मन्यन्ते ॥ 


अज्ञानम्‌, ज्ञाननिवर्यम्‌, अनादित्वे सति भावत्वात्‌ ; अभाव वेल- 
क्षणत्वाद्वेत्यनुमानस्याविद्या-चित्संबग्धे, जीवाविद्यारूपे कर्मणि च 
व्यभिचारः॥ ` 
¢ 





५८ अद्वेततत्त्वसुधा 


एतेन--श्रमोपादानत्वमविद्यात्वमित्यपि-व्याख्यातम्‌। तत्र श्रम- 
शब्देन यत्र स्थूलावस्थापन्नमृदाद्यात्मकाविद्यापरिणामस्वम्थमात्रस्य, 
ज्ञानस्य तु स्थूलावस्थापन्नान्तःकरणक्रायस्वम्‌ , तत्राविद्यायास्तत्स्थूलाव- 
स्थात्मना ज्ञान-विषयोभयोपादानत्वम , यत्र ्वविद्यामात्रं तदीयस्थूलावस्था- 
नपेक्षं विषयात्मना ज्ञानात्मना च परिणमते, तत्र साक्षादबिद्योपादानत्वम्‌ , 
यथाऽवच्छिन्नचेतन्यविषयकतूलाविद्या विपय-तदाकारऱवृत्त्यात्मको भयो- 
पादानम्‌ , अन्यत्र तु तत्त्वज्ञानेतरनाइयस्य घटादेनिवृत्तिमात्रम्‌ या कार- 
णात्मनाऽवस्था । तत्र यावत्तन्नाशं घटा देनांम-रूपात्मना स्थूलेन रूपेण सदा- 
द्यात्मना च भासमानस्येन्द्रियसन्नि कषा देज्ञानम_, सफलव्यवहारोपयोगिरवं 
च। यावत्तन्नारां सतीन्द्रियसन्निकर्षे, कारणान्तरे च प्रत्यक्ष-परोच्तादिव्यव- 
हारः। तत्र स्थूलावस्थान्तःकरणपरिणाम एव ज्ञानम्‌, न साक्षादविद्योपादा- 
नम्‌। तत्रापि जडते विषयस्य स्थूलावस्था मृदादिपरिणाम इति विवेकः ॥ 


उभयत्रापि स्थूलावस्थाद्वारा, तदनपेक्षं वा ज्ञान-विपययोरविद्यापरि- 
णामत्बं समानम्‌, इति श्रमशव्देन ज्ञानम्‌, अर्थेश्चो भयं विवद्यते । उभय- 
त्रापि हि विषयस्य नासत्त्वम्‌, किन्तु सदसद्विलक्षणत्वरूपमनिर्वचनीय- 
त्वमिति पूवेमेवोपपादितम्‌_॥ 


अविद्याकायस्यापि घटस्य तत्र स्थूलावस्थम्रदात्मना परिणामस्यापि 
न स्वरूपतोऽविद्याया अनुवेधः, किन्तु यदात्मना परिंणामित्वम्‌, तदा- 
त्मनव प्रतीतिः, यथा घटस्य मृदू घट इति मृदात्मनेव, नाविद्यात्मना, 
इति व्यावहारिकस्थलेऽपि स्थूल-सुक्ष्मवस्थाभेदेऽपि स्थूलावस्थायां 
नोभयानुवेधः । एकरूपेण नाम-रूपात्मना सामान्यानुवेधस्तु मूलाविद्या- 
या अपि तत्र वर्तेत एव । अत एवोक्तम्‌ | 


“अस्ति भाति प्रियं रूपं नाम चेत्यंशपञ्च कम्‌ । 
आद्यं त्रयं ब्रह्मरूपं जगद्रूपं ततो द्वयम॥” 


इति । अत एव तत्रात्यन्तमसत इव न नाम-रूपोभया भावः । अयमेव 
न्य[यः-शुक्तिरूप्यादिस्थलेऽपि, यत्राविद्यव तूलाविद्याख्या स्थूलरूपा- 
नपेक्षा ज्ञान-विषयोभयोप!दानम्‌। तत्र हि तट्विषयेदंमात्मना नाम-रूपात्म क- 
रजतात्मना च भानम्‌ । अत्र तदुगादानाविद्यारूपं विषये ज्ञाने 
च न भासते, यतस्तत्राधिष्ठानतावच्छेदकेदंतादाल्येन रजतस्य तदाका- 
रान्तःकरणवृत्त्यभेदेन रजताकारवृत्तेश्च भानम्‌॥ 


उपोद्घातः ९९ 


इयमेच नीतिः -प्रमातृचेतन्याभेदेन प्रत्यक्षतादशायां घटस्यापि, 
इति नाम-रूपात्मकरजतातमना भातस्य, भासमानस्येदंतादात्म्यापन्नस्य वा 
रजतस्य कथं वाऽसत्त्वम्‌ , येनेदंपदार्थस्य सत्त्वेन रजतस्यासत्वेऽपि तदु- 
पादानता शुक्तिरूप्यस्य, तद्दृष्टान्तेन घटादेवो न स्यात्‌। यत्तु व्यावहा- 
रिकस्थले घटादीनां ज्ञानम्‌, तत्रापि कारणावस्थाभिन्नतत्स्थूलावस्थाऽन्तः- 
करणपरिणामत्वे5पि तदात्मना मूलाविद्येव तत्राप्युपादानम्‌. ; 


“कार्यात्मना तु नानात्वमभेदः कारणात्मन। |” 


~~ 


इति न्यायात्‌ । सर्वत्र जन्य-जनकरभावो रूपभेदेनेव-- 
कार्यरूपेण जन्यखंम्‌, तस्येव कारणात्मना! नोत्पत्तिः, विनाशो वा विना 
तत्त्वसाच्तास्कारम्‌। अमुमेवार्थममिसन्धाय गोडपादा चायांणामजातवाद्‌ः- 
“सद्भवेन ह्यजं सवम्‌” इति ॥ 
एतेन--श्रमस्याविद्याननुवेधादुपादानत्वायोग इति-परास्तम्‌; साक्षि- 
चेतन्याध्यस्तस्य रजतादेः प्रातिभासिकत्वेन तु नाज्ञानानुवेधः केवला- 
विद्योपादानतेऽपि ॥ 


1 


अत एव व्रह्मसाक्षास्कारदशायामविद्यायाः सकायायाः स्वरूपतो 
वाधादविद्यायाः, तत्कार्याणां चासत्यत्वम्‌; यथा शुक्तिरूप्यादौ; अन्यथा 
शुक्तिरूप्यादिज्ञानस्यापि विषयापहारलक्षणबाधाभावात्‌ , सत्यविषय- 
कत्वापत्तिः, न चेष्टापत्तिः; अपसिद्धान्तात्‌॥ 


एतेन-—तत्त्वावेदकस्याप्यन्तःकरणशृत्तिरूपस्य॒ज्ञानस्याखण्डाकारस्या- 
ऽऽविद्यकत्वमपि—व्याख्यातम्‌ ; तत्र स्थूळावस्थान्तःकरणपारिणममात्रत्वेऽपि 
ज्ञानस्य, विषयस्यानाविद्यकत्वेन तत्त्वावेदकत्वोपपत्तः ॥ 


न हि तूलाविद्यापरिणामस्थल इव विषय-तदाकारृत्त्योरेकसत्ताकत्वं 
नियतम्‌ । विषय-तदाकारश्वत्त्योरनात्मस्थळ इवेकोपादानकत्वा भावात्‌ । यत्र 
हि ज्ञानमविद्यापरिणामरूपमेव ब्रह्मविवर्तमपि सन्तं विषयीकरोत्यावरणा- 
वस्थायाम्‌,. तत्रैव वृत्त: परमार्थगत्याऽतरवावेदकत्वम्‌। न च अरह्मज्ञान- 

मन्तःकरणपरिणामोऽपि तथा; अन्तःकरणवृत्तेरज्ञाननिशत्तिमात्रं ह्यत्र 
व्याप!रः, न तु भासकत्वमपि । अतो5खण्डाकारवृत्ति:, स्वविषयाज्ञाननि- 
वृत्युपलच्तितत्रह्मविषयकापि नाज्ञानपरिणामं विषयमवगाहते । 


इद्मेवाभिप्रेत्योक्तम-- 


(1 ब्र १ 
६० अंड ततत्तववसुधां 


६ फलव्याप्यत्वमेवास्य शास््रकृद्धिनिराकृतम । 
ह्यण्यज्ञाननाशाथे वृत्तिव्याप्यत्बमिष्यते ॥ 


इति । सति चेवमेतावन्तं कालं रजतमभादू इति प्रातिभासिकरज- 
तानुसन्धानमपि व्याख्यातम्‌ ॥ 


तदा हि रजतमनिवेचनीयतया ज्ञायते; वाधात्‌ पूर्वेमिदं रजततादा- 

CQ ~ ~ ॥"% ~ 

म्यापन्नमभात्‌ । वस्तुतस्तु न तत्‌. तादात्म्याहम्‌; बाधितत्वादिति हि 
तस्यादायः ॥ 


अयमेव न्यायो जीवन्मुक्तानाम्‌ , स्थितप्रज्ञानां वा समाधितो व्युस्था- 
नदशायाम्‌। अत एव जीवन्मुक्ताः 


न भूमिने तोयं न तेजो न वायु 
ने खं नेन्द्रियं वा न तेषां समूह: । 
अनेकान्तिकत्वात्‌ सुपुप्त्येकसिद्ध- 
स्तदेको5वशिष्टः शिवः केवलोऽहम्‌॥ 


इत्यनुभवन्तोऽप्यज्ञानसंस्कारवशाद्‌ समिथ्यात्वनिणेयेऽपि व्यवहर 
न्त्यविद्याया विक्षेपशक्तिमात्रेण, येषां केवलं नाममात्रात्मना शशश्शद्भा- 
दिवदविद्यापरिणामत्वृत्तिमात्रेण बाघधितानामध्यनुृत्तिमात्रम-यावदप्रा- 
माण्यज्ञानानास्कान्द्त-पटुतमसंस्कारसहित-श्रमव्याप्यसुञ्यमानाृष्टाभावस- 
हिततत्त्वसाक्षात्कारम्‌ , यावत्प्रारव्धक्रमोपभोगं वाऽनिवचनीयमपि रजता- 
दिकमिबा भावविलक्षणतया सदिव प्रतीयत इति वा वस्तुस्थितिः । “अस दे- 
वेदं रजतमभाद्‌” इति तु रजतस्य बाध्यत्वमेव गोचरयति, न त्वत्यन्ता- 
सत्त्वम्‌, तुच्छत्बं वेति पूवेमेवाबेदितिम -यथा तु स्फटिको लोहित आसी- 
दिति। न च लोहित्यं स्फटिकगातमसत्‌। सर्वथा तु न तत्रासत्त्वप्रतीतिः , 
किन्तु बाध्यत्वप्रतीतिरव, इति नाविद्याया ळक्षणासंभवः, येनाविद्या- 
तत्कार्यान्यतरत्वमिथ्यात्वपत्तोऽपि नावसरेत्‌।। 


अविद्यायां प्रमाणाभावः । 


[द्वेतवादः] न. केबलं लक्तणासंभवः, किन्तु प्रमाणमपि नाविद्यायाम्‌। 
देवदत्तप्रमा, तस्य प्रमाप्रागभावातिरिक्तानादिष्वंसिका ; प्रमात्वात्‌ , 


उपोदूघातँः ६१ 


अविगीतप्रमाबदित्यनुमानं तघटोऽयम्‌, तदूघटप्र!गभावातिरिक्तानादि- 
निबर्तेकः, घटत्वात्‌ , घटान्तरवदित्याभासस।म्यादप्रमाणम्‌॥। 


विगीतो श्रमः, एतञ्जजनक्रःवाध्यातिरिक्तोपादानकः, विश्रमत्वात्‌, 
संप्रतिपन्नवदिस्यनुम।नमप्यन।दित्व-प्रमानिवर्त्यत्वयो बिरोधादप्रयोजकम्‌ 
देवदत्तप्रमा, न देवद्त्तगतेतत्प्रमाप्रागभ।वातिरिक्तानादिनिवतिका, संप्रति- 
पन्नवदिति सत्प्रतिसाधनता चात्र । इदं सवेम— 


“देचद्‌त्तप्रमा तस्स्थप्रारभावातिरेकिणः || 
अनादेध्बेसिनो, मात्वादबिगीतप्रमा यथा ॥” 
इति चित्सुख्यनुम।नस्यार्थतोऽनुवादेन निरासपरम्‌ ॥ 
वित्ररणाचार्याणामज्ञानाचुमानम्‌ । 
प्रमाणज्ञानम_, स्वप्रागभावत्यति रिक्तस्वविपयावरण-स्वदेदागत-चस्त्व- 
न्तरपूर्वेकम्‌, अप्रकाशिताथेप्रकाशकखात्‌ ; अन्धकारे प्रथमोत्पन्नप्रदीप- 
प्रभावदिति बिवरणकाराणामविद्यानुम।नमप्यत एव परास्तम्‌ ॥ 
वियंरणानुमानसाध्यवियोषणङ्गत्यम्‌ । 

' अत्र दळप्रयोजनमेवम--प्रमाणज्ञानं वरत्वन्तरपृर्वेकमित्येतावन्मा- 
त्रोक्तो स्वप्रागभावेन सिद्धसाधनं स्यादिति स्वप्रागभवव्यतिरिक्ते- 
विशेषणम्‌ । तथापि स्तप्रiगभाबव्यतिरिक्तस्वसामम्रीपूर्वकत्वमादाय 
सिद्धस[घनवारणाथेम--स्वबिपयावरणेतिपदम्‌। तथाप्यदध्रेन सिद्धसाधन- 
व।रणाथ स्वनिवत्थतिपदम , अथोन्तरनित्रृत्तये, आतत्माश्रिताज्ञानसिद्धये 
च स्तरदेशगतेतिपदमिति विवेकः । वस्त्वन्तरं तु ज्ञानविषयविषयम- 
ज्ञानम्‌ । अज्ञाततांया अज्ञानसिद्धयधीनखाद्‌ न तया सिद्धसाधनम्‌ ॥ 


अत्र स्वविपय;वरणस्वं स्वसत्तादशायां कायीनुत्पत्तिप्रतिबन्धकत्वम्‌। ` 


तत्त॒ स्वप्रागभावे, अदृष्ट, सामग्र्यम्‌, अज्ञाने च वर्तेते, इति स्वप्रागभावम , 
स्वोत्पादकाट्रष्टम्‌, स्वप्रतिवन्धक!द्रष्टम्‌ , विषयगतमज्ञातत्वं च व्युद्‌- 
सितुं साध्ये विशेपणानीति केचन ॥ 


प्रागभावनिवृत्तेः प्रमातोऽन्यत्वमते प्रमाणज्ञाननिवत्यत्वं तस्यापि । 
तत्राद्ृष्टस्य फळनाऱ्यत्वेन, प्रमाणज्ञानप्रतिबन्धकारृष्टस्य प्रमाणज्ञा- 
ननाश्यत्वात्‌. प्रागभावव्यतिरिक्तत्वाबारष्टन, सिद्धसाधनता मा भूत्‌ , 
इति स्वविषयावरणेत । अदृष्ट त्वात्मगतत्वेन विषयदेशगतत्वाभावात्‌ , 


त 
६२ अद्वततत्त्वमुधा 


तस्योत्प[दानुकूलत्वेन स्वसत्तायां कार्यानुत्पादप्रयोजकत्वाभावाच्च न 
स्वविषयावरणम्‌ । प्रमाणज्ञानप्रतिबन्धकारष्ट तु यद्यपि स्वविष- 
यावरणम्‌, स्वदेशगतम्‌, स्वप्रागभावव्यतिरिक्तं च; तथापि 
न स्वनिवत्यम्‌; प्रतिवन्धकनिवृत्त्यधीनत्वात्‌ कार्यास्पत्तेः, कार्यनाइ्यत्वा- 
भावाञ्चेति स्वनिवत्यंपदमिति तु निष्कर्षः ॥ 


वित्ररणानुमाननिरासः । 


न चाप्यनेनानुमानेनाज्ञानसिद्धिः; अज्ञानविपयाज्ञानानभ्युपगमेनान्तः- 
करणवृत्तिज्ञानलक्षणप्रमाणानां तथाविधवस्तुपूर्वेकत्वाभावेऽपि हेतोस्तत्र 
सद्भ।वादनेकान्तिकत्वात्‌। सुखादिप्रमायामपि तस्य व्यभिचःरः; तस्या 
अपि प्रमाणज्ञानत्वात्‌ स्वनिवर्त्यपदेनेच तट्ट यावृत्तव्येथे॑ प्रागभाव- 
व्यतिरिक्तेतिविशेपणम । न हि भावः स्वप्रागभावनिवर्तकः, किन्तु 
तदुत्पत्तिरेव तन्निवतिका ॥ | 

अत्र वस्त्वन्तरपूवेकत्वे किं वस्त्वन्तरं सत्यं विवक्षितम्‌? उतानिवेच- 
नीयम्‌? आद्ये सिद्धसाधनम। द्वितीये साध्यविकलो दृष्टान्तः । अवि- 
शेषितवस्त्वन्तरपूर्वेकत्वमात्रे साध्ये त्रप्रसिद्धविशेषणता, प्रामाणिकाः 
प्रामाणिकसाधारणस्याप्रामाणिकस्वात्‌ , अनिर्वंचनीयस्य केनापि 
प्रमाणेनाप्रमितत्वात्‌। न हि शहाविप।ण-गोविपाणयोविपाणत्वं समानम्‌ । 
ज्ञानप्रतिवन्धकस्य पापस्य सिद्धतया सिद्धसाधनं च; ज्ञाननिवत्यत्वात्‌ । 
तस्यापि 


“अग्निचित्‌ कपिला सत्रं राजा भिक्षुमेहोद्धिः । 
दृष्टमात्रा: पुनन्त्येते तस्मात्‌ पञ्येत नित्यशः ॥।” 


“सेतुं दृष्टवा ब्रह्महत्यां व्यपोहति ॥” इत्यादिस्मृतौ सेत्वादिदरीनस्य 
तन्निवतेकत्वाम्नानात्‌ ॥ 


एतेन- सेतुदशनेन युगपदन्ञान-व्रह्महत्ययो नित्रृत्तिरिति--परास्तम्‌ ; 
अत्राज्ञानपदेन ब्रह्माज्ञानं विवक्षितम्‌, उत सेत्वज्ञानम्‌। आद्ये न समान- 
विषयकत्वम्‌, न वा ब्रह्महुत्यामात्रस्य तन्निवृत्त्या सह नित्रृत्तियुक्ता ; 
अज्ञाननाशेन तत्प्रयुक्तानां सर्वेपां पुण्य-पापादीनां निवृत्त्यावर्यकतय| 
सेतुदशेनेन त्रह्महत्यामात्रनित्रत्त्ययोगान्‌ , तेनेव मुक्तत्वापत्तेश्च । द्वितीये 
तु सेतुद्शेनस्य ब्रह्महत्यापापमात्रनिवर्तेकस्य सेतुदशनप्रागभावनिवते 
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कत्वेडपि तद्देशगतत्वाभावात्‌। न हि सेतुदशेननिवर्त्या ब्रह्महत्या सेतौ 
बतेते, सेतोरावरिका वा। सर्वथा नोक्तानुमानेन ज्ञानप्रतिबन्धकपाप- 
साधनम्‌, तेन सिद्धसाधनम्‌, अथोन्तरं वा ॥ 


अज्ञातार्थप्रकाशकत्वमप्रकाशित।र्थगोचराप्रकाशविरोधिवे सति प्रका- . 
शकपदवाच्यत्वम्‌ , अप्रकाशविरोधिप्रकाशत्व वा पक्षदृष्टान्वसाधा रणम । 
न च चक्षुःसन्निकर्पादौ तदुभयमपि । तत्र प्रथमे हेतौ प्रकाशकपद- 
बाच्यत्यमात्रस्य विवक्षायां प्रकाशकपद्वा च्ये कस्मिश्चन पुरुषे व्यभि- 
चारवारणाथ विशेषणम्‌ । अधिकमन्यत्र । 


एतेन-_पूर्वोपत्षिप्रबिवरणानुमाने ` हेत्वसिद्धिरपि-व्याख्याता । 
अप्रकाशितार्थप्रकाशकत्वं हि तत्र हेतुः । तद्धि किमज्ञाताथेज्ञापकत्वम्‌ , उता- 
ज्ञातार्थज्ञापक!प्यायकत्वम्‌_, आहो ज्ञानत्वम्‌ ॥ 


नाद्यः; चक्षुरादिसन्निकर्षे व्यभिचारात्‌, दृष्टान्तस्य साधनविकल- 
स्वात्‌ , प्रमाणज्ञाने पत्तेऽज्ञातार्थज्ञ।पकत्वायोगाञ्च ॥ 


न द्वितीयः; तद्धि ज्ञानहेतुसहकारित्वम । न च ज्ञाने ज्ञानहेतु- 
सहकारित्वमस्ति । तृतीये तु साधनविकलो दृष्टान्तः | 

विरोधिसन्निपातासन्निपातौ हि तव्सामग्रीसमवधानाधीनो, 

७९० La नां दित्वे ९ विरोधि हट 
नानादिभावत्वादिप्रयुक्ती; अन्यथा सादीनां सादित्वेन सव॑दा - 
सन्निपातापन्नतयाऽऽत्मलाभ एव न कायेसामान्यस्य स्यात्‌ ॥ 


अविद्यायां छक्षण-प्रमाणोपपत्तिः । 


[अद्वेतवाद:] अविद्यायांप्रमाणमप्यत एव व्याख्यातम्‌ विगीतं देवदत्तनिष्ठ 
प्रमाणम्‌, स्वप्रागभावातिरिक्तानादिनिवतेकम्‌ , प्रमाणत्वात्‌; यज्ञद्त्तगतप्रः 
माणज्ञानवदिस्यनुमानस्य तंत्र प्रमाणत्वात्‌। न च विवादपदम्‌ „ अना दे भावस्य 
न निवर्तकम ; पदार्थत्वात्‌; घटवदित्यनेन सत्मतिस[धनम: ; यद्यत्रानादि- 
भावस्य यस्य कस्यचिदनिवर्तकत्वं वोध्यते , नहि सत्ताजात्यादिभावानि- 
वर्तकस्वेन सिद्धसाधनम्‌ । यदि तूभयसंप्रतिपन्नानादिभावव्यतिरिक्ता- 
न.दिभावस्य, अभावविळच्तणस्य वाउनिवत्तकत्व॑ साध्यम्‌, तहि परस्याप्रसि 
द्धविशेषणता, संप्रतिपन्नजात्यादिपदार्थातिरिक्तान।देभांतस्याभावविळक्तण- 
स्या प्रसिद्धत्वात्‌ इत्यादिना चित्सुखाचायरेव सत्प्रतिपक्षो निरस्तः ॥ 


६४ अद्वेततत्त्वसुधाः 


विगीतो श्रमः, एतञ्जनकाव।ध्यातिरिक्तोपादनकः, विश्रमत्वादित्यनु 
मानमपि श्रमोपादानाज्ञानसाधक्म्‌। न चात्र चत्रच्छा, एतञ्जनक्ावाध्या- 
तिरिक्तोपादानिका, इच्छात्वात्‌ ; मेत्रेच्छावदित्याभ,ससाम्यम्‌, तत्रोक्त- 
विधान्तःकरणोप!दानकत्वमादाय सिद्धसाधनात्‌ । न च श्रमेऽप्यतिप्रसङ्ग 
श्रमस्याविद्या वरत्तित्वेनान्तःकरणत्रृत्तित्वाभ।वात्‌ ॥ 


एतेन--अयं घटः, एतद्गटप्रांग भावातिरिक्त।नादिनिवतेकः, घटत्वात्‌ ; 
घटान्तरव दित्याभाससाम्यमपि--प्रत्युक्तम्‌; ृष्टान्तसम्प्रतिपत्तः। न हि 
घटान्तरं तस्प्रागभावातिरक्तानादिनिवतेकं दृष्टम्‌ । यथा चानादिभावत्व॑ 
नानिवरत्येत्वप्रयोजकं चेदपि नज्ञान।नित्रृत्तिः, तस्य॒ भावाभावविलच्छण- 
त्वात्‌, तथा पूर्वमेवोक्तम्‌ । तत्त्वप्रदापिकोक्तप्रतिसःधननिर।सोऽप्यत्रा- 
नुसन्धेयः. ॥ 


» अविद्यायां विवरणानुसानसमर्थनम्‌ । 


विवादपदं प्रमाणज्ञा नम्‌, स्वप्रागभावव्यरिक्त-स्वविषयावरण-स्वदेश- 
गत-स्वनिवत्ये-वस्त्वन्तरपूर्वकम_, अप्रकाशिताथप्रकाशकखादिति विवरण:- 
नुम।नमप्यन्ञ।ने प्रमाणम्‌॥ 


तत्राटूत सिद्धयभिमतानि दळप्रयोजनानि तु-बिवादपदं प्रमाणज्ञानमिति 
क्षेप्रमाणपदकृत्यं सुख,दिप्रमार्‍य!:, साक्षिचतन्यस्य च पक्षत्वव्यावृत्तिः, 
धम्यशे प्रमाया इदमाकारात्तेवारणाय विवादपदम्‌ । तस्याप्यज्ञाननि- 
बतेकत्वे तु विवादपदव्यथ्यम॥ प्रागभावव्यतिरिक्तेतिपदे प्राक्पदप्रयोजनं 
वितथमेव; ध्वंसम।दायाथान्तरस्या प्रसक्तेः ।। 


यद्यपि ज्ञा ननिवत्येत्वेनव प्रांगभावस्य वारणम्‌; तथापि प्रमात्वेनेव 
निवतेकत्वमिति सूचनार्थ प्रागभावव्यतिरिक्तेति । आवरणत्वं च तत्र व्य- 
वहा।रविरोधित्वरूपं प्रागभावे, प्रतिवन्धकाद्रष्टे, स/मग्यां सवेत्राचि शिष्टम्‌ । 
जडेऽप्यास्त प्रकाशत इति व्यचह्‌।रबिरोधिस्वमज्ञ।नस्य वतेते; आ।त्रियमाण- 
चतन्यांवच्छेदकत्वेन लु तस्यावरणम , ग्रृत्तिरूपज्ञःनस्य्रiन्तःकरणाश्रितस्यापि 
चिदारितत्वनियम।दन्तःकरणस्यतदूदव।रात्त्तेर'्यात्माश्रय्रत्वमिति स्वदेदागत- 
त्रम्‌ । अभावःन-वरकत्वे तु '्त्रविपरयःवरण-स्वदेशगतस्वनिवत्ये 
वसत्वन्तरपूर्वेकमित्येव स.ध्यम ॥ 


अत्र प्रमाणपद्प्रयोगण साक्षिज्ञानस्य सुखादिज्ञानस्य च वारणमद्वेत- 
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तिनो मन्यन्ते । न हि सुखादिप्रमा प्रमाणजन्यप्रमा नाम । ज्ञानत्वमात्र तु 
तस्य । विवादपदमिति विवरणे प्रयोगात्‌ सवेदोषनिरास: । एवमन्तःकरण- 
वृत्ति रूपस्यापि ज्ञानस्य चेतन्येऽन्तःकरणतादात्म्याध्यासेन तद्धमेस्याप्य- 
ध्यासादात्मगतत्वमनपोहम्‌ । जडस्य यद्यपि नाज्ञानाश्रयत्वम्‌ , अज्ञान- 

विषयत्वं वा; | 


“आश्रयत्व-विषयत्वभागिनी निर्विभागचितिरेव केवला ।” 


इति संच्तेपशारीरकोक्त:; तथापि चेतन्यावच्छेदकतया “अस्ति भाती'ति 
व्यवहारप्रतिबन्धकत्वरूपमावरणमस्तीति न दोषः, इति घटाद्यन्त:करण- 
वृत्तीनामपि चेतन्यावच्छेदकखेन जडव्यवहारप्रतिबन्धकावरणनिवर्ते- 
कत्वादू न तत्रानेकान्त्यम्‌ । स्वनिबर्त्येत्वमित्यत्र स्वपदेन जन्यप्रमाया 
एव विवक्षणात्‌ जायमानं ज्ञानमेव निवर्तकत्वेन विवक्ष्यते, इत्युत्पद्य- 
मान।वस्थज्ञानस्याज्ञाननिवर्तकत्वं न विरुद्धम । एतन्मानगम्यत्वम्‌, माना- 
गम्यत्वं च न व्याहतम्‌ । फळव्याप्यत्वाभावेन वृत्तिव्याप्यतामात्रेण तत्रानु- 
मानप्रवृत्तिरिति न युक्तम्‌; अज्ञानस्य वृत्तिव्याप्यतानङ्गीकारात्‌ । न च 
प्रमाणनिवर्त्येत्वस्य प्रमाणगम्यत्वेन व्याहतिः ; प्रत्यभिज्ञाप्रमाणनिवरत्यस्य 
संस्कारस्य प्रमाणगम्यत्वात्‌ , -उत्तरज्ञा ननिवत्येस्य पूवेज्ञानस्य, विषयदोष- 
दशेननिवत्यस्य रागादेः, सेतुदर्शन[दिनिवत्येस्य पाप-विषादेश्व मानगम्य- 
त्वेन व्यभिचाराच्च ॥ 


एतेन--त्वदुक्तमथ न जानामीत्यनुभवोऽपि भावरूपेऽज्ञानेऽ- 
थांपत्तिविधया प्रमाणमिति-व्याख्यातम्‌ । तथाहि--किमत्र सर्वाचु- 
व।देन व्यवहारः, किं वा सामान्यतः । नाद्यः; ताहृशव्यतरहारस्येवाभांवात्‌ , 
भावे वा त्वदुक्तं न प्रमाणं जानामीत्येवम्परतयोपपत्तेः, प्रतिवादिवाक्य[- 
दधिगतार्थस्यानुवादपुरंस्सरं प्रमाणाभावेन निरसनदशनात्‌। न च त्वदुक्त 
प्रसाणज्ञानं मम नास्तीत्यस्य विशिष्टविपयकञ्ञानस्य प्रमाणत्वात्‌ 
तद्विशेषणतयाऽर्थस्यापि प्रमाणेनाधिगमात्‌ स्ववचनव्याधातः; एतत्प्र- 
माणज्ञानस्य प्रमाणाभावविपय्त्वेऽपि तदर्थस्य्रानेन प्रमाणेनाथ- 
धिगमेऽपि विशेषानवगमात्‌ , विशेपस्याप्यथिगमानधिगमय्ोः पूर्वोक्त- 
दापानिवृत्ते: ॥ 


न च त्वदुक्तमर्थं न जानामीति सामान्यतो व्यवहारः ; सामान्या- 
९ 


६६ अङ्क ततत्त्वसुधा 


नुवादेन विशेषानधिगमेडपि “अस्ति करिचद्विशोष” इति सामान्यतो 
ज्ञातत्वात्‌ । अतो न भावरूपाविद्यायां किमपि प्रमाणम्‌। यथा सामान्या- 
कारस्य ज्ञातत्वादेव न तदवच्छिन्नज्ञानाभावविषयकत्वम्‌; विशेषा- 
कारस्य त्वज्ञातत्वात्‌ तद्विषयकज्ञानरूपप्रतियोगिनोऽज्ञानेन विशेषविषयक- 
ज्ञानाभवोपपत्त;, भावरूपाज्ञानवादेऽपि तद्विशेषावच्छिन्नाज्ञानं प्रति 
तत्सामन्यस्येव हेतुत्वात्‌; अन्यथा--भावरूपाविद्यावादेडपि किं 
पूर्वेमथाँ ज्ञातो न वेति प्रश्नायोग: । सामान्यतः, विशेषतो वा विषयज्ञाना- 
भावेऽपि ' साक्षिणापि तद्भानायोगात्‌ । , ज्ञातेऽ्थे तदवच्छिन्नचत- 
न्याज्ञानायोगात्‌ अवच्छेदकाज्ञाने तदवच्छिन्नज्ञानायोगेन त्वदुक्तमथं 
न जानामीति व्यवहारानुपपत्तिभांवरूपाविद्यवादेडपि समाना, इति ` 
समदोषवत्त्वाद्‌ न पर्युयनुयोगावकाशः ॥। 


अस्तु कथञ्चन साक्षिणा भानमवच्छेदकस्यावच्छिन्नस्योभयस्य वा 
तथापि साक्तिसिद्धस्य न व्यवहाराहत्वम्‌; अन्यथा-परमतेऽपि नित्याती- 
न्द्रियवृत्तौ सत्यामपि चेतन्यविषयकत्वेनाज्ञानानित्रत्तेःः सुखादौ वृत्त्य- 
भावेऽपि चेतन्यविषयत्वेनाज्ञानादर्शनाच्चान्वय-व्यतिरेकाभ्यां साक्ति 
चेतन्यस्येवाज्ञानविरोधिस्वेन साक्षिभास्यत्वेऽज्ञानविषयकसंशयाभावादू 
न प्रदनोपपत्ति: ॥ 


च साक्षिभास्ये5पि जिज्ञासा संभवति; प्रमाणजन्यव्रत्यभावदशायाँ 
साक्षिणो5पि प्रमाणत्वात्‌ ततो भाने जिज्ञासाया असंभवात्‌ ॥ 


अत एव साक्षिभासये सुखादौ न सुखं न जानामीति’ व्यवहारः; अन्यथा 
साक्षिणिऽज्ञानाविरोधित्वे सुखप्रतीतिदशायामपि सुखं न जानामीति प्रती- 
त्यापत्तिः, इति साक्षिसिद्धे प्रमाणजिज्ञासा निष्फला । अयं च परमते 
सामान्यतः सिद्ध विशेषज्ञानायानुवाद: एव । सामान्यतः साश्चिसिद्धस्य 
विशेषप्रमाणजिज्ञासःऽस्य तत्त्वव!दिमते5पि । तस्मान्नाविद्यां निरूपणगोचर- 
तामर्हति, इति कुतस्तत्कायेम_? कुतग्तरां चाविद्या तत्कार्यान्यतरत्वरूपं 

मिथ्यात्वमपि ।। 
_ अभावस्प्रावरकत्वायोगाद जीवस्वरूपभृतनन्दाद्यावरकत्वान्यथानुपपत्त्या 
भाबरूपमेवा्ञानम्‌। भावरूपाज्ञानस्णवरक्वे तु-- 


कमाणि सूक्ष्मदेहं च जायमाना हरेर रि: ॥ 
प्रकृति स्वात्मसन्नि्ठां गुणान्‌ सत्त्वादिकानपि।। 


i 
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“दृहदेदि”त्यादिप्रमाणान्यनुसन्धेयानि। अनेन हि यद्यपि प्रकृतिगत- 
गुण-कमे-सूक्ष्म देहान।मज्ञानत्वं सिद्धःन्ते प्रतिवाद्यते; तथपि स्वमतसिद्धे: 
स्थापनम्‌_, परसि द्धेदैषणमिति भगवत्पपादोक्तत्वात्‌ परमतसिद्धरद्वेतप्रक्रिया- 
मात्रनिरसने साम्यमेव प्रायेण, विशेषस्त्वावृततय! न तत्र विवर्तापादान- 
त्वम्‌; अनादित्वात्तस्या न नित्रृत्तिश्च । ईशवरेच्छय। तु तदावरणशाक्ति- 
मात्रविनाशः, सोऽपोइवरेच्छ्या, न तु तत्स्वरूपसाक्षात्कारेणेति। 
अधिकमन्यत्र ।। 


अत्ञामाभावत्वनिरासः । 


[अट्वेतवाद: ] प्रमाणज्ञानस्य तत्मागभांबातिरिक्तानादिनिवतेकत्वं पूवे- 
सुक्तम्‌, वरत्वन्तरं चात्र ज्ञाननिवत्येतया विवक्ष्यमाणं न प्रातिभासिकं 
भवितुमर्हति ; तथात्वे तस्य विपत्र।वस्छिन्नचतन्याश्रिताज्ञानकायेत्वापत्त्या 
आतत्मविपयत्वात्मगतत्वात्मावरणत्वाद्यसंभवात_, अन्यथाऽवच्छिन्नचेतन्या- 
श्रितत्वे घटादिप्रातिभासिकत्वा्यापत्तिः । सत्यत्व तु व्यावह्मारिकत्वेनेष्टम्‌ , 
पारमार्थिकत्वं ज्ञाननिवत्यत्वेनेव परास्तम्‌। ज्ञाननिवत्येत्वं ह्यधिष्ठानतत्त्वसा- 
त्ास्कारनिवर्त्यत्वरूपं न;सत्यत्वं विनोपपद्यते, इत्यन्यारथेरपि स्वनिवत्ये-स्व- 
विषयावरणादिपदेरेव सत्त्व,सत्त्वोदासीन्येन सद्सद्विलक्षगमेव बस्त्वन्त- 
रमत्र सिद्धं भवति ॥ 

अविद्यानुमानदृ्टान्तसमर्थनम्‌ । 


एतेन--दृष्टान्तोऽपि-व्य।ख्यातः । सत्त्व।सत्त्वोदीसान्येनोक्तविशेषण- 
विशिष्टवस्तुमात्रसाधने तात्प॒योतू , तस्य च इष्टान्तेऽपि सत्त्वात्‌ । अथवा- 
इयं शुक्तिरिति प्रमायां स्वप्रागभावव्यति/रक्त स्वविषयावरण-स्वदेशगत- 
स्वनिवत्य-तू लाज्ञानपूर्वेकत्वं ष्टम्‌, इति सेवात्र दृष्टान्तो भवतु ॥ 


असत्ल्यातिस्तु निरस्तेब । इदं रजतमित्यत्र प्रातिभासिकःव्याबहारिकः 
साघारणमेव रजतझान्दवाच्यं प्रतीयते ; अन्यथा रजताथिनस्तदपेक्षया 
प्रवृत्तिने स्यात्‌ । सादृइ्यात्‌ प्रवृत्तिस्तु रजतत्वरूपसमानधमे- 
कत्वादेन । झशविषाणत्वमपि प्रातिभासिकःव्यःवहारिकस।घ।रणमेकमेव । 
अत्यन्तासति तु शशविषाणे न विषाणत्वं वर्तेते, येन तस्य गोविषाणसा- 
धारण्यं स्यात्‌ ॥ | 


ज्ञानप्रतिबन्धकं पापं तु तन्निवृत्त्यनन्तरमेव ज्ञानस्योत्पादकम्‌, न 
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ज्ञाननिवत्यम , न तरां चाधिष्ठानतत्त्वसाक्षात्कारनिवत्येम; समानविषयक- 
तेन ह्यधिष्ठानज्ञानस्याज्ञाननिवर्तकत्वम्‌ । तच्चोपहितान्याविषयकत्वे 
सत्युपहितबिषयकत्वम्‌। न च पापमज्ञानवद्‌ ब्रह्मविषयकम्‌ ्रह्मोपाधितया 
वा बन्धकारणम्‌ , इति न पापेनाथान्तरता ॥। 


यद्यपि सुखादिप्रतिबन्धकं पापं नरकोत्पादकादिशक्तिविशिषष्टं ब्रह्मह- 
त्यादिकं सेतिकर्तव्यताकसेतुदशैनादिप्रायड्चित्तम्‌ तस्प्रयुक्तनर- 
कोत्पादादिशक्तिमा त्रं तस्प्रयुक्तव्यवह्‌।रप्रतिबन्धकाशुद्धि वा निवर्तयति, न तु 
पापम्‌; ब्रह्महत्यादिपापस्य सेतुदशेनकालेऽभावात्‌ तस्प्रयुक्तादृष्टस्येव 
च सत्त्वात्‌ इत्यरष्टविशेषगतर्शाक्तविशेषनिवर्तकत्व॑ न दृष्टविधया 
संभवति, इति सेतुदशोनादिकिमपि न केवलद्शनत्वेनेब पाप- 
निवतेकम्‌ , किन्तु पूर्वोत्तराङगसहितसंख्याविशेषपरिमितरनान-प्राय- 
दिचत्तसामान्योपयोग्युपवास-मुण्डन-होम विशेषादिविशिष्टेनेव रूपेण, इति 
सेतुदशेनमात्रेण हृष्टविधया न पापनित्रृत्तिः, इति ज्ञानत्वेन सेतुदर्शनस्य न 
पापनिवतेकत्वम्‌; अन्यथा तदङ्गविध्यादिवेयश्योपातात्‌ । न चाघिष्टान- 
ज्ञानत्वेन, प्रमाणाजन्यज्ञानखेन वा; त्रहमहत्य।देः सेतुदशीनसमानविषयत्वा- 
भावात्‌ , प्रायश्चितनिवत्यपापस्य सेत्व।वरकत्वाभावात्‌, सेतुदेदागतत्वाभा- 
बाञ्च ज्ञानप्रतिबन्धकपापेन, संतुदर्शाननिवत्येपापेन च सिद्धसाधनबारणम्‌ ॥। 


अज्ञानस्य ज्ञानाभावरूपत्वे न्यायरत्नदीपावल्याशयपरीक्षा । 


वेदान्तिनां त्ववस्थाबिशेपसंभिन्नभावरूपाज्ञानसंवेदनादेव सुपुप्त्य- 
वस्थायां तद्विरुद्धस्य ज्ञानस्य तत्सामम्रयाश्चाभावालुम।नं न विरुध्यते । 
यद्यपि न्यायरत्नदीप।वलीकारमतं चित्सुख्याऽप्येबमेव निरस्यते, इति 


तद्टाक्यानामेवात्रानुवाद;; तथापि ज्ञानाभावो नाज्ञानमिति सिद्धान्ते 
चित्सुख्यापि न विप्रतिपद्यते ।। 


न्यायरत्नदीपाबल्यादायस्तु-अज्ञ।नसाधकमनुम[नमभाववेळक्तण्यं सा- 
थयिलुमेव, न त्वज्ञानस्वरूपं साधयितुम्‌। साक्षिसिद्धे तत्र प्रमाण(नपेत्त- 
णात्‌ । एतेन--तन्म।नगम्यत्वम्‌, प्रमाणागम्यत्वं च न व्याहतमिति-- 
व्याख्यातम्‌; साक्षिभास्यमपि प्रम।णाजन्यवृत्तिव्याप्यमेव । अज्ञानस्य 
फळव्याप्यत्वाभावेऽपि व्रृत्तिव्याप्यत्वादप्यनुमानप्रमाणोपन्यासः। अज्ञा- 
नस्य वृत्तिव्याप्यतानज्ञीकारस्त ।केबळसात्षिवेद्यत्वम्‌; न प्रमाणः 
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जन्यत्ृत्तिमपेक्ष्य, किन्त व्रृत्तिमात्रमनपेक्ष्येति मताभिप्रायेण । न्याय- 
रत्नदीपावळो त साक्षिभास्यानामपि व्रृत्तिगम्यत्वमभिप्रेत्य, तत्तदाकार- 
वृत्त्युपहितं चतन्यमेव साक्तीति मतमःश्रित्य वा, यत्प्रमाणनिबत्य यत्‌ , तस्य 
ततप्रमाणविषयत्वमित्यभिप्रेत्यव वा । न चाखण्डाकारत्रृत्तिनिवत्यमज्ञान- 
मखण्डाकारवृत्तेबिषयः, इति न्यायरत्नदीप|वल्यपि मन्यते, अखण्डाकार- 
वृत्युपहितमज्ञाननिवतकम्‌, अविद्योपहितं त्यधिछानमिति तदीयं प्रस्था- 
नम्‌। अतोऽज्ञानं साक्तिभास्यमपि प्रमाणेन सःध्यमानं प्रमाणनिवत्यं च 
न ज्ञानाभाव इति सप्ठक्तम। चित्सुखी त्वत्र विवरणप्रस्थानमवलम्बते 
न्यायरत्नदीपावलो त भामतीप्रस्थ्रानसिति विवेक: ॥ 


त्वदुक्तमर्थ्री न जानामीत्यडुभवेन नाज्ञानस्याभावत्वम्‌ । 


एतेन--त्वदुक्तमथ न जानीमःत्यनुभवोऽपि भावरूपेऽज्ञाने प्रमाणमिति 
-व्याख्यातम्‌। तथाहि-चित्सुखी-न्यायरत्नावल्योः-त्वदुक्तमथ न जाना- 
मीत्यनुभवान्यथानुपपत्तिरपि भावरूपेऽज्ञाने प्रमाणमिति संमतम्‌ । अयं हिं 
व्यबरहारोऽत्यन्तसुपुप्ते ज्ञायमनि5ज्ञायमाने चासंभाव्यमानोऽज्ञानं गमय- 
ति। न च खदुक्तमथ प्रमाणतो न जानामोत्येवंपरता5स्य; त्वदुक्तेडथ मम- 
ज्ञानं नास्तीत्यस्य विशिष्टाथोज्ञानस्य प्रमात्वात्‌ तद्दिशेषणतया<थस्यापि 
प्रमाणेन ज्ञातत्वादू न व्याघातापत्तिः ॥ 


एतदतिरिक्तप्रमाणज्ञानं त्वदुक्तेऽ्थे नास्तीति वदतो वचनव्याघाता- 
नुषङ्ग एव, अस्यापि ज्ञानर 4 पूववदेव प्रमाणजन्यत्वात्‌। न च सामान्यतः; 
बिशेषाणां बहुत्वात्‌ , इतिः त्वदुक्तमथं न जानामीति व्यवहारानुषपत्ति 


भावरूपेऽज्ञाने प्रमाणमेव ॥ 


वादावली ह्यत्र चित्सुखीवाक्यान्येव--अस्ति कश्चिद्विशेष इति सामा- 
न्यतो ज्ञानमित्येतत्परयैन्तं पूर्वपक्तावसरे, सिद्वान्तावसरे च शब्दतो5थेत 
श्वानुवदति । न हि विशेपाकारस्यापि सामान्यतो ज्ञानेऽपि तद्विषयकज्ञान 
रूपप्रतियोगिनोऽज्ञाने विशोपविपयकज्ञानाभावविषयकत्वं व्यवहारस्य 
सामान्यज्ञानेन तद्विशेपज्ञानाभावानुपपत्तरविशेषरूपेण विशेषज्ञानस्य प्रति 
योगिनोऽज्ञाने तदवच्छिन्नज्ञानाभावविपयकत्तरस्याप्ययोगात्‌ । अद्ृत- 
सिद्धान्ते तु विशेषस्य, सामान्यस्य वा साक्षिभास्याज्ञानेन सह भानादू 
अज्ञाने भावरूपे प्रतियोगिज्ञान।नपेक्षणात्‌, अथस्य, तद्विषयकाज्ञानस्य 


०९७ 
७० अद्दततत्त्वसुधा 


चोभस्यापि साक्षिणा भानमुपपद्यते, इति त्वदुक्तमर्थं न जानामीति 
व्यवहारानुपपत्तिरपि भावरूपेऽज्ञाने £माणम्‌॥ 


€ ~ ~ ७० ~ 
सव वस्तु ज्ञाततया, अज्ञाततया बा साक्तिभास्यमिति सिद्धान्तान्ना- 
त्रावच्छेदकज्ञानापेक्षाऽवच्छिन्नज्ञानस्य; विरिष्टरूपेणो भयस्यापि साश्चि- 
भास्यत्वात्‌ , इति साक्तिसिद्धेन तेन व्यवह।रोपपत्तिः ॥ 


त्वप्रकाशस्य साक्षिणोऽञ्ञानानिवर्तकत्वम्‌ । 


साक्षिसिद्धेऽप्यथेऽज्ञानविरोधिवृत्त्यभावेऽपि साक्षिणा भानमुप- 
द्यते। साक्षी तु न प्रमाणम्‌; प्रमाणाजन्यत्वात्‌ , प्रमाणजन्यम्रमाया एवा- 
ज्ञानविरोधित््स्वीकारेण साक्षिणः स्वप्रकाशतया शुद्धचतन्यस्येवा- 
ज्ञानाविरोधित्वात्‌ ॥। 


साक्षिभास्यानां सुखादीनां भानदशायां नाज्ञानाचुभवः । 


सुखादौ तु सुखाकारवृत्त्यङ्गीकारपत्ते तदाकारबृत्तिद्शायां न तञज्ञानम्‌ ; 
अन्यथा त्वज्ञानमेव । बिन्टुटीका नु सुखमेञान्त:करणपरिणाम उत्पय्यमानमे- 
वाज्ञानविरोधीति प्रतिपादयति, इति न सुखज्ञ।नद्शायां सुखं न जान/मीति 
प्रतीत्यापत्तिः, अज्ञातेऽपि साक्षिसिद्धेंडर्थ न वा जिज्ञासानुपपत्तिः। इयं 
साक्तिसिद्धेऽपि प्रमाणजिज्ञासा न निऽफला ॥ 


सवेथा तु साक्षिसिद्धस्यापि व्यवहारार्थं प्रमाणापेक्ष( न विरुध्यते; 
साक्तिणोऽप्रमाणत्वात्‌ , प्रमाणजन्यज्ञानस्येब व्यवह।रप्रयोजकत्वाच्च, इत्य- 
विद्याया भावरूपाया छक्तण-प्रमाणसिद्धस्वात् तस्याः सुनिरूपत्वाच्च।विद्या- 
तत्कायोन्यतरत्वमपि मिथ्यात्वं निव्यूढम्‌, इति तत्साध्यतायां न कोऽपि 


दोषः ।। 
अज्ञानन्रावरूपत्वमेव परमतेऽपि । 


बस्तुतस्तु - ्वेतसिद्धान्तेऽपि भावरूपाज्ञानवाद एव संमतः, इति बित- 
थमिदमज्ञानभावत्वनिराकरणं परद्वेपमा त्रप्रयोजनम्‌॥। 


यदि परसिद्धैरपि दूषणम्‌, तर्हि, अज्ञानाभावतापत्तस्येव द्वेतिमिरप्यङ्गी- 
कारापत्त्या स्वसिद्धान्तोऽपि दूषितः स्यात, इति यइ्चोभयेरिति 
न्यायेन पररीत्यापि निरासो न युक्तः ।। 


उपोद्घातः ७१ 
भावरूपस्वे5प्यज्ञानस्थ परमतादहे तमतस्य विशेषः । 


तत्राद्वेतसिद्धान्ते प्रकृतेर्विक्षेपशक्तिः स्वीक्रियते, आवरणशक्तिइच, 
तस्याः परमात्मसंश्लेषेण तदाश्रयत्वमपि स्वीक्रियते, तदृद्वारा5वरणं तु जी- 
वानां स्वरूपस्येव परमात्मनोऽप्यज्ञानेन, तस्य विवर्तेमानतोपपादकतया च | 
जीवा/श्रयत्बपक्तेऽप्यज्ञानेनावरणमविद्योपहितस्य सबिन्मात्रस्येव । जीवस्तु 
अहमितिप्रत्यक्षसिद्ध एव सर्वदा । तस्यानन्दादिरूपत्वं ब्रह्म भावेन, न तु जीव- 
भावेन । अयमेन न्याय ईश्वरेऽपि, इति नाविद्याया दुर्निरूपताऽद्वेतसि- 
द्धान्ते ॥ 


स्वात्यन्ताभावसामानाधिकरण्य मिथ्यात्वानुपपत्तिः । 


[द्रेतवाद:] एतेन--स्वात्यन्ताभावाधिकरणे प्रतीयमानत्वमिथ्यात्वक- 
लपोऽपि—व्याख्यातः; तत्रात्यन्ताभावपदेनासत्त्वविवक्षयामपसिद्धान्तः । 
तदति रिक्तस्याप्रसिद्धत्तादभाववेलक्षद्यमिति चेत्‌, तर्हि तत एवासत्त्वा- 
पत्त्या नोक्तदोषनित्रृत्तिः । तस्मान्मिथ्यात्वं दुवेचम्‌॥। 


अथमत्र  निष्क्ष:--अत्यन्ताभावस्यासत््वरूपत्वेऽसद्वेलक्षण्यानङ्गी- 
कारात्‌ सदसद्वेलक्षण्यसिद्धान्तविरोधः, सदसद्वेळक्षण्यं तु पूर्वाक्तप्रका रेणा- 
सिद्धम्‌, इत्यनुमानस्याप्रसिद्धविशेषगत्वम्‌, भाववेलक्षण्यं सद्वेळत्तण्य- 
रूपं पूर्वोक्तमेवात्र विवक्षितमिति तु न युक्तम्‌; सत्त्वासत्त्वयोः 
परस्परविरहरूपत्वेन सत्त्वाभावेऽसत्त्वापत्त्या सिद्धान्तविरोधः, इति नर- 
श्रृङ्गादावपि सट्वैलक्षण्येनान्यस्यासत्त्वस्याभावेनात्यान्तसत्त्वं सद्रेलक्षण्य- 
मिति स्यात्‌ ॥। 


स्त्रात्यन्ताभावलामानाधिकरण्यमिश्यात्वोपपत्तिः । 


[अद्वैतवादः ]एतेन--्तात्यन्ताभ।वसम!नःधिकरणतया प्रतीयमानत्वसि- 
“य।त्वकल्पोऽपि--व्याख्यातः । इदं हि मिथ्यात्वं 'नेह नानास्ति किंचनेति" 
भुत्यर्थस्य तुल्यवित्तिवेद्यतया त्रेकालिकस्वनिपेधाधिष्ठानस्वरूपत्वम्‌ | 
स्वात्यन्ताभ।वोऽत्र स्वप्रतियोगिकत्रेकालिकनिषेध एव, नात्यन्तासत्त्वम ; 
सप्रतियो गिक्त्रेकालिकनिपेधस्येवात्र विवक्षणात्‌ . असतोऽप्रतियोगिकत्वात्‌। 
अभावत्वं ह्यधिरण/'भ!वत।पयेऽधिकरणगतो धर्मविशेषः प्रतियोग्यनुयो- 
रिसापेक्षः, नासत्त्वम्‌, इति भाविबाधदृष्टया मिथ्यात्वमवसीयते ॥ 


५२ अद्वैततत्वसुधा 


सांप्रतं सदात्मनाभानेऽवि परमार्थतः स्वरूपेण तदभावो5त्र विवक्ष्यते । 
स च “नेह नानास्ति” “विद्वः न्नास-रूपा ट्विमुपक्तः? इति श्रत्यवसितो नाप्रम 
णीभवितुमहंति । अधिकरणपदेनाआधिष्ठान विवक्ष्यते, नाघिकरणमात्रम्‌। 
तेन च स्वप्रतियोशिकाभावस्त्रोबळक्षितःभ।वस्वरूपन्रह्मतादात्म्येन प्रतीयमा- 
नत्वं मिथ्यात्वं पर्यवसन्नम्‌ ॥ 

न चेबं सत्यसद्व लक्षण्या नुवपत्ति: ; सत्तादात्म्येन प्रतीयमानत्वेनेष 
तत्सिद्धेः । अत एव सद्रेळत्तण्यमपि; सत्तादात्म्येन भेदघटितेन भेद- 
स्यापि सिद्धेः। यथाच सत्त्वासत्त्वग्रोने परस्परविरहरूपत्वम्‌ ; व्यामि 
भ्रत्वात्‌ , रूपान्तरेणासत्त्वस्य तदभावरूपेण सत्त्वस्य च विवक्षणाञ्च , तथा 
पूर्वेमेबोपपादितम्‌-कचिदुपाधो त्रेकालिकनिपेधप्रतियोगित्वमसत्त्वम्‌ , तद- 
भावः सत्त्वम्‌ , सत्त्वं तु मिथ्यात्ववटकमबाध्यत्वमेवेइत्यादिना--इति । 


मिथ्यात्वाजुमाने त्रत्तिविपतरत्वहत्वयुपपत्तिः 


[द्वेतवाद: ] दृश्यत्वहेतुरपि प्रक्रतानुमाने दुष्टः । तथाहि--किमिदं 
दृर्यत्वम्‌ ? हृर्विपयत्त्रम्‌ अस्तप्रकाइात्वं वा । आद्येऽपि हक्‌ वृत्तिरूपा, 
चिद्रपा बा। तत्र न वृत्तिविपयत्बं रऱ्यत्वम : आत्मन्यनेकान्त्यात्‌ , 
तस्यापि वेदान्तजन्यत्रृत्तिविपयस्तान्‌। न च व्रत्तिप्रतिफलितत्वाभावाद्‌ 
न[नकान्त्यम्‌; फलं हि ज्ञातता, व्यतरहारो वा । नाद्यः ; अतीतानागतादिप 
तदभावादसिद्धेः, सिद्धान्ते घटादावपि तदभावादसिद्विश्च । व्यवह 
रविषयत्वं तु व्रृत्तिजनितव्यत्रहःरविपयर आत्मन्यनक्रान्तिकम्‌। केवळ- 
वृत्तिविपयत्व॑ तु घटादो सिद्धान्तेऽनङ्गीकःर'दसिद्धम्‌ ॥ 


मिथ्गात्त्रानुमारेश्स्थप्रणाशत्त्ररेत्वरपपत्ति: । 


एतेन--अस्तप्रकाशत्वरूपं टर्यत्वमपि--व्याख्यातम्‌ | तत्रावेद्यत्वस्य 
स्वप्रकाशत्वरूपत्वे रर्यत्वमप्रकाठात्वमिति फलति। तत्र च पूर्वोक्त 
एव दोप: । स्वव्यवहारे स्तातिरिक्तःबिदनपेभ्षत्वं स्वप्रक्राशत्वम , 
तदभात्रोऽस्त्रकःठात्त्रमिति त्व त्मने'5प्यद्रितीयत्वा दिव्यवह'रे संविदन्तरा- 
पेक्ष/सद्धांवाद व्यभिचारि: ठस्पापि वेदान्तबाम्यजन्यत्जत्तिमपेच्येव 
व्यवहारात्‌ । निविक्रल्पकव्यवहारे संबिदन्तरानपेक्षा तु घटादावपि 
समाना; तस्यापि तदीयनिविकल्पकव्यवहारे संविदन्तरानपेक्षण[त्‌ ।। 


उपोदूघातः ७३ 


यदि घटादौ न निविकल्पकव्यवहारः, तह्यात्मन्यपि स॒ समानः; 
सुपुपे5प्यात्मनिर्विकल्पव्यवहारे विवादात्‌ ॥ 

अस्तप्रकाशात्वहेस्वयो गः । 

[ द्वतवाद: ] अवेद्यत्वे सत्यपरोक्षव्यवहारयोग्यत्वं स्वप्रकाशात्वम्‌ ; तदभा- 
वोऽस्व”काशत्वमिति तु व्याहतम्‌; अवेद्यत्वपदेन ज्ञानसामान्याविषयत्व- 
विवक्षायां तेनापरोक्षव्यावह।रयोग्यत्वस्य व्याघातः । चित एव चिद्‌- 
परोक्षव्यवहरहेतुस्वेन तस्य तदविपयत्वे तदूगोचरव्यवहारष्देतुत्वाभ्यु 
पगमे व्याघातः । किंच वेद्यत्वं चिद्विषयलम्‌ , व्रत्तिप्रतिफलितचतन्य- 
विपयत्वम्‌ . न तु वृत्तिविषयत्वम्‌ , इति कथञ्चन व्याघाताभावे घटादा- 
वस्वप्रकाशात्वं विशेषणाभावेन; विशोष्याभावेन, उभयाभावेन वा निवेक्त- 
व्यम्‌ । तत्राद्ये विशेष्यभागस्य ब्रह्मण्यपि सत्त्वेनावेद्यत्वाभावरूप- 
वेद्यस्वस्य व्यभिचारावारकत्वाद्‌ व्यर्थबिरेपणता, वेद्यत्वमात्रद्देतुत्वे तु 
दूपणान्युक्तानि ।। 

: द्वितीये घटादीनां वेद्यत्वाभावात्‌ स्वरूपासिद्धिः । तृतीये5- 
वेद्यत्वसमानाधिकरणापरोक्षव्यवह्दारयोग्यत्वस्याप्रसिद्ध'या व्यर्थं विशेष्यम्‌, 
विशिष्टस्यासिद्धिञ्च । न चात्रावेद्यत्मपदेन ज्ञानाविषयत्वमात्रं विवक्षितम्‌; 
असिद्धेः ।। 

प्रमाविपयत्वा दिहेत्वयोगः । 


तत्र रृऱ्यत्वं प्रमाविषयत्वं वा, उत श्रमाविषयत्वं वा । नोभयमपि; 
अन्यतरासिद्धः। दृश्यत्वस्य सामान्यतो हेतुत्वं तु न संभवति; श्रम-प्रमा- 
विपयत्वस्येकरूपस्या भावात्‌ ॥ 


. पवतो वाह्नैमानित्यत्र लु धूमत्वेनवकरुपेण वह्निना व्याप्तिः । तश्च 
वंशेपिझरूपेणेति युक्तम्‌ :। न चात्र तथा; भ्रमःप्रमाविषयत्वयोइऱ्यत्व- 
स।मान्याभावात । प्रमाविपयत्वस्य भ्रमविषयत्वस्य चेकत्रासत्त्वेनोभयो रु- 
भयसामान्यस्वाभावात्‌ ॥ 

वस्तुतस्तु रृऱ्यत्वं भिथ्यात्वरहिते सत्पदार्थ एव वतेते, तस्य च 
मिथ्यात्वेन सामानाधिकरण्याभाव;त्‌ विरुद्धता | 
शुक्तेरजते शुक्तिदश्यत्वेनव रजतस्यापि दश्यत्वव्यपदेशः। यत्स- 


ज्ञिकृष्टकरणेन यदू ज्ञानमुत्पद्यते, स तस्य विषय इत्यनित्यज्ञाने व्यव- 
१ ० 


५२ अद्वेततत््सुधा 


सांप्रतं सदास्मनाभानेऽवि परमार्थतः स्वरूपेण तदभावोऽत्र विवक्ष्यते । 
स च “नेह नानास्ति” “विद्र;ज्ञास-रूपा ट्विसुक्तः? इति श्रत्यवसितो नाप्रम। 
णीभवितुमहेति । अधिकरणपदेनात्रा घिन विवक्ष्यते, नाधिकरणमात्रम्‌। 
तेन च स्वप्रतियोगिकाभावत्वोवलक्षित।भ!वस्वरूपत्रह्मतादात्म्येन प्रतीयमा- 
नत्वं मिथ्यात्वं पर्यवसन्नम्‌ 


न चेवं सत्यसद्टेलक्षण्यानुवपत्तिः ; सत्तादात्म्येन प्रतीयमानत्वेनेब 
तत्सिद्धेः । अत एव सद्रेलक्तण्यमपि; सत्तादात्म्येन भेदघटितेन भेद- 
स्यापि सिद्धेः। यथाच सत्त्वासत्त्वयोने परस्परविरहरूपत्वम्‌ ; व्यामि- 
भ्रत्वात्‌ , रूपान्तरेणासत्त्वस्त्र तदभावरूपेण सत्त्वस्य च विवक्षणाञ्च , तथा 
पूवेमेबोपपादितम-क्कचिदुपाधो त्रेकाढिक्रनिपेधप्रतिय्रोगित्वमसत्त्वम्‌_, तद- 
भावः सत्त्वम्‌ , सत्त्वं तु मिथ्यात्वघटकमबाध्यत्वमेवेइत्यादिना--इति । 


मि्यात्वानुमाने त्रत्ित्िपगरत्वहत्वयुपपत्तिः । 


[द्वतवाद: ] दृश्यत्वहेतुरपि प्रक्ृतानुमाने दुष्टः । तथाहि--किमिदं 
रऱ्यत्बम्‌ ? हृग्विषयत्वम अस्वप्रकाशत्व॑ वा। आद्येऽपि हक्‌ वृत्तिरूपा, 
चिद्रपा वा। तत्र न वृत्तिविषय्रत्वं हृद्यत्वम्‌: आत्मन्यनकान्त्यात , 
तस्यापि वेदान्तजन्यत्रृत्तिविपयत्वात्‌ । न च वृत्तिप्रतिफलितत्वाभावाद्‌ 
न।नकान्त्यम्‌; फलं हि ज्ञातता, व्यवहारो वा । नाद्यः ; अतीतानागतादिष 
तदभवादसिद्ध:, सिद्धान्ते घटादावपि तदभावादसिद्विश्च । व्यवहा- 
रविषयत्वं तु वृत्तिजनितव्यवहःरविपय आत्मन्यनक्रान्तिकम्‌। केवल- 
वृत्तिविपयत्व॑ तु घटादौ सिद्धान्ते5नज्ञीक/र'दसिद्धम ॥ 


मि््याल्त्रानमारेऽस्प्रप्रसाशात्त्रस्वनपपत्तिः । 


एतेन--अस्वप्रकाशत्वरूप॑ रऱ्यत्वमपि—व्याख्यातम्‌। तत्रावेद्यत्वस्य 
स्वप्रकाशत्वरूपत्वे दृश्यत्वमप्रकाशत्वमिति फलति। तत्र च पूर्वोक्त 
एव दोपः । स्वव्यवहारे स्त्रातिरिक्तःविदनपेश्त्वं स्वप्रक्राशत्वम,, 
तद भात्रोऽस्तभ्रकःवात्त्रमिति त्व त्मने5प्यद्रितीयत्वादिठ्य़वह!रे सँविदन्तरा- 
पेक्षःसद्भावःद्‌ व्यभिचारि: तन्यःपि चेदान्तवाक्यजन्यप्रृत्तिमपेक्ष्यव 
व्यवहारात्‌ । निविक्रल्पक्रव्यवहारे संबिदन्तरानपेक्षा तु घटादावपि 
समाना; तस्यापि तदोयनिर्विकल्पकव्यवहारे संविदन्तरानपेक्षण[त्‌ ॥। 


उपोद्घातः ७३ 


यदि घटादौ न निर्विकल्पकव्यवहार:, तह्यांत्मन्यपे स॒ समानः; 
सुपुप्ेऽप्यात्मनिविकल्पव्यचह।रे विवादात्‌ ॥ 

अस्तप्रकादात्वहेस्वसो गः ! 

[ द्वतवाद: ) अवेद्यत्वे सत्यपरोक्षव्यवहारयोग्यत्वं स्वप्रकारात्वम्‌; तद्‌ भा- 
वोऽस्व! काशत्वमिति तु व्याहतम्‌; अवेद्यत्वपदेन ज्ञानसामान्याविषयत्व- 
विवक्षायां तेनापरोक्षव्यावह।रयोग्यत्वस्य व्याघातः । चित एव चिद्‌- 
परोक्षव्यवहा।रह्देतुत्वेन तस्य तदविपयत्वे तदूगोचरव्यवहारष्देतुत्वाभ्यु 
पगमे व्याघातः । किंच वेद्यत्वं चिद्विपयत्मम्‌ , वृत्तिप्रतिफलितचतन्य- 
विपयत्वम ,. न तु व्रत्तिबिषयत्वम्‌ , इति कथञ्चन व्याघाताभावे घटादा- 
वस्वप्रकाशाखँ विशेषणाभावेन; विशेष्याभावेन, उभयाभावेन वा निर्वेक्त- 
व्यम्‌ । तत्राद्ये विशेष्यभागस्य ब्रह्मण्यपि सत्त्वेनावेद्यत्वाभावरूप- 
वेद्यत्वस्य व्यभिचारावारकत्वादू व्यर्थबिरोपणता, वेद्यत्तमात्रद्देतुत्वे तु 
दृपणान्युक्तानि ।। 

: द्वितीये घटादीनां वेद्यत्वाभावात्‌ स्वरूपार्सिद्धः । दृतीयेऽ- 
वेद्यबवसमानाधिकरणापरोक्षव्यवहारयोग्यत्वस्याप्रसिद्ध'ा व्यर्थं विशेष्यम्‌, 
विशिष्टस्यासिद्धिञ्च । न चात्रावेद्यत्मपदेन ज्ञानाविषयत्वमात्रं विवक्षितम्‌; 
असिद्धेः॥। 

प्रमाविपयत्वा दिहेत्वयोगः । 


तत्र रश्यत्व॑ प्रमाविषयत्वं वा, उत श्रमाविषयत्वं वा । नोभयमपि 
अन्यतरासिद्धः। दृश्यत्वस्य सामान्यतो हेतुत्वं तु न संभवति; श्रम-प्रमा- 
विपयत्वस्येकरूपस्या भावात्‌ ॥ 


. पवतो वाह्नेमानित्यत्रः तु धूमत्वेनवकरूपेण वह्निना व्याप्तिः । तञ्च 
वशेषिझरूपेणेति युक्तम्‌ :। न चात्र तथा; भ्रम-प्रमाविषयत्वयो हेऱ्यत्व- 
स।मान्याभावात। प्रमाविपयत्वस्य श्रमविपयत्वस्य चेकत्रासत्त्वेनोभयो रु- 
भयसामान्यस्वाभावात्‌ ॥ 

वस्तुतस्तु-दृ्यत्वं मिथ्यात्वरहिते सत्पदार्थं एव वतेते, तस्य च 
मिथ्यात्वेन सामानाधिकरण्याभाव।त्‌ विरुद्धता ॥। 
गुक्तेरजते शुक्तिहृऱ्यत्वेनव रजतस्यापि दृश्यत्वव्यपदेश:। यत्स- 


ज्ञिकृष्टकरणेन यदू ज्ञानमुत्पद्यते, स तस्य विषय इत्यनित्यज्ञाने व्यव- 
१ ० 


॥ 


७४ अद्वेततत्त्वसुधा 


स्थितम्‌, इति रजतज्ञानस्य शुक्तिसन्निकृष्टकरणजन्यत्वात्‌ शुक्तिकाया 
एव तत्र रृश्यत्वम्‌ । तत्र शुक्तिसंवित्‌ , रजतसंविद्च भिन्ना । रजत- 
संविदिति हि रजतत्वोह्लेखिनी संवित्‌, न तु रजतविषया संवित्‌; शुक्ति 
विषयतातिरिक्तरजतविषयताया अभावात्‌ ॥ 

इदं रजतमिति हि स्वविप्रयशुक्तिकामेवान्यात्मना गृह्णाति । अत 
एव तस्य भ्रमत्वम्‌। शुक्ति त्वेन ग्रहणमेव बाधो नाम । इदं रजतमिति 
प्रतीतिकाले रजतमस्तु नाम, तस्याकारस्त्वसन्‌ वा, अन्यो वेति त्वन्यदेतत्‌ | 
तस्य दृश्यत्वं रवाभासमात्रतया ।। 


वस्तुतस्तु रजतस्य नात्र व्रृत्तिव्याप्यता; तस्या वृत्तिव्याप्यताया अन- 
भ्युपगमात्‌ । अत एव न फलव्याप्यताऽपि। न चान्यदू विषयत्वं प्रसिद्धम्‌ । 
हृऱ्यध्यस्तत्वं तु न दशयत्वम , विषयताविशेषो वा; तथाउप्रसिद्ध: ॥ , 


रजतस्य हदृग्विषयत्व॑ न तत्र ज्ञानोत्पत्त्या संभवति; तठुपायान्तरा- 
भावात्‌, सन्निकर्षाभावात्‌ , 'अन्यथाऽऽत्मनोऽपि दृहयत्वादनेकान्तिकता ॥ 


न चात्मा न दृश्यते; अन्यथा तत्र दृश्यत्वनिषेधानुपपत्त: | न 
हाज्ञाते धर्मिणि धर्मविधानम्‌ , तन्निषेधो वा युज्यते । अयं घटः, एत्दू- 
घटात्मान्यहृऱ्यान्यः, प्रमेयत्वात्‌, घटवदिति तस्य ृश्यत्वसद्धेः ॥ 


किञ्च ₹ृऱ्यत्वाभावे तदविद्यानिवृत्त्यभावेन मोक्षानुपपत्तिः । न 
चाट्वेतमते ब्रह्मज्ञानं नाम न किमपि । ब्रह्मणो ज्ञानं हि ब्रह्म- 
ज्ञानम्‌ । तत्र षष्ट्या विषयत्वमेवार्थः , इति कथं ब्रह्मणो न ृरयत्वम्‌? 
श्रचण-मनन-निदिध्यासनवतोऽन्तःकरणपरिणामात्मकवृत्त्युदयेन खल्ववि- 
द्यानिवृत्ति: ॥ 


न च सा ब्रह्मणो दृश्यत्वं विनोपपद्यते । फलव्याप्यत्वनिषेध एव 
तात्पर्यमिति, चेत्‌, न; न च शशश्शक्ञादाविब विनेव विषयतां ब्रह्माकार- 
ज्ञानमविद्यानिववेकम्‌ ; विचारासहत्वात्‌ ॥ 


तथाहि--आत्माकारमिति किमात्माकारसहृशाकारमिति विवक्तितम्‌ , 
उतात्माकाराभिन्नाकारम्‌। आद्येऽत्यन्तसाहृश्यायोगः, यत्किचित्साहृर्येऽ- 
तिप्रसङ्गश्च । द्वितीये तु ज्ञान-ज्ञेययोरेकाकारताया अनुपलम्भः, 
सत्तेक्येनाकारेक्येऽनुगतसत्ताभावश्च । आत्म-विषययोराधाराधेयभावा- 


उपोदूघातः ७५ 


नुपपत्त्या नात्मैव विषयस्याकारः । अतः परिशेषाद्‌ व्यावतेकत्वेन 
विषयत्वेन चात्मव ज्ञानस्याकारः, इति विषयत्वमेवाकारत्वम्‌॥। 


स्वव्यवहारे स्वातिरिक्तसंविदपेक्षानियतिरपि न दृश्यत्वम्‌ । तत्र 
स्वातिरिक्तत्वं न पारमार्थिकभेदवत्त्वम्‌; परमतेऽसिद्धः। न चाविद्यकभेद्‌- 
वत्त्वम्‌, सिद्धान्तेऽनङ्गीकारात्‌ , संविदपेक्षानियतत्वमात्रेणोपपत्तेव्येथे- 
विशेषणत्वं च । रजतव्यबद्वारस्तु रजतस्याध्यस्ततया न ज्ञानमपेक्षते ॥ 


संविदपेक्षानियतत्वं हि दृगृव्यावतेकत्वरूपदृश्यत्वे पर्यवसितमत्यन्ता- 
NN Ee च ~ 
सति मिथ्यात्वशून्ये वर्तते, इति तत्रानेकान्त्यम्‌॥ 


सदसद्वेलक्षण्यं नासत्साधारणमिति हि परेषां राद्धान्तः, इति न तत्र 
~~ ७५ ७९५ ° 
साध्यमपि, येन नानकान्त्यं स्यात्‌, असद्धि न प्रतीयते, न वा बाध्यत 
इति हि परे ॥ 


मिथ्यात्वानुमाने दक्तादात्म्यरूपरश्यत्वहेतूपपत्तिः । 


[ अद्वेतवाद: ] एतेन--प्रकृतानुमानहेतुर रयत्वमपि- व्याख्यातम्‌ । 
तद्वि न व्रृत्तिविषत्वबमात्रम्‌ ; व्यभिचारात्‌, साक्षिभासये सुखादौ 
वृत्त्यनङ्गीकारमते भागासिद्धिश्च स्यात्‌ । विषयत्वस्य येन केनापि 
चित्सुख्युक्तरीत्या दुर्वचत्वेऽपि हृगध्यस्तत्ररूपस्य चेतन्याधिष्ठान- 
कत्वरूपस्य कुन्राप्यव्यभिचारात्‌ , दोषान्तराभावात्‌ , “सदेव सोम्येदम्‌” 
इर्‍यादिसाम।नाधिकरण्यस्वारस्यात्‌ , अन्यथा विषयत्वस्य घटादौ दुवे- 
चत्वाञ्च । चित्ताद।त्म्यरूपं रऱ्यत्बं दुरपह्वम्‌। न हि चेतन्यं चेतन्येऽ- 
ध्यस्तम्‌, इति न तत्र व्यभिचारः । शुक्तिरूप्यान्तःकरण-सुखादिकर्मापे : 
चेतन्येऽध्यस्तत्वात्‌ चित्तादात्म्यवत्त्वाच्च न नोक्तलक्षणं रयम, इति न 
तत्र भागासिद्धिः ॥ | या 


दृश्यत्वस्य दग-वृत्त्यस्यतरविषयत्वरूपत्वोपपत्ति: ।' 


एतेन--चृत्तिव्याप्यत्वफल-व्याप्यत्वसाधारणं वृत्तिजनितव्यवहार- 
योग्यत्वमपि हर्यत्वम्‌--व्याख्यातम्‌। ठ्यवहारप्रयोजकत्वं च वृत्त: कचित्‌ 


७४ अद्वेततत्त्वसुधा 


स्थितम्‌, इति रजतज्ञानस्य शुक्तिसन्निकृष्टकरणजन्यत्वात्‌ शुक्तिकाया 
एव तत्र रृश्यत्वम्‌ । तत्र शुक्तिसंवित्‌ , रजतसंविश्च भिन्ना । रजत- 
संविदिति हि रजतत्वोह्लेखिनी संवित्‌ , न तु रजतविषया संवित्‌; शुक्ति 
विषयतातिरिक्तरजतविषयताया अभावात्‌ ॥ 

इदं रजतमिति हि स्वविप्रयशुक्तिकामेवान्यात्मना गृह्णाति । अत 
एव तस्य भ्रमत्वम्‌। शुक्ति त्वेन ग्रहणमेव बाधो नाम। इदं रजतमिति 
प्रतीतिकाले रजतमस्तु नाम, तस्याकारस्त्वसन्‌ वा, अन्यो वेति त्वन्यदेतत्‌ | 
तस्य दृश्यत्वं ताभासमात्रतया ॥ 

वस्तुतस्तु रजतस्य नात्र व्रृत्तिव्याप्यता; तस्या व्रृत्तिव्याप्यताया अन- 
भ्युपगमात्‌ । अत एव न फलव्याप्यताऽपि। न चान्यद्‌ विषयत्वं प्रसिद्धम्‌ । 
₹ऱ्यध्यस्तत्वं तु न दशयत्वम , बिषयताविशेषो वा; तथाउप्रसिद्धे: ॥ ; . 


रजतस्य हदृग्विषयत्वं न तत्र ज्ञानोत्पत्त्या संभवति; तढुपायान्तरा- 
भावात, सन्निकर्षा भावात्‌ , 'अन्यथाऽऽत्मनोऽपि ₹ृङ्यत्वादनेकान्तिकता ॥। 


न चात्मा न दृश्यते; अन्यथा तत्र दृश्यत्वनिषेधानुपपत्तं: । न 
हयज्ञाते धर्मिणि ध्मेविधानम्‌_, तन्निषेधो वा युज्यते । अयं घटः, एतबु- 
घटात्मान्यहृऱ्यान्यः, प्रमेयत्वात्‌ , घटवदिति तस्य दृश्यत्वसिद्धः ॥ 


किञ्च रश्यत्वाभावे तदविद्यानिवृतत्यभावेन मोक्षानुपपत्तिः । न 
चाद्वेतमते ब्रह्मज्ञानं नाम न किमपि । ब्रह्मणो ज्ञानं हि ब्रह्म- 
ज्ञानम्‌। तत्र षष्ठया विषयत्वमेवार्थः , इति कथं ब्रह्मणो न दृश्यत्वम ? 
श्रवण-मनन-निदिध्यासनवतोऽन्तःकरणपरिणामात्मकवृत्त्युदयेन खल्ववि- 
द्यानिवृत्ति: ॥ 


नच सा ब्रह्मणो दृश्यत्व॑ विनोपपय्यते । फलव्याप्यत्वनिषेध एव 
rf” 4 के ~ कृ 
तात्पर्यसिति, चेत्‌ , न; न च शदास्शक्ञादाविव विनव विषयतां ब्रह्माकार- 
ज्ञानमविद्यानिबवेकम्‌ ; विचारासहत्वातू ।। 


तथाहि--आत्माकारमिति किमात्माकारसह्शाकारमिति विबक्तितम्‌ , 
उतात्माकाराभिन्नाकारम्‌। आद्ये5त्यन्तसादृश्यायोग:, यत्किचित्सारऱ्ये5- 
तिप्रसङ्गश्च । द्वितीये तु ज्ञान-ज्ञेययोरेकाकारताया अनुपलम्भः, 
सत्तेक्येनाकारेक्येऽचुगतसत्ताभावश्च । आत्म-विषययोराधाराघेयभावा- 
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नुपपत्त्या नात्मेब विषयस्याकारः । अतः परिशेषाद्‌ व्यावतेकत्वेन 
विषयत्वेन चात्मेव ज्ञानस्याकारः, इति विषयत्वमेवाकारत्वम्‌॥ 


स्वव्यवहारे स्वातिरिक्तसंविदपेक्षानियतिरपि न दृश्यत्वम्‌ । तत्र 
स्वातिरिक्तत्वं न पारमार्थिकभेद्वत्त्वम्‌ ; परमतेऽसिद्धेः। न चाविद्यकभेद्‌- 
वत्वम्‌ , सिद्धान्तेऽनङ्गीकारात्‌ , संविदपेक्षानियतत्वमात्रेणोपपत्तेव्यथ- 
विशेषणत्वं च । रजतव्यवहारस्तु रजतस्याध्यस्ततया न ज्ञानमपेक्षते ॥ 


संचिदपेक्षानियतत्वं हि दृगृव्यावतेकत्वरूपदृश्यत्वे पर्येवसितमत्यन्ता- 
~ ~ > ~ 
सति मिथ्यात्वशून्ये वर्तते, इति तत्रानेकान्त्यम्‌॥ 


सद्सट्रेलक्षण्यं नासत्साधारणमिति हि परेषां राद्धान्तः, इति न तत्र 
~ ७७ २ च ® ~~ 
साध्यमपि, येन नानकान्त्यं स्यात्‌, असद्धि न प्रतीयते, न वा बाध्यत 
इति हि परे॥ 


मिथ्यात्वानुमाने इक्तादात्म्यरूपद्दश्यत्वहेतूपपत्तिः । 


[ अद्वेतवादः ] एतेन--प्रकृतानुमानहेतुर रयत्वमपि--व्याख्यातम्‌ । 
तद्धि न व्वृत्तिविषस्वमात्रम्‌ ; व्यभिचारात्‌, साक्षिभास्ये सुखादौ 
वृत्त्यनङ्गीकारमते भागासिद्धिश्च स्यात्‌ । विषयत्वस्य येन केनापि 
चित्सुख्युक्तरीत्या दुर्वचत्वेऽपि दृगध्यस्तस्वरूपस्य चेतन्याधिष्ठान- 
कत्वरूपस्य कुनत्राप्यञ्यभिचारात्‌ , दोषान्तराभावात्‌ , “सदेव सोम्येदम्‌” 
इत्यादिसाम।नाधिकरण्यस्तारस्यात्‌ , अन्यथा विषयत्वस्य घटादौ दुवे 
चत्वाञ्च । चित्तादात्म्यरूपं ृर्यत्वं दुरपहूवम्‌ । न हि चेतन्यं चतन्येऽ- 
ध्यस्तम्‌ , इति न तत्र व्यभिचारः । शुक्तिरूप्यान्तःकरण-सुखदिकमपि 
चेतन्येऽध्यस्तत्वात्‌ चित्तादात्म्यवत्त्वाच्च न नोक्तळक्षणं र॒ऱ्यम्‌ , इति न 
तत्र भागासिद्धिः ॥ 


दृश्यत्वस्य डग्‌-वृत््यन्यतरविषयत्वरूपत्वोपपत्तिः । 


एतेन--त्रत्तिव्याप्यत्वफल-व्याप्यत्वसाधारणं व्ृत्तिजनितव्यवहार- 
योग्यत्वमपि र॒ङ्यत्वम्‌—व्याख्यातम्‌। व्यवहारप्रयोजकत्वं च वृत्त: कचित्‌ 
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फलाव्याप्येष साक्षात्‌, फलव्याप्येप तु तत्पतिफल्तिचेतन्यद्वारेति 
त्वन्यदेतत्‌ ॥ ' 


व्यवहारायोग्यं शुद्धचेतन्यमज्ञानःद्यनुपहितं न टरयम्‌, न वा मिथ्येति 
न दोप: । यद्यपि घटादो चित्तादास्यं न परेपामिष्रम्‌; तथापि— 
“सदेवेदमि”ति सामानाधिकरण्यान्यथानुपपत्त्या इदं रजतमित्यादाविव 
वाधायां सामानाधिकरण्यमेव, इति श्रत्यर्थापपःदक्रताऽनुमनस्य विवक्ष्यते, 
न तु केवलं युक्तिमात्रमभिप्रेत्य। असत्ख्यातिस्तु पू्वेमेव निरस्ता ।। 


वेद्यत्वमत्र हश्यत्वं टकतादात्म्यरूपं न दुष्टसित्यनुपद्मेव निरूपितम्‌ । 

यवहार स्वातिरिक्तसावदपेक्षा नियति:, स्वव्यवह!रठ्यापक-स्वांतिरिक्त- 
संवित्सापेक्षकत्वरूपं वा बृटयत्वम , स्वविपयस्फुरणा्यन्यतमस्वव्यापक यत्‌ 
स्वातिरिक्तचिद्धीनत्वम_, तत्संवन्वित्वमिति तु पयबसितां हंतु:॥ 


दृश्यत्वस्यास्वप्रकाशत्वख्पत्वापपात्तिः । 


स्वातिरिक्तचिदधीनस्फुरणकत्वं टर्यत्व (सति वाउत्र मन्तव्यम्‌ । संवित्पदेन 
च व्यवहार स्वातिरिक्तसविदनप& र मभि! त्य वद्यया5सिव्यक्तम्‌ , वृत्त्य- 
भिव्यक्तं वा चतन्यमेव विवक्षितम्‌; तेन चाद्वितीयस्वादिव्यवह्ारे 
ब्रह्मणः, स्वातिरिक्तव्रृत्त्यपेक्षांयामाप न स्वप्रकाशत्वविरह: ।। 

स्वातिरिक्तचिदधीनस्फुरणक्रत्वं स्वप्रकाशत्वमिति विवक्षायां न कोऽपि 
दोपः । आत्मनस्तु शुद्धस्य निर्विकल्पकस्फरणं तदाकारग्रत्तिमात्रमपेक्षते 
न चितम्‌ । न चवं घटादिनिविकह्पक्रव्यवहा रे 5पि; तस्य व्रृत्तित्रतिफलित- 
चिदभदं विनाऽसंभवान्‌ । जडस्य घटादेरज्ञानाविपयत्वेन वृत्त्या ब्रह्मण 
इवावरणनित्रत्तिमात्रऽपयेतसानेन स्वत एवं प्रकाइास्यासंभवात्‌ ॥ 


अविद्या स्ततो न स्फुरति । सोपुपानन्देऽपि तदतिरिक्तचिदपेक्षा 
नास्त्येव । एतन--अवेद्यत्वे सत्यपरोक्षव्यवहारय्रोग्यल्वं स्व॒प्रकाशत्वम , 
तदमवो5स्वप्रकाशत्वरूपं दृद्यल्वमित्यपि--व्याख्य|तम ; तत्रःपरोक्ष- 
व्यवहारयोग्यत्व॑ ह्यज्ञाननिवतेकत्रत्तिविपयत्वरूपम, अभानापादकाज्ञान- 
बिपयत्व-तदवच्छेदकत्वान्यत रत्वम्‌ ॥। 


वेद्यत्य॑ तु स्वावन्छिन्नचिद्विपकाभानापादकाज्ञाननिवर्तकत्रृत्ति- 
ब्याप्यत्वरूपं फलव्याप्यत्त्रम., तदभावो5वेद्यत्वा्मात फलव्याप्यत्वा भाव- 
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समानाधिकरणं यदपरोक्षठ्यवहारयोग्यत्वम्‌, तदभावरुपम्‌ । तत्रोक्तरूप- 
मपरोक्षठ्य़वहारयोग्यत्वं नाविद्यान्तःकरण-शुक्तिरूप्यादौ, इति तत्र विशे- 
पणसत्त्वेडपि विशेष्याभावांदू न स्वप्रकाशखलक्षणस्यातिव्य।प्ति: । घटादौ 
तु विशेष्यवति बिशेषणाभावादस्तभ्रकाशात्वमिति व्यवस्था ॥ 


अवेद्यत्वे सत्यपरोक्षव्यवह!रय़रोग्यत्वमिति विवक्षायां शुक्तरूप्यादो, 
अविद्यान्तःकरणादो च भागासिद्धि:। अतोऽवेद्यत्वसमःनःधिक्ररणापरोक्ष- 
व्यवहारयोग्यस्वाभांचो नञ्द्र्यघडित एव हेठुबिबक्षणीयः ॥ 

एवं प्रथमनअथेयो रुत्तरनञर्थप्रयोतिगिना साकमेव सामानाधिकर- 
ण्यम्‌, नाभावद्वयस्य समुदितस्य, इति न विशेषणवयशथ्यम्‌ , व्यर्थेविशेषण- 
त्वम्‌, विशिष्टासद्धिदति दृऱ्यत्वविक्रल्पनिरासः॥ 

तत्र इइत्वस्य हेतुत्व॑ भ्रम-प्रमासाधारणानिर्वेचनीयत्वेनोभयसाधा- 
रणेन। तद्धि न सन्मात्रस्याधिष्टानस्य ; दृक्तादात्म्यरूपस्य दृश्यध्यस्तत्व- 
रूपस्य वा दृश्यत्वस्य सत्रपे ब्रद्मण्यसंभवात्‌ । यथाच ब्रह्मणि न दृश्य- 
त्वम्‌, तथा पूर्वमेवोक्तम्‌, उपपादयिष्यते च ॥ 


दश्यत्वस्थ प्रसातरिषग्रत्वरूपत्वस्‌ ॥ 


प्रमाबिषयत्वस्य दॅश्यत्स्य पक्षकोटिनिक्षिप्तत्वात्‌ तस्यापि हृकतादा- 
त्म्यादू मिथ्यात्वमेव ॥ 
“पूवेसम्बन्धनित्रमे हेतुत्वे ठुल्य एव नो ॥ 
हेतुतत्त्वबहभूतसत्त्वासत््वकथा व्रृथा॥ 


इत्युक्तरीत्या सत्त्वासत्त्वोदीसीन्येनब दृश्यत्वस्य हेतुत्वात्‌ शुक्तिकाया ` 
इव रजतस्यापि हृकतादात्म्यादू न शुक्तिकाया एव दृश्यत्वम्‌ , न रजतस्य; 
शुक्तौ रजतकारवृत्तिम्‌, रजतं वा प्रति न शुक्तीन्द्रियसन्निकषेमात्रं कारणम्‌ ; 
तेन हि शुक्तिज्ञानमेव भवति । रजतज्ञानं तु साहृश्यज्ञानादिसध्रीचीना- 
विद्यापरिणामः; अन्यथा शुक्तिज्ञानफ़ाले सवेदा रजतल्ञानापत्तिः। अतः 
शुक्तेरिव रजतस्यापि दृश्यत्वं प्रथगस्त्येच ॥ 


वाघज्ञानपर्यन्तं तस्यापि प्रामाण्यमिति पूवेमेवोक्तम्‌। वाधानन्तरं तु न 
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टकतादात्स्यम्‌ , न वा तथिष्ठानतादात्म्यम; तस्याभावात्‌। चिद्रपं च 
न भ्रमः, न वा जन्यप्रया; नित्यप्रमात्वात्‌ तस्य, इति प्रमाविषयत्वमात्रविव- 
क्षायामपि न दोष: । न हि चिद्रूपं कदापि भ्रम इति तु परमार्थ: । वृत्ति- 
विषयत्वं न हेतुरिति पूर्वमे वो क्तम्‌ ॥ 


रजतसंवित्‌ रजताकाराविद्यावरृत्तिः, या रजतोछेखिनी । तत्र शुक्तिविष- 
यता. शुकत्याकारान्तःकरगवत्तिविषयता, नाविद्यकव्रृत्तिबिषयता, इति 
न शुक्तिबिषयतातिरिक्तरजतविषयताया अयोगः ।। 


तत्रेदं रजतमिति प्रतीतिः शुक्तित्वाज्ञानवशाद्‌ तदाश्रयशुकत्यवच्चछिन्न- 
चेतन्यात्मना रजतमवगाइते । तेनेत तस्य भ्रमत्वम्‌। भ्रमरः हि तस्य 
नेदं रजतमिति रजतात्मताया इदमो रजतस्य च वाधेन। 
बाध्यत्वं हि शुक्तित्वसाक्षास्कारेण रजतकारणाविद्यायाः स्वरूपतः, 
समूलस्य रजतस्य वा स्वरूपतोऽभावेन। रजतं हि प्रतीति- 
दशायां सदित्यपरोक्षतया प्रतीयमानं नासत्‌ , व्यवहारदशायामेव शुक्ति- 
तत्त्वज्ञानबाध्यत्वाद्‌ न स्वरूपतः सत्‌ , इति सदसद्विलक्षणम्‌ ; तस्य दृश्यत्वं 
तु तदाक्राराविद्यात्रृत्तिविषयत्वमात्रमादाय, प्रमाद्चतन्याभिन्नशुकत्यव- 
च्लिन्नचेतन्याध्यस्ततया वा । तत्रापि वृत्ति विना साक्षिभास्यत्वामाति मते 
हृगध्यस्तत्वेनव दृश्यत्वम्‌, कल्पान्तरे तु तस्याऽऽविद्य्रत्तिविषयत्वादे 
कदेशत्वेनाविभक्तशुक्त्याकार्ृत्तिबिपयत्वेन दृश्यत्वम्‌ ॥ 


न च रजताकाराऽऽविद्यकत्रत्त्यभावे शुकस्याकारत्रत्तिविपय्रत्वेन रजतस्य 
इऱ्यत्वम्‌; अन्याकारवृत्तरेकदेशत्वबं विनाऽन१बिपयकस्यायोगात्‌। दृहय- 
ध्यस्तत्वेन दृग्विपयत्व॑ हशि रजतस्त्राविद्यावशादुत्पादेन । तद।करक्षान- 
स्यापि तत एवोपत्तिवृ त्यङ्घोकारपन्ने । सन्चिकपाभवेनाप्रत्यक्षखं त्वन्तः 
करणत्ृत्तिविषयत्वमा त्रे ।। 


न च रजताकारा वृत्तिरन्त:करगवृत्तिः, चतन्यं वा । प्रमातृचतन्या- 
ध्यस्तत्वं तु शुक्त्याकारत्रृत्तिद्वारा शुक्त्यव'च्छिन्नवतन्य-प्रमातृचतन्ययो 
रभेदेन न विरुध्यते । आत्मनस्तु ग्रपस्य तत्रानध्यासाद्‌ न दृकतादात्म्य- 
रुप रर्य्रत्मम्‌। अखशण्डाकारत्रात्तावपयत्वमांप तट्पहितस्यव, न शुद्धस्य 


ति मते न तस्यापि दृश्यत्वम्‌ । उपहितत्वत्त्येवाविद्योपाधिनित्रृत्त्या न॑ 
कोऽपि दाषः ॥ 
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इद्मेवाविद्यानिवतेकं ब्रह्मज्ञानं नाम । श्रवणादिकमपि तस्येव साधनम्‌। 
शुद्धन्नह्माकारवृत्तिरेवाज्ञाननिवतिकेति मते तु ब्रह्मणोऽपि व्रृत्तिव्याप्यत्वं 
कल्पितं यावदूत्रत्ति भवत्येव, परं तु नात्र पूर्वोक्तरीत्या वृत्तिव्याप्यत्वं 
दृश्यत्वम्‌, किंतु दृगध्यस्तत्वमेब. इति न तत्र व्यभिचारः। वृत्त्यड्री- 
कारपत्ते वृत्तेरात्माकारत्व॑ तदुपाधित्वमात्रम्‌ , न तादात्म्यापरपर्यायम्‌ ॥ 


घटादीनामपि विषयत्व॑ चिदध्यस्तस्वरूपं चित्तादात्म्यमेव । इदमेव 
प्रमात्रभिन्नत्वमिति प्रमातृसत्तातिरिक्तसत्ताकत्वाभाव इति च व्यपदिश्यते । 
बिषयसत्ता-प्रभातृसत्तयोश्चाभेदो हि विपयावच्छिन्नचेतन्य-प्रमातृच्तन्ययो- 
रभेदेन विषयचेतन्यसत्तायाः प्रमातृचेतन्यसत्ताश्चेक्येनेकरसत्तावा देऽधि- 
छानतादात्म्यमा त्रेऽध्यरस्तेऽ धिष्टानसत्तातिरिक्तारोपितसत्ताया अनङ्गीकारेण । 
सत्तादात्म्यमेच हि सवेषां सद्रपे ब्रह्मण्यध्यस्तानामेतन्मतेऽनुगतम्‌, न तु 
सत्ता नाम काचन परा सर्दत्रानुगच्छति, इत्यनुगातसत्तानङ्गीकारो न 
दोषाय ॥ 


चित्तादात्म्यातिरिक्तं विषयत्वम्‌ । तञ्च ज्ञानजन्यफलाधारत्वम्‌। 
विषयनिष्टफलजनकरबं विषयित्वं फलस्य, ज्ञाततायाः, व्यवहारस्य चः 
ढुवेचमिति विशदीकृतं चित्सुख्यादौ । सर्वथा तु रृकतादात्म्यरूपं 
दृश्यत्वं मिथ्यात्वानुमानहेतुन दुष्टम्‌॥ 


स्वव्यवहारे स्वाति रिक्तसंविदपेक्षानियतिरूपमपि दृश्यत्वं न दुष्टम्‌ । 
अत्र वक्तव्यं सव पूर्वेमेवो क्तम्‌ ॥ 


तञ्च स्वातिरिक्तस्वसं वित्तदात्म्यघटको पलक्षणीभूतभेदानुयो गित्वम्‌ । 
तच्च पूर्वोक्तरीत्या सत्त्वासत्त्वौदासीन्त्येन भेद्त्वेनेवात्र विवक्ष्यते, न पार; 
मार्थिकत्वेन, व्यावहारिकत्वेन वा । तादात्म्यं तु जगतो ब्रह्मणश्च “सर्वे 
खल्बिदं ब्रह्म7“सदेव सोम्येदम्‌” इत्यादो श्रूयमाणं नापलापमहति ॥ 

संविदपेक्षानियतत्वमात्रेण निर्वाहो यदि व्यबहारपदमप्यपरित्यञ्य; 
तर्हि स्वातिरिक्तचिदधीनस्फुरणत्वमात्रेणालम्‌। नियतिपदं तु वस्तुस्थितिक- 
थनाथेस_॥ 


व्य्रवह।रपदपरित्यागेन यदि संविदपेक्षानियतव्वमात्रमुच्यते, तहि 
नियमेन संविदपेक्षा--किं स्वरूपला भार्थम., उत व्यवहारार्थम्‌। आद्येऽः 
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घिप्टानतया यद्यपेक्षा, तर्हि टगध्यस्तत्वे पयेबसानम्‌ । तत्र चेष्टापत्तिरेव; 
तस्य समर्थनात ॥ 


संवित्पदेन ज्ञानमात्रविवक्षायामपंक्ष्यमाणस्प्र व्यवहारत्वे तावतेब 
निर्वाहः; व्यवहारे व्यवहृतेव्यज्ञानमपेक्षितमिति सर्वेसंमतत्वात्‌ । असद्वय- 
वहारे विकल्पाख्यवृत्तः, चतन्यव्यवहार “ एकपेवाद्रितोयमि” त्यादिवाक्य- 
जन्यरत्तरपक्षणाच न सदसतोरनक्रान्तिकत्वम्‌ ॥ 


संवेत्पदेन चतन्यविवश्चायां शशश्वज्ञादिव्यवहारस्थ चिदनपेक्षत्वा- 
क्ञानझान्त्यम्‌ । चितो व्यवहारे चिदपेक्षा नियता, इति तत्रा नेकान्त्यवारणा4 
स्त्राति रक्तपद्म्‌ । अपेक्ष्यापक्षकभावस्य भेदसापेक्षर्वेऽपि व्यावहारिकपद्‌- 
वंग्रथ्य'मेष्टमेव, तत्सूचनाथमेव स्वव्यतिरिक्तपद्म्‌॥ 


अत एव स्वव्यतिरिक्तत्वमात्र नात्र हेतुः; असति व्यभिचारात्‌ , 
संवित्पदेन चेतन्यविवक्षायां संविदपेक्षानियतत्वेनेब तत्रापि व्यभिचार- 
परिहार:, इति शुक्तिरजतादेः, प्रपञ्चस्य च सद्सद्रेलक्षण्यमनि्वेचनीयत्वं 
कथमपि न विहन्यते ॥ 


जउत्तदेतुनिरासः । 


[द्वेतबादः] एतेन - जडत््रहेतुरपि-व्याख्यातः। तत्र जडत्वं ज्ञानाना 
घारस्रम_. अनात्मत्वम्‌ , अज्ञानख वा,अस्वप्रका शात्वं वा, अचेतनत्वं वा। नायः; 
विशिष्टात्मनि पक्तेडसिंद्धल्वात्‌ । न द्वितीयः; अमात्मत्वपदे नात्मातिरिक्तत्वं 
वा, आस्मल्त्रानाधारत्वं चा विवरश्चितम्‌, अज्ञानत्वं वा । नाद्यः; परमतेऽ- 
सिद्ध: । न हि परमते परमात्मनो जगदतिरिक्तत्वमस्ति । परमार्थ- 
तस्तद भावे5प्यन!द्याविद्याविलसितो भेडस्तु नास्मन्मते सम्मतः। ताक्त्विका- 
तात्त्विकभेदाविवक्षया भेदमात्रं त्वसति व्यभिचारि ॥ 

न द्वितीयः; आत्मत्वस्य प्रागुक्तप्रकारान्तभावे साध्याविशिष्टताड 
सिद्ध यने्रान्त्यान्यतमापातात्‌ ॥ 


न तृतीय:; आत्मनो ज्ञानस्वरुपतामात्रत्यायोगाद्‌ भागेऽसिद्धे 
तथाहि-तदू ज्ञानं सथिषयम्‌, निर्विषयं वा । आद्ये स्त्रविषयम्‌ , 
परविषयं वा । नाद्यः; स्ववृत्तिविरोधात्‌। न द्वितीय; मोत्ते ज्ञानाभावः 
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प्रसङ्गात्‌ । निविषयज्ञानस्वरूपत्वे चास्तु प्रपत्चो5पि ताहशज्ञानरूपः, इत्य- 
सिद्धिप्रसङ्ग: ।। 


न चतुर्थः; स्वकरमेसंविद्रूपतामन्तरेण स्वप्रकाशतान्तरस्यासंभवात्‌ , 
स्वकमेप्रकाशत्वस्यात्मन्यपि परमतेऽभावात्‌॥ 


अचेतनत्वमपि न जडत्वम्‌; उक्तपक्षावहिर्भावात्‌ , अस्माभिज्ञात- 
त्वानाधारत्वस्य जडत्वेनाभिलापा।त्‌ नास्मत्प्रतिनन्दी ॥ 


उत्वहेतुससर्थनम्‌ । 


[ अद्वेतवाद: ] एतेन--जडल्वहेतुरपि-व्याख्यातः । स हि ज्ञाना- 
न(घारत्मम्‌ , अनात्मत्वम्‌ , अज्ञानत्बं वा, अस्वप्रकाशात्वं वा ॥ 


तत्रास्वप्रकाशत्वस्य रृश्यत्वरूपत्वस्य पूर्वेसुपपादनेन जडत्वस्यापि तद्रू- 
पत्वेऽपि न हानिः। अथवा दृश्यत्वं तदतिरिक्तमेव भवतु, जडत्वमेवा- 
स्वप्रकाशात्यम्‌ । सर्वथा त्वत्र वक्तव्यं सर्व पूर्वेमेवोक्तम्‌। अवसरप्राप्तमपर- 
मपि वक्तव्यमत्र यथावसरं वर्णयिष्यते तुरीयकल्पविचारावसरे ॥ 


तत्र करमेणापरे पक्षा आलोच्यन्ते । ज्ञानानाधारत्वं जडत्वं नोरीक्रि- 
यते । तत्रानास्मस्वमात्माधिष्ठानकतादात््यघटकभेदप्रतियोगित्वम्‌। तञ्चा- 
व्मन एवाधिएानस्वात्‌ तदध्यस्ते प्रपञ्चे वतेते, असति नास्ति; असत 
आ्मन्यनध्यासात। न च ब्रह्मणि; तस्यापि तत्रानध्यासात्‌ ॥। 


आत्मपदार्थस्तु अज्ञानाश्रयत्व-विपयत्वभागि शुद्धस्वरूपम_, अज्ञानो- 
पहितं वाऽधिएानतार्हम , न त्व|त्मत्वरूपजातिमान „ सत्त्वाधारः , अवाध्य- 
स््राधारः, ज्ञानत्त्राधारः, ज्ञानाधारत्ताधारः, स्वप्रकाशत्वाधारः, 
आत्मपदवाच्ग्रस्वाधारः, तहक्ष्यत्वाधारो वा, येन तद्धिन्नव- 
रूपस्यानात्मत्तरस्य हेतुत्व आत्मन्यात्मत्वजातेरनङ्गीकारेण तत्र व्यभिचारः, 
साध्याविशिष्टता, वृत्तिज्ञान-विशिष्टात्मनो भांगासिद्धिः, शुद्धात्मनि निर्धमे- 
के ज्ञ।नत्वाभावेनानेकान्स्यम्‌ ) आत्मपदवाच्ये देहादौ तत्पदलक्ष्यन्द्रियादो 
च भागासिद्धिश्च क्रमेण, यथासंभवं वा स्यात्‌ , इत्युक्तरूपस्यानात्मत्व- 
स्य हेतुत्वे न कोऽपि दोपः । पराभिमतमात्सस्वरूपं तूक्तप्रकारान्यमतस्वरूपं 
नात्रात्मपदार्थः ॥ 


एतेन--अज्ञानत्वमपि-व्याख्य़ातम.; अत्र ज्ञानपदारश्रोऽज्ञानाश्चय- 
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विषयसंविन्मात्रमनात्मत्वपक्षोक्तं स्वरूपमेव । व्यवहारदशायामज्ञान- 
~ सदादिभेदमादायात्मादि ~ 

कल्पितसदादिभेद्मादायात्मादिपदभेदेन ठ्यपदेशमात्रकल्पनमत्र, वस्तु- 
गत्या तु न भेद: ॥ 


तथाचात्रापि संविदधिष्ठनकतादात्म्यघटकभेदप्रतियोगित्वमेव विब- 
क्षितम्‌, इति न ब्रह्मणि, अत्यन्तासति वाऽनेकान्त्यम्‌, न वा वृत्तिज्ञाने 
भागासिद्धिः; तस्योक्तसंविद्रपत्वाभावात्‌ , आत्मनोऽपि स्वरूपज्ञानस्य 
ज्ञानरूपताय़ा उभयसम्मतत्वात्‌ , तस्याज्ञानाश्रयत्वाधिष्ठानत्वादौ विप्रति- 
पत्तिरस्तीति त्वन्यदेतत्‌॥ 


श्रतिसिद्धत्वाच्च ब्रह्माधिष्टानकतावादस्य, तदुपपादकतयेबो'क्तानुमा नस्य 
प्रयोगाञ्च परमतेऽनङ्गीकारोऽकिञ्चित्करः। प्रपञ्चमिथ्यात्वानुमानप्रयोगा 
अपि पराभिमतप्रक्रिययव निरस्यन्ते, अद्वतिनां तु प्रपञचसत्यत्ववादिन 
सवे एव परे, इति परमतेन निराकरणम्‌, स्वमतेन समर्थनमपि परमतस्येव 
तत्त्ववादिनामपि मतत्वान्नामान्तरेण स्वमतेनव परमतनिरसनम्‌ ॥ 


१त्यर्थोपपादनार्थतयाऽनुमानानां प्रयोगाद्‌ यथा श्रत्यर्थं उपपादितो 
भवति, तथेवानुमानप्रयोगः, तत्समर्थनं च कतेव्यम्‌ ; श्रत्यर्थापबृ हणाथ 
त्वाद्‌ मननादे:, इति प्रत्यथ "स्वमतेऽनङ्गीकारात्‌ परमतस्याप्रामाणिक- 
त्वादि'ति कथाऽकञ्भित्कारी । ततश्च “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मेत्यादिश्रृति- 
सिद्वमात्मज्ञानस्वरूपत्वं न कंथमप्यपहवमहेति, इति न ज्ञानस्वरूपताऽऽ- 
त्मनो नानिवाह्यतामारोहति ॥ 


यत्ज्ञानं सविषयं वा, निविषयं वा । नाद्यः; स्ववृत्तिविरोधात्‌ , 
द्वितीयः; मोक्षे ज्ञानाभावप्रसङ्गात्‌ । निर्विषयज्ञानस्वरूपत्वे चास्तु 
प्रपञ्चेऽपि ज्ञानस्वरूपत्वम्‌, इत्यसिद्धिप्रसङ्ग:--इति । तदिदं परमतेऽप्या- 
त्मचिद्रपतायाः, तदविषयकत्वस्य च स्वीकारात्‌, आत्मनः स्वप्रकाशत्वेन 
रवप्रकाडार्थेमितरज्ञानानपेक्षणात्‌ , मोक्षेऽपि व्रृत्तिज्ञानासत्त्वेऽप्यात्मनो 
निर्विषयत्वानपायात्‌ , निविषयत्वेन ज्ञानस्वरूपते प्रपञ्चस्याप्यात्मवदेव 
ज्ञानस्वरूपत्वापत्त्या च “यश्चोभयोरि”ति न्यायेनेव परिहारमहति ।। 


सविषयं तु वृत्तिज्ञानम , साक्षिज्ञानं वा । न च मतद्रये5पि वृत्ति- 
ज्ञानं साक्षिस्वरूपमेच। तत्र चाद्वेतमतेऽन्तःकरणोपद्वितं साक्षि, 
नात्मस्वरूपम्‌ । न चात्मा सात्तिभास्यः; स्वप्रकादात्वात्‌। सविषयः साक्षी- 
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त्वात्मभिन्न एव; परमते तु साक्षिणोऽपि सभ्चमेन्द्रियत्वस्वीकारात्‌। न च स 
एवात्मा; अन्यथेन्द्रियात्मत्वप्रसङ्गात्‌, इति जीवस्वरूपस्य, परमात्मस्वरूपस्य 
वा ज्ञानस्य सविषयत्वं बाधितम्‌। वृत्तिज्ञानस्य साक्षिणो वा सविषयत्वे 
न विवादः, इति निर्विषयात्मनो ज्ञानपदार्थत्वे तद्भिननत्वहेतुत्वविवक्षायां न 
कोऽपि दोष: ॥ | 

भेदस्तु कचिदोपाधिक:, कचिदनोपाधिक इति सत्यपि भेदे भेदत्वे- 
नेवात्र हेतुत्वविवक्षणाद्‌ न कोऽपि विरोध: ॥ 


ब्रह्मणः, आत्मनो वा चिद्रूपत्वे हि न निविषयत्वं तन्त्रम्‌, कित्व- 
ज्ञानभिन्नत्वम्‌_, “सत्यं ज्ञान” मिति श्रुत्या तथाऽधिगतत्वं वा, इति प्रपञ्च- 
स्यापि ज्ञानरूपत्वापादनं न क्षोदक्षमम्‌ 

एतेन--मोक्षस्वरूपमपि--व्याख्यातम्‌; निरस्तभेदाखण्डानाव्रृतनि- 
विषयसंबिन्मात्रस्येव मोक्षत्वेन, सविषयत्वस्य बन्धप्रयोजकत्वेन च तत्र 
निर्विषयताया भूषणत्वात्‌ । अस्वप्रकाशत्वविषये वक्तव्यं सवे दृश्यत्व- 
निरुक्तिप्रकरण एव विशदीकृतम्‌। स्वकमेकसंविद्रूपतामन्तरेण स्वप्रकाशत्वा- 
न्तरं दुर्बेचमिति तु तस्यान्यप्रकारस्य निर्क्तत्त्वात्‌ , उत्तरत्र स्वकमेक- 
संविद्रूपताया निराकरिष्यमाणत्वाच्च न विकल्पसहम्‌ ॥ 

अवेद्यत्वसमानाधिकरणमपरोक्षठ्यवहारयोग्यत्बं स्वप्रकाशत्वमिति हि 

~ ७२५ 

चित्सुख्यामन्यत्र स्वप्रकाशताविचारप्रकरणे5प्युक्तम्‌ । स्वस्यव स्वकमेत्व- 
विरोधात्‌ स्वक्मकसंविद्रूपत्वं व्याहृतम्‌ ॥ 

तत्र संवित्पदार्था यदि जन्यज्ञानम्‌, तर्हि तस्य सुक्तावभावादू न स्वप्र 
काशताह्दानिः। तत्रापि व्ृत्तिस्वीकारस्तु निर्विशेषे तस्य बाधात्‌ श्रुतिविरुद्ध:। 
चिद्रूपस्य संवित्पदार्थत्वे तु तस्य निर्विषयस्य कमां्रसिद्धम्‌। अधिकं 
यथावसरं विवेचयिष्यते ।। 

परिच्डिन्नत्वहेतुनिरासः । 

[ द्वेतवादः ]--एतेन--परिच्छिन्नत्वहेतुरपि--निरस्तः । तत्र परि" 
च्छिन्नत्वम-देशतः परिच्छिन्नत्वम्‌, कालतः परिच्छिन्नत्वम्‌, देशविशेषः 
गतात्यन्ता भावप्रतियोगित्बं वा ॥ ॒ 


तञ्चाधिष्ठानविरोषापेन्षम्‌., अधिकरणविशेषापेक्षं वा । तत्र च कचि- 
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त्सत्त्वे तत्र तदभावो व्याहतः। तदनधिकरणे तदभावस्तु न मिथ्यात्व- 
प्रयोजकः । ब्रह्मनिए्ठात्यन्ताभावप्रतियोगित्वं तु तस्याधिष्ठानतयां बाध्य- 
त्वमेव, इति साध्याविशिष्टता । काळपरिच्छेदश्वानित्यता ॥ 
~ ~ ~ a ~ - च्छ तर 
न च काले, कालपारच्छेद: डात न तदसत्यता, इत कालस्यतत्काल- 
परिच्छेदायोगन व्याघातः । कुतश्रवाकाशादे: काठपरिच्छेदाध्यवसाय: ? 


जडल्वहेतुनेति चेत, न; तस्य़ापाकृतत्वात्‌, घटादो कार्यताप्रयुक्तत्वान् 
परिच्छिन्नत्वस्थ । न च सवे जडं कार्यम्‌; अविद्याया अकार्येत्वात्‌ , 
तस्याश्च कार्येत्वेडन[दित्वपरिभाषा लुप्येत, तस्य कारणाभावश्च। पञ्चम- 
प्रकाराविद्यानित्रृत्तो जडत्वस्य व्यभिचारः। न च तस्य परिच्छिन्नस्वम्‌ ; 
पुनरावृत्तिप्रसङ्घात ॥। 

न तृतीयो वस्तुपरिंच्छेदोऽपि हेतुः; “नेति नेती”ति ब्रह्मण्यपि प्रपञ्चः 
निपेधेन ब्रह्मणि व्यभिचारात्‌ , सोऽप्यविद्याविलसित इति चेत्‌ , तत्कि 
पारमार्थिकभेदवत्त्वं हेतुः, यद्योम्‌, तर्हिं नाद्वेतसिद्धि, न वा प्रपञ्चे 
हेतुसिद्धि: | 


परिच्छिन्नत्वसमर्थनम्‌ । 


[अद्वतवाद: ] एतेन-परिन्च्िन्नत्वहेतुरपि-व्याख्यातः। तत्र परिच्छि- 
नत्वं स्वाधिष्टाननिष्ठात्यन्ता मावप्रतियोगित्वम्‌ , बाध्यत्वं वेत्यनर्थान्तरम्‌ ॥। 


न च साध्याविशिष्टता; साध्यान्तर एव हेतुत्वात्‌ । तञ्च साध्यं सद्विवि- 
क्त्वम्‌, प्रमाणासिद्वत्वापरपर्यायम्‌। इदमेवभिप्रेत्यो क्तम्‌ प्रमाणसिद्धत्वं 
चाबाध्यत्वव्याप्यमित्यन्यदेतदिति ।। 

तत्र सत्त्वं। न कालस्यांशिनः कालनिष्टात्यन्ता भावप्रतियोगित्वम, 

आकाशस्य चाव्याकृतस्य नाव्याकृताकाशनिष्ठात्यन्ता भावभ्रतियोगित्वम्‌ , 
इति न हेत्वसिद्धिः । व्रह्मनिष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगित्वं तु दुर्वारम्‌; अव्या- 
कृताकाद-कालादेरपि कायेत्वात्‌। तत्कार्यत्वं हि-“तस्माद।काशः संभूतः? 
इत्यादिश्रतिसिद्धम्‌, न तु जडत्वहेतुप्रयुक्तम्‌। वस्तुतस्तु ततोऽपि 
तत्परिंच्छेदो नायुक्तः । समथितश्च जडत्वहेतुः स्वप्रकरणे ॥ 

न च कालपरिच्छिन्नत्वं कायताप्रयुक्तम.; अनादीनामविद्यादीनामपि 
““विद्वान्नाम-रूपाद्विमुक्तः” इत्यादिश्रतिमहिम्ना नाश्यत्वावगमात्‌ “नेह ना- 


। ॥ 
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न।स्ती?ति ब्रह्माण निपेघाञ्च न कायत्वभ्रयुक्त परिच्छिन्नत्वम , न चानादि 
नाशं नार्हतीति व्यक्तमन्यत्र । अनादित्वं ह्यत्पत्तिमःत्र विरोधि, न ध्वंसविरू- 
द्वम्‌ ; प्रागभावे व्यभिचारात्‌, प्रकृत्या अविद्याया अप्यनादेनोशाञ्च । 
उक्तं च— 

प्रकृति स्वात्मसंस्छिप्टां गुणान्‌ सत्त्वादिकानपि । 

Cr ~ ७ Cr 
कर्माण सृक्ष्मदेह॑ च जायमाना हरेः ॥ 
दहेदि”त्यादिनाऽनादेराप नाश्यत्वावगमान। अतो भावखविशपणेडपि 

न निस्तार: ।। 

पञ्चमप्रकाराविद्यानित्न ती सदसद्विलक्षणत्व-ज्ञाननित्रत्येत्वे इव सत्य- 
मिथ्याविलक्षणायामपि न प्रतिपज्ञाचांथी त्रकालिकनिपेधप्रतियो गिखर्माप 
नास्ति; व्रद्मणस्तदनधिकरणत्वात्‌ , ॥ 

“प्रतिपन्नोपाधौं” इति लक्षण उपाधिपदेनाधिकरणविवक्षा हि पञ्चम- 
प्रकाराविद्यानित्रत्तिसाधारण्य्रसपच्यव : अन्यत्र तु तेनाधिष्ठानस्यव ग्रहणम्‌। 
अधिक न्यायरल्लदीपावल्यादौ , इति न तत्रापि व्यभिचार:। “नेति ने 
ति निषेधो हि ब्रह्मणि प्रपञ्चमिव तद्धेदमपि तत्र निपेधति, इति न ब्रह्मणि- 
व्यभिचारः ।। 

सत्तप्रत्यद्षेण मिथ्यात्त्रानुमानवाधः । 


[द्वेतवाद:_] सन्‌ घट इत्यध्यक्षवाधितं प्रपञ्चमिथ्यात्वानुमानम्‌। तत्र 
सत्वं प्रत्यक्षग्राद्ममवाध्यत्वम । तत्र प्रामाण्यं स्वतो ग्राह्यम्‌ , अप्रामाण्यं परतो 
गराह्मम्‌। सति चवं प्रकृते वाथक्रप्रमाणाद्शनात्‌ त्रिकालावाध्यतव निरपवादा 
सिध्यति ॥। 


यद्यपि प्रत्यक्षं वर्तेमानसत्त्वग्राहि स्वक्रालीनं सत्त्वमेव गृह्णाति 
तथापि त्रिक्रालासत्त्वं प्रतिवध्नाति; त्रिकालासत्त्वाभावो हि सत्त्वं कदचित्‌ 
सत्त्वेन, कालत्रयेऽपि सत्त्वेन वा । तत्र कालत्रयम्रहणे सामथ्योभावेऽपि 
दाचित्‌ सत्त्वग्राहिणाऽऽदेपेण कथं कालत्रयासत्त्वं न प्रातेबध्यम्‌? 
गन्ध्वेनगर-शुक्तिरूप्यादि तु नाक्षम्राद्यम्‌ ; विभ्रतिपन्नत्वात्‌। तत्राधिष्ठानं 
प्रधानमेव हि ग्रत्यक्षग्राद्मम । तत्परत्यक्षत्वेन हि शुक्तिरूप्यादिप्रत्यक्षत्वम्‌॥ 


न च घटादिसत्तवग्राहिप्रत्यक्षस्याप्रामाण्यं परतः तद्‌आहकभ्रमाणान्तर- 
संवादि, येन तदभावान प्रत्यक्षस्याप्रामाण्यं स्यात्‌, न वा मिथ्यात्व- 


* अली कक 
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ग्राहकप्रमाणबाधकात्‌ , कालान्तर किंचिद बाधकं भविष्यतीति शङ्का- 
मात्रेण वा भवेत्‌ ॥ 


शुक्तिरूप्यादिप्रत्यक्षेणापि सत्त्वम्रहणेऽपि घटादिवन्नात्यन्ताबाध्यता; 
प्रामाण्यस्य स्वतस्त्वेन, संवादस्य बाधकेकापोद्यतया तद्बाधकेन तत्सत्त्व- 
ग्राहिणा प्रामाण्यत्यागेन तद्विषयकासत्त्वेडपे घटादौ तथा बाधका- 
भावान्न तत्सत्त्वग्राहिप्रामाण्यत्याग:; बाधकाभावात्‌ ।। 


क 


न चात्राधिष्ठानानुवेधमात्रं सत्त्वम्‌; नीलो घटः? इत्यादिप्रतीत्या 
नेल्यादेरप्यधिष्ठानानुवेधमात्रम्‌, न घटादिगतत्वमित्यापत्तः ॥ 


वस्तुतस्तु नात्राधिष्टानस्य ब्रह्मणो भानम्‌ ; तस्य रूपादिहीनस्याचाक्षु- 
घत्वात्‌ , राह्दोश्चन्द्रावच्छेदेनेव घटायवच्छदेन प्रत्यक्षत्वे शब्दावच्छेदेना- 
काशस्यापि श्रीत्रत्वापत्तिः। राहोस्तु दूरदोषेणाज्ञातस्य चाक्षुषत्वं श्रममात्रम्‌।। 


परमार्थतस्तु-वतेमानसत्ता्राहि प्रत्यक्ष त्रेकालिकसत्ताप्रतिषेः 
धाभाबं गृह्णातीति स्वीकतेव्यम्‌; अन्यथा वर्तेमानकालिकौष्ण्य- 
ग्राहिप्रत्यक्षस्य साक्षाद्‌ ग्राह्याभावावगाहित्वेन बाधकत्वं न स्यात्‌, 
तत्रापि त्रकालिकानोषण्या भावाव्याप्यककालीनोष्ण्यग्राहकतवेनेन रूपेण 
्रत्यक्षस्य विरोधित्वम्‌, न साक्षादिति वक्त' शक्यत्वात्‌ | 


चस्तुतस्तु—सात्तादू ग्राह्माभावविषयकत्वेनव बाधकत्वम्‌। न च-- 
प्रत्यक्षणृहीतककालीनसत्तायास्त्रकालिकसत्तानिषेधा भावरूपत्वाभावात्‌ क- 
थमेतदिति-वाच्यम्‌.; स्यादिदम्‌-यदि सार्वकालिकी सत्ता सार्वदेशिकी 
च या सत्ता तत्प्रतिषेधो बाध इति देशा-कालयोरपि निषेध्यकोटौ प्रवेश 


'किन्तु सवेस्मिन देशे, काले च या सत्ता, इत्येबमधिकरणकोटावेब । 


तथाच सत्ताप्रतिषेधमात्रस्य बाध्यत्वेन, प्रत्यक्षेण च सत्तामात्रस्येव 
गृहीतत्वेन साक्षाद्‌ ग्राह्माभावावगाहित्वेनेब विरोधित्वम्‌। तदुक्तम-- 


“स्वकाले ह्यस्तितां गृहन्‌ साक्षात्कारस्त्रिकालगम्‌॥ 
प्रतिषेधं निरुन्धानो गृह्णात्येव ह्यबाध्यताम्‌।।” 


इति। सत्यम्‌, परोक्षदेश-क्ालघटितस्याबाध्यत्वस्य न प्रत्यक्षत्वम्‌, 
यदि तदत्यन्ताभावरूपं स्यात्‌ „ त्रेकालिकनिषेधप्रतियोगिभिन्नत्वस्येवा- 
बाध्यत्वे तु भेदभ्रत्यत्ते प्रतियोगिप्रत्यक्षस्यानपेक्तत्वाद्‌ न बाधविरोधः । 


उपोदूघातः ce 


त्रेकालिकसत्त्वे त्रेकालिक न विशेषणम्‌, किन्तूप्रलक्षणमिति कृस्वाऽपि 
कालत्रयाप्रत्यक्षत्वेऽपि त्रेकालिकसत्ताम्रहणं न विरुद्धम्‌ ॥ 


अत एव कादाचिस्कस्यापि घट देस्त्रेकालिकनिषेधरूपात्यन्ताभावविरह- 
रूपत्वम्‌ , इति “सन्‌ घटः” इत्यादिप्रत्यच्तेण मिथ्यात्वानुमानबाधो युज्यते ॥ 


सत्त्वप्रहप्रक्षेण मिथ्याहतानुमानाबाधः । 


[ अद्वेतवाद: ] “सन्‌ घटः? इत्यादिप्रत्यक्षबाधितं न घटादिप्रपत्च- 
मिथ्यास्वानुमानम्‌। तत्र घटादिगतं सत्त्वम—विधिगम्यत्वम्‌ , अर्थक्रिया- 
कारित्वम्‌, प्रातिभासिकेतरत्त्वम्‌ , असत्त्वातिरिक्तत्वम्‌_, सत्ताजात्यादिमर्ं 
वा गृहीत्वा परेषां बाधापादनमकिञ्चित्करम्‌; स्वीकारात्‌, अन्यत्तु सत्त्व- 
मबाध्यत्वं कुत्र वा केन वा प्रमाणेनाधिगतम्‌ ? | 


यदि ब्रह्मणः “सत्यं ज्ञानमि” त्यादि्र त्या, तहि तावता प्रपश्चस्य ब्रह्मे 
तरस्य किमायातम्‌? “अतोऽन्यदातम”, “विद्वान्नाम-रूपाद्विमुक्तः” इत्या- 
दिश्रृत्या तदति रिक्तस्यासत््वावगमात्‌ तदसत्यत्वमेव श्रृत्याऽवसीयते ॥ 


अबाध्यत्वं च ब्रह्मणः सर्वाधिष्ठानत्वात्‌ , तदधिानस्यान्यस्याभावातू 
तदविवतेत्वात्‌ , तदूबाधकज्ञानाभावाञ्च, तत्तु न. तद्विपरीतस्य ब्रह्मेतरस्या- 
०२१ क्षात्कारनिवत्ये 
ध्यस्तेकस्वभावस्य, तदधिष्ठानसाक्षात्कारनिवत्येकस्वभावस्य च॥ 


सति चेवमबाध्यत्व॑ यदि स्वाधिष्ठानसाक्षात्कारानिवत्येत्वरूपं विवक्ष्यते, 
तर्हि घटादेरपि तद्धिष्ठानसाक्षात्कारा निवत्येत्व॑ प्रत्यक्षेण गृह्यत इति वक्त- 
ठयम्‌। तथाच स्वाधिष्ठानसाक्षास्काराबाध्यत्वं ब्रह्मण इव घट देरप्यधिष्ठाना- 
भावे शशम्थङ्गादिभ्यो विशेषे कारणाभावात्‌ सत्त्वेनोक्तविधेन जगतः 
प्रतीतिरनुपपन्ना, इति शशश्शज्भादीनामिव सत्त्वप्रत्यक्षमेवात्र बाधितम्‌। 
सत्तासामान्यादिरूपं पारिभाषिकं तु सरवं न सिथ्यात्वविरोधीति परे: 
स्वयमेवोक्तम , इति न “सन्‌ घट” इदिप्रत्यक्षेण घटादिमिथ्य।त्वानुमानस्य 
बाधः, इति किं वा मिथ्यात्वमभिप्रेत्यायं प्रत्यक्षबाध इति वक्तव्यम्‌ ॥ 


यदि सदसद्विलक्षणत्वं मिथ्यात्वम्‌, तर्हि सद्रूपन्नह्मतादात्म्येनापि 
सत्प्रतीत्युपपत्त्ा कथं सत्त्वासत्त्वोभयाभावलक्षण मिथ्यात्वानुमानबा- 
घोऽनेन प्रत्यक्षेण ? शुक्तिरूप्यादीनां मिथ्याभूतानामपि सत्रतीतिविषः 
यत्वेन मिथ्यात्वेन तस्याविरोधात्‌॥ ८ 





च्छ 
८८ अछततस्त्रसुधा 


तत्र सत्त्वं घटप्रतीतो भासमानं पटादौ भासमानं चेकरूपतयानुवते 
मानं सद्रपत्रह्मणोऽनुगमेनेवेति स्वीकर्तव्यम्‌, इति व्रह्मासाधारणं 
सद्रूपमेव घटादिकिमपीति न युक्तम्‌, इति सत्तादात्म्यमेवात्र भासते 
इति न सद्रपता, अवाध्यत्वं वा घटादिगतं ब्रह्मणश्चकम्‌॥ 


अत्र सत्त्वमसत्त्वाभाव इति यडुच्यते, तत्रासत्त्वं यदि सत्त्वाभावः 
सत्त्वासत्त्वयो: परस्परविरहत्वेन, तहि तु बाधितम्‌; तदसंभवस्य पूर्वेमेवो 
पपादनात्‌ , किन्तु कचिदुपाधो सत्त्वेन प्रतीत्यनधिकरणत्वरूपासत्त्वा- 
' आवः सत्त्वम्‌, असत्त्वं तु बाध्यत्वरूपमिति पूर्वेमेवोक्तम्‌ ॥ 


सति चवमुक्तविधसत्त्वाभावासत्त्वाभावरूपमिथ्यात्वस्य केवलबाध्यत्व- 
रूपत्वाभावात्‌ , उक्तविधासत्त्वाभावस्य कचिदुपाधो सत्त्वेन प्रतीत्यधि- 
करणत्वस्य शुक्तिरूप्यादिसाधारणस्य मिथ्यात्वाविरोधित्वाच न प्रत्यक्षा नु- 
मानयोरत्र विरोधगन्धोऽपि। विरोधित्वे सति प्राबल्यं हि बाधकत्वे तन्त्रम्‌ , 
न चात्र विरोधः, न वा प्राबल्यम्‌, इति स्वप्रकरणे व्यक्तीभविष्यति || 


सवथा तु कालत्रयादीनासुपलक्षणतयेव भानम्‌, न विशेषणतयेति 
परेषां सिद्धान्ते सत्त्वासत्त्वयोः केवलयोः परस्परविरहत्वाभावेनाविरोध।द्‌ 
न कालात्ययापदेशकथाऽत्र ॥ 


सत्त्वासत्त्वयो: परस्परविरहरूपरवेऽपिं सन्‌ घट इति प्रत्यक्षं वतेमान- 
क;लिक्रमेवाबांघं विषयीकरोति, न तु भाविवाधाभावम्‌ ; “अन्यथेदं रजतम्‌” 
इस्य।दावपि सत्त्वावगाहिना प्रत्यक्षेग भावितद्‌बाधाबगाहूनासंभवात्‌ रजत- 
मि्यात्वमपि न सिध्येत्‌; स्वत: ग्रामाण्यस्योभयत्र प्रति भानदशायामविशो- 
पात्‌ । प्रामाण्यस्य स्वतरत्वेन संवादानपेक्तणेऽपि बाधकेकापोद्यतया शुक्ति- 
रूप्य़ादो बाधकेन तत्सत्त्वग्राहिणः प्रामाण्यत्यागेन बिपयस्यासत्त्वं तु प्रकृ- - 
तेऽपि समानम्‌; स्वःधिष्टानशुक्तितत्त्वसाक्षात्कारेण रजतस्येब स्वाधि- 
छानरूपाखण्डाकारवृत्त्या घटादेरपि बाधाविशेषात्‌ , स्वोत्तरकालीनबाधक- 
ज्ञानेन पूर्वावगतप्रामाण्यपरित्यागस्य।वशयकत्वेन विषयमिथ्यात्बनिणेय- 
स्येव युक्तत्वाच्च ।। 

वस्तुतस्तु--“सन्‌ घट: इत्यथिशानानुवेघमात्रम्‌। अत एव “सदेव 


सोम्येदमि” तिवद्‌ बाधायामेव सामानाधिकरण्यम्‌, न तु नीलो घट इतिवद्‌ . 
बिशेष्य-विशेषणभावे ॥ 


उपोद्धातः ८९ 


न हि घटसामान्यस्य नीलद्रव्यमधिष्ठानम्‌; परिणामित्वाद्‌ नीलद्रव्य- 
स्य । तत्र तु कार्य-क्रारणयोः समसत्ताकत्वात्‌ कारणधर्मः कार्येऽपि वर्तेत इति 
युक्तम्‌, अध्यारोपे तु कारणस्य कार्ये तादात्म्यमात्राध्यासः, कार्यविषम- 
सत्ताकत्व॑ चेति व्यक्तमन्यत्र । घटाद्यध्यासस्तु मूलाविद्यावशात्‌ सुष्टिकालीनः 
पूरव-पूर्वसृष्टिक्रममनुसृत्येब, इति प्रवाहृतोऽनादित्वाद्‌ नात्रान्योऽन्याश्रयः ॥ 


“सन्‌ घटः” इति प्रत्यक्षं तु नीरूपस्यापि सद्रूपस्य-ब्रह्मणो रूपादीना- 
मिव नियतेन्द्रियग्राह्यत्वा भावात्‌ , कालादे रिव, राहोः शिर इत्यादौ चन्द्रा- 
वच्छेदेन राहोरिव च घटाद्यवच्छेदेन निरुह्यते । सवैथा तु नेमित्तिके सति 
निमित्तानुसरणम्‌ , तु निमित्तमस्तीति नेभित्तिकारोप इति न्यायात्‌ 
शब्दावच्छेदेनाकाशप्रत्यक्षापात्तिनोंबसरति ॥ 


परमार्थतस्तु-सत्यत्व-मिथ्यात्वावगा हिप्रत्यक्षानुमानयोर्वोध्य-बाधक- 
भवो न तद्वत्ताज्ञानं प्रति तदभाववत्ताज्ञानं वाघकमिति विधया 
प्रतिबध्य-प्रतिबन्धकभावेन ; मिथ्यात्व-सत्यत्वयोः प्रपञ्चाभाव-तद्‌भावरूप- 
योरपि प्रपञ्चबाधकज्ञानबाध्यत्वेन विरोधाभावात्‌ । प्रपञचासत्यत्वं 
यदि प्रपञ्चाभावः, तन्मिथ्यात्वं च . प्रपञ्चरूपः तर्हि तयोर्वि- 
रोधो यदि रजत-तद्‌भावयोरिव, तर्ह्यकबाधकाबाध्यत्वेन तयोर्विरोध इति 
वक्तव्यम्‌ । न चेवं प्रकृते; उभयोरप्येकबाधकबाध्य॒त्वात्‌ । न हि प्रपञ्चसत्त्वं 
प्रपव्वा भाव इत्यनयोरूभयोरेकं प्रपञ्चमिथ्यात्वं गृह्णाति, अपरं तन्मिथ्या- 
त्वम्‌; तयोरुभयोरविरोधात्‌, इति कथं प्रत्यक्तेणानुमानबाधः ? इति 
प्रपञ्चाभावमिथ्यात्वमपि प्रपञ्चत्वेनेब, न तु प्रपव्वा भावाभावत्वेन, यथा 
स्वप्ने गजतद्भावयोरिति व्यक्तमन्यत्र। ` 


न चेवं वह्नयोष्ण्यप्रत्यक्ष-तदभावानुमानयोः; तत्र प्रतियोगिताव- 
च्छेद्कस्योष्ण्य-तद्‌भावत्वयो भेदात्‌ , इति तदीयन्यायेन बाध्य-बाधकभाव- 
व्यवस्था नात्र युक्ता ॥ 


निष्कर्षस्तुसत्तवमबाध्यत्वमिति कल्पमादायेवात्र प्रत्यच्तेणानुमानवाध 
उपक्षिप्यते । अबाध्यत्वं च सत्त्वमान्रं सदिति प्रतीतिगोचरं त्रिकाला- 
बाध्यत्वमेवेति वक्तव्यम्‌. । तञ्चाधिष्टानव्यतिरेकेणाभाव एव । न चात्रा- 
धिष्ठानम_, तद्टयतिरेकेणाभाचो वा भावी, अतीतादिकालो वा प्रत्यक्ष- 
गोचरः, किन्तु सत्तादात्म्यमात्नं बतेमानमत्र भासते । तञ्च प्रत्यक्षमेव ।। 
न च काठप्रत्यक्षतामात्रचर्चाऽन्न, किंत्वतीतभाविकालयोरपि, इत्यती- 
१२ 


९० अद्देततच्वसुधा 


तादिकालानां बहूनामत्र प्रत्यक्षायोग्यानामप्रत्यक्षाणां च प्रत्यक्षत्वमाश्रित्य 
प्रत्यच्तेण बाधकथा कथामात्रमेव ॥ ॒ 


परमार्थतस्तु वर्तमानमात्रमाहिप्रत्यक्षं न मिथ्यात्वबाधकम्‌ ; 
वर्तेमानत्व-न्रिकालाबाध्यत्योरव्याघातात्‌ , इति वतेमानकालिकसत्त्व- 
त्रकालिकसर्त चे 
त्रेकालिकसत्त्वयोर्विरोधचर्चा मम मातावन्ध्याचेवि ॥। 


यत्तु-““स्वकाले ह्यस्तितां गृहन्‌ साक्षात्कारस्त्रिकालगम्‌ ॥ 
प्रतिषेधं निरुन्धानो गृह्णात्येव ह्यबाध्यताम्‌॥” ` 


इति, तदिदं यदि त्रेकालिकाबाध्यत्वमभिप्रेत्य, तर्हि व्याहृतम्‌ । 
घटस्य वर्त॑मानाबाधावगाहिप्रत्यक्षं तस्य त्रिकालाबाधविषयकानुमान- 
बाधकमित्यभिप्राये तु तत्‌ कथमपि नावसरति। न चात्र “सन्‌ घटः» इत्यत्र 
सत्पदार्थोऽबाध्य इति पत्ते तस्य सङ्गतिरपि। सत्ताजात्यादिकं तु नात्र 
सत्त्वम्‌ , किं त्वत्राध्यत्वमेवेति कृत्वा खलु प्रस्यत्तेणानुमानबाधशङ्का। सा 
नर नात्रावसरति ॥ 


तत्र—इदं रजतमित्यत्रेदंतादात्म्येन भासमानं रजतं प्रतिभासमात्रंक्ा- 
छिकबाधाविषयरजतविषयकं 'नेदं रजतमिति त्रेकालिकरजतवाधज्ञानस्या- 
बाधकम्‌, किन्तु रजतनिषेधेनोत्तरेण तत्र पूर्वेस्येब । एवमत्रापि प्रत्यक्षेण 
तानुमानबाधः, क्रि त्वनुमानेनेव प्रत्यक्षबाधः; परत्वात्‌ ॥ 


अयमत्र निष्कर्ष:---“सन्‌ घटः? इति प्रत्यक्षं ब्रह्मसाक्षात्कारोडपि शुक्ति- 
ज्ञानवत्‌ । तत्र चोभयोरपि प्रत्यक्षत्वाविशेषे बाधज्ञानं पाश्चात्यमेव; पूर्व 

प्रत्यक्षहेतुदोषविनाशपूर्वेकस्वात्‌ , अबाधितत्वाच्च । अनुमानमपि तु बाथक- . 
ज्ञनोपबृ हकं तन्मूलं च तद्देव बाधकम्‌_, इति प्रस्यक्षस्येवात्रानुम।नेन 
बाधः, न तु विपरीतम्‌। संभाव्यमानदोषत्वादनुमाननिरपेक्ष्प्रत्यक्षस्य, 
निदुष्टत्वाच्या संभाव्यमानपुरुषदोषवेदमूलकानुमानस्य ॥ 


अनुमानेन प्रत्यक्षबाधायोगा; । 


८२ >> प व्य तिबन्दी 

[ द्वेतव।द: ] एतेन--अनुमानेनव प्रत्यक्षस्य बाध इति प्रतिबन्दी-- 
प्रत्युक्त; प्रत्यक्षविरोधेन प्राप्तमरणावस्थस्य परत्यक्षविरोधाक्षमत्वादचुमा- 
नस्य; अन्यथा वहिशेत्यानुमानमपि तदुष्णताप्राहिप्रत्यक्षषाधकम_, प्रमाणं 


उपोदूघातः ९१ 


च स्यात्‌ । “नेह नानास्ती”त्यादिश्रृतिविरोधस्तु श्रृतेः प्रत्यक्षप्राप्त- 
तात्त्विकार्थेबोधकत्वेनानुबादकत्वेनाप्युपपत्त्या न संभवति ॥ 

अतः सगुणवाक्यानामपि प्रामाण्योपपत्त्या तद्विरोघेन निगुणवाक्या- 
नामप्रामाण्यमापद्येत; श्र॒तेरतात्त्विकाथबोधकत्वस्थ श्रुतिविरोधेनान्यत्र 
स्वीकारात्‌ तेनेक न्यायेन प्रत्यक्षविरोधेन निर्गुणवाक्यानामेव सगुण- 
वाक्यानुगहीतप्रत्यक्षविरोधेन, कथञ्चनान्यथानयनेन वा तव्वावेदकत्वम्‌ , 
अनुवादकत्व वा युक्तम |। 


इयमेव नीतिः स्थायित्वप्रस्यभिज्ञानेन क्षणिकत्वसाधकतकांणाभास- 
सत्वे । शुक्तिरूप्यादिस्थले तु नेदं रजतमिति रजतबाधो5पि प्रत्यक्षः , इति 
तत्र प्रस्यक्तान्तरानुम्रहेणानुमानेन प्रत्यक्षबाधो युक्तः ; तत्र बाधप्रत्यक्षस्य 
विशेषदशेनजन्यत्वेन प्राबल्यात्‌ , नेवमत्र ॥ 


एतेन--नभोनेल्यप्रत्यक्षस्य तदमूर्तेतालिङ्गकाबुमानेन बाधोडपि-- 
व्याख्यातः । तत्राप्याप्रवाक्येनेव बाधः, नानुमानेन । अत्राप्तवाक्यप्राबल्यं 
तु नभोनेल्यम्रत्यक्षानुगृहीतत्वेन । न चर मिथ्यात्वश्रृतेः, तन्मूलानुमानस्य 
वा प्राबल्यम्‌; श्रुतेः प्रत्प्रक्षमूलकत्वे5पौरुषेयत्वभज्ञापत्ते: ॥ 


तत्र .नभोनेल्यप्रत्यक्षं दूरदोषजन्यं दुर्बेलम्‌, तदरूपप्रत्यक्षं दोषा- 
जन्यं प्रबलमिति तु निष्कर्षः । सर्वथा तु प्रबलप्रत्यत्तानुग्रहेणंवानुमानस्य 
७, ७ 
प्रत्यक्षबाधकत्वम्‌। न चवं प्रकृते ॥ 


यद्यप्यद्वेतमते नभोनेल्यं न बाधितम्‌, नभो नीलमेव, इति न 
तद्‌नीलत्वानुमानम्‌, तेन बाधो वा; तथापि तार्किक्रनयेनेद्सुदाहरणम्‌ । 
अट्वेतासाधारणमुदाहरणं शुक्तिरूप्याभावप्रत्यक्षानुग्रहीतानुमानेन रजत- 
धीबाधः ॥ 


एतेन--प्रत्यक्षत्वेन रजतप्रत्यक्तवद्‌ घटादिसत्त्वप्रत्यक्षवाधो5पि-- 
परास्तः; वह्नयौष्ण्यप्रत्यक्ते व्यभिचारात्‌ , जरदूगव।दिवाक्यवत्‌ वाक्य- 
त्वेन श्रतिवाक्यानामप्यप्रामाण्यापत्तम्चः । 


मिथ्यात्वानुमानेन सत्त्वप्रत्प्रक्षब(घ: । 


[अद्वेतवाद:] 'अत एव--अनुमानेनेव प्रत्यक्षबाधः, न प्रत्यक्षेणानु- 
मानबाध इति प्रतिबन्द्यपि-व्याख्याता । तत्र किं मरणावस्थाऽनुमानप्राबल्ये 
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प्रत्यक्षस्य, उत प्रत्यक्षप्राबल्ये5नुसानस्येति बिशये, यावत्प्रपञ्चसत्त्वप्रत्य- 
क्षप्रावल्यनिर्णयमनुमानेनेव पाश्चात्येन प्रत्यक्षबाध्यत्वकथा युक्ता; अन्यथा 
द्‌ रजतं सत? इति रजतस्यापे सत्त्वप्रत्यक्षत्वाविशेषणातू तान्मथ्यात्वा- 
नुमानमप्यप्रमाणं स्यात्‌, नभोनल्यप्रत्यक्षेण वा तद्नेल्यानुमानम्‌। एवं 
चन्द्रप्रा दे शिकत्वादिग्रत्यक्तेण तद्धिकपरिमाणानुमानमपि बाधितं स्यात्‌,॥ 


यदि तत्राप्तवाक्यानुग्रह्दीतत्वेन “नेदं रजतमि'ति प्रत्यक्षमूलाप्तवाक्यालु- 
गृहीतानुमानेन' निर्दोपेण सदोपत्वेन संभाव्यमानप्रत्यक्षस्य बाधः, तर्हि 
प्रकृतेडपि “नेह नानास्ती”ति श्रत्यनुग्रहीतानुमानेन प्रत्यक्षवाथः समान: ॥ 


आप्तवाक्यत्वनिणेये छोकिके विषये प्रत्यक्षमूल्वमुपकारकम , न तु 
प्रत्यक्षमूलत्वं वाधकतावच्छेदकक्रोटिप्रविष्टम्‌॥ 


न ह्याप्तवाक्‍्यत्बं प्रामाण्यप्रयोजकम्‌ ; अपीरुषेयवाक्याप्रामाण्यापत्ते:, 
कि त्वानाप्ताप्रणीतत्बमेव वाक्यप्रामाण्ये प्रयोजकम । तत्त॒ प्रत्यक्षमूल आप्त- 
बाक्य इवापौरुपेये वेदेऽपि समानम्‌, इत्यनुमानस्य श्रत्यनुग्रह्वीतस्यव 
प्राबल्यादू मरणावस्थमत्र सत्त्वप्रत्यक्तमेव, न मिथ्यात्वानुमानम्‌, इति 
प्रत्यच्तचाधितार्थवोधकतया श्रतेस्तत्त्वावेदकत्वेनानुवादकत्वमपि परास्तम्‌ ; 
अन्यथा चन्द्रप्रा देशिकत्वप्रत्यक्षवाधितातात्त्विकार्थवोधकरवेन तद्‌ःधिक- 
परिमाणानुमानस्याप्यता त्त्विकार्थवो घकस्याप्रमाणिकत्वा पत्तिः ॥। 


तत्र च श्रृतेः प्रत्यक्षप्राप्ताथेवोधकत्वेनानुवादकत्वेडवश्यवक्तव्ये निगु- 
णवाक्याननुवादकत्वम्‌ , तत्प्रामाण्यं च स्वीकृत्य प्रत्यत्ताननगतनिरोणवाक्य- 
वाधितसत्त्वानुवाद्कत्वेन सरुणवाक्यानुवादकत्वमेव ' युक्तम्‌; अन्यथा 
मिथ्यात्वानुवादकत्वं निर्गुणवाक्यानां निष्प्रयोजनम्‌, निुणवाक्यानां सवे- 
थाऽप्रामाण्यप्रयोजकं च स्यात्‌। अद्वंतमते तु यावद्विपयसत्त्वं सर्वेषां 
प्रमाणानां व्यावहारिकतत्त्वावेदकत्वेन प्रामाण्यम्‌, उपासनापेक्षितगुणसर्म- 
पंकत्वेन सप्रयोजनत्वं चेति न किमप्यप्रमाणम्‌, न वाऽप्रयोजनम. च, 
इति न जरद्रवादिवाक्यसामान्यं निर्गुणवाक्यानाम्‌ ॥ 


एतेन-स्थायित्तप्रत्यभिज्ञानेन क्षणिकत्वानुमानमपि-व्याख्यातम्‌ ; 
उभयोरपि लोकिकत्वेनाबाधिततप्रत्यत्तप्रावल्यव्यवस्थितेः | 


चस्तुतस्तु- शुक्तिरूप्यस्थले नेदं रूप्यमिति प्रत्यच्तेणेतर प्रकृते निर्दो- 
पापोरुपेयशव्दमूलमिथ्यात्वप्रत्यक्षेण, तन्मूलानुमानेन वा संभाव्य- 


उपोदूघातः ९३ 


मानदोपप्रत्यक्षस्य बाधो युक्तः, इति मिथ्यात्वानुमानस्य न प्रत्यक्षेण 
बाधः, प्रत्युतानुमानेन श्र॒त्यनुग्रहीतेन प्रपञ्चसत्त्वप्रत्यच्चस्यव स: ॥ 


श्रुत्या मिथ्यात्वानुमानबाघः । 


[द्वेतवाद:] एतेन--मिथ्यात्वानुमानस्य श्रुतिविरोघोऽपि-व्याख्यातः | 
तथाहि “विएवँ सत्यं मघवाना युवोरिदापश्चन प्रमिनन्ति ब्रतमि”ति श्रृति- 
विरोधोऽपि मिथ्यात्वानुमानस्य ॥ 


अयमस्याः श्र॒तेरर्थ:--हे मघवानो युवयोः संबन्धीदं विश्वम्‌ = 
संकोचकाभावात प्रत्यक्षसिद्ध सर्वं सत्यम्‌ = ब्रह्मवद्वाध्यम्‌। अत 
एव विइवान्तर्गतत्वादेब वा व्रतम्‌ = तदर्थ क्मविशेषम्‌ः, आपश्चन = 
अबभिमानिन्यो देवता अपि प्रमिनम्ति = प्रीत्या विषयीकुवेते--इति ॥ 

अत्रादिपदेन “यच्चिकेत सत्यमित्तन्न मोघं बसुस्पाहंसुत जेतोत 
दाता” “याथातथ्यतोऽथांन्‌ व्यदधात्‌ शाश्वतीभ्यः समाभ्यः” “सत्यः 
सो अस्य महिमा” “अथेनमाहुः सत्यकमेति” “सत्यं ह्येवेदं विश्वमसौ 
सृजते” “कथमसतः सज्नायेते” त्यादिश्रतयो गृह्यन्ते ॥ 


न चात्र व्यावहारिकं सत्त्वमुच्यते ; निर्बीजत्वात्‌ , व्यावहारिक- 
सत्त्वकल्पनाया मिथ्यात्वसिद्ध-यधीनत्वेनाद्याप तदसिद्धथा कल्पका- 
भावात्‌; अन्यथा “तत्‌ सत्यमि” त्यादिव्रह्मसत्ताश्रतिरपि प्रातिभासिकः 
सत्त्वपरा स्यात्‌ ॥ 


न च मिथ्यात्वबोधकश्रुतिबिरोधात्‌ सत्त्वश्रृतिव्योबहारिकसत्त्व- 
परतया योजनम्हति ; अद्वेतमते तस्या लक्षणयाऽखण्डार्थेपरत्वेन विइव- 
सत्ताविरोधात्‌। “असद्वा इदमग्र आसीदि”ति श्रुतिविरोधेन “तत्‌ सत्य- 
मि”त्यादिश्रतेः प्रातिभासिकसत्तापरतासंभवाच्च ॥ 


यदि ब्रह्मसत्यत्वश्रुतिविरोधात्‌ , “असद्वेति” श्रतिरन्यथा नेया, तर्हि 
प्रपञ्रसत्यत्वश्रतिविरोधात्‌ तन्मिथ्याश्रुतिरप्रमाणम्‌ , अन्यथा वा स्यात्‌ । 
तात्पर्यलिङ्गं बिश्वसत्यश्रतावपि समानम्‌; “आपश्चन प्रमिनन्ति” इति 
प्रामाणिकत्वस्य सत्यत्वेऽवगमात्‌। अतो व्यावद्दारिकसत्तापरतया विश्वः 
सत्यत्वश्र्‌ तेनेयनं निर्बीजम्‌ ॥ 


व्यर्थं च व्यावहारिकसत्यत्वप्रतिपादनम्‌। न हि कञ्चित्‌ लौकिको 
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वेढिको बा व्यावह।रिकसत्यतां प्रपञ्चस्य नाभ्युपेति । तस्माद्वादिसिद्धसि- 
थ्यात्वानुवादेन पारमाथिकसत्यव्वमेवात्र बोध्यते; अप्राप्ते शास्रमर्थवदिति 
न्यायात्‌, “नेह नानास्ती”त्यादिश्रतिनिषेध्यसमर्पकतयाऽनुवादो वा 
सरुणश्रतिः, “विश्वं सत्यमि”ति श्र त्यपेक्षितमिश्यात्वसमपंकतया 
गुणश्र तिवाँ5नुवाद्‌ इति शङ्कायां विनिगमकाभावात्‌। तत्र च “नेह 
नास्ती”ति श्रतिरेवानुवाद इति युक्तम्‌; अन्यथा विश्वसत्यत्व- 
श्रतीना बहूनामानथक्यापत्तः, साथांदापे तस्करा बहूव इति न्यायात्‌ ॥। 


तत्र “विश्वं सत्यमि”ति श्रृतियद्याप साक्षाद्‌ न मिथ्यात्वाभावपरा; 
तथापि न्यायमते तमइ्शाव्दवत्त तदभावपरत्वं मत्वेदसुक्तम्‌॥ 


वस्तुतस्तु शाङ्करमतेऽपि सत्यत्वं मिथ्यात्वाभावरूपमेव ; ब्रह्मणि 
निर्धेमेके सत्यत्वाभावात्‌ ॥ 

वस्तुतस्तु—“नेह्‌ नानास्ति किञ्चने” त्यत्र नानेति निपेध्यसम- 
पकं पदं बरतेत एवेति का वाऽपेक्षा कर्मकाण्डोपासनादिकाण्डानां तदर्थ- 
निर्णयाथम ? 

यदि विश्वसत्यत्वस्य प्रत्यक्षादिसिद्धत्वादनुवाद;,, तर्हि विश्वमिथ्या- 
त्वस्यापि विज्ञानवादादिसिद्धस्यानुवाद इति समानम्‌ ॥ 

प्रत्यक्षसि ्वविश्वसत्यत्वनिषेधपरविश्वमिथ्यात्वश्रृतेः प्रतिप्रसवरूपा वा 
“विश्व सत्यमि” त्यादिश्रतिरिति तु परे ॥ 


“असदेवेदमि”ति श्रव्यपेक्षितनिषेध्यसमपकत्वं सत्यादिवाकयाना- 
मित्यापत्त्याऽपि श्रतिप्राप्तस्य श्र त्या निषेधो न युक्तः ॥ 

सत्यम्‌, विश्वमिथ्यात्वं न श्र॒तिमात्रेण; दृर्यस्वादिह्‌तुनाऽपि मिथ्यात्व- 
साधनात्‌, तस्य तु प्रत्यक्षविरोघेनाप्रामाण्यात्‌ तदकिञ्बित्करम्‌। न च 
भ्रतिबाधोऽत्र प्रत्यक्षेण, प्रत्युत श्रतिः सत्यत्वप्रत्यक्षस्यानु्राहिका ॥। 


मिथ्यात्वानुमानस्पर श्रृत्याऽब्राघः ॥ 


[अद्वेतवाद:] एतेन-मिथ्यात्वानुमानस्य श्रतिविरोधपरिहारोऽपि-- 
व्याख्यातः । तथाहि--“विइबं सत्यं मधवाना” इति वाक्यं हि मधव- 
त्स्तुतिपर न प्रपञ्चमिश्यात्वनिपेधे समर्थम्‌; स्वार्थेऽतात्पयौत्‌॥ 


अत एव--““'आपदचन प्रमिनन्तीं” त्यत्र देवत।रृष्टयव प्रामाणिकत्वम्‌ , 
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न वस्तुगत्या, इति व्यावहारिकप्रामाण्यमेव सा समर्थयति। आनन्दमी 
मांसायां 'कमदेवादीनां प्रजापत्यन्तानां देवतानामकासमहतश्रोत्रिय- 
हट्टान्ततयो पादानात्‌ , परिमितानन्दा।नां देवतानामपि न व्यवहारदशा 
तीतत्वम्‌_, इति देवताभिरिन्द्रस्य स्तुतिरपि व्यावहारिकसत्यतामभिप्रेत्यच-। 
अट्टतसिद्धान्ते हि नि्विशेषावस्थामाश्रित्यव प्रपञ्चमिथ्यात्वं श्रतिसिद्धम , 
न तु सविशेषावस्थामाश्रित्य, इति न केवल्मरिवन्यादिदेवत/श्श्ट॒या, 
किन्तु त्रिमुर्तिदृष्टया, किं बहुना ? सृष्टयादित्रितयकारणतुरीयसदाशिव- 
दृष्ट्या, तुरीयनारायणदृष्ट'यापि ठ्यावहारिकसत्यतंब, इति कथं 
“विश्व . सत्यमिति श्रृतिब्रेह्मणोऽद्रितीयतां प्रतिवन्धुमलम्‌, इति नेमा 
श्रतयः पारमार्थिकसत्यत्वे प्रमाणम्‌। चस्तुतस्तु केवलं स्तावकत्वा दुक्त- 
श्तीनां न स्वार्थे तात्पयम । स्तुतिहि विद्यमानेनाप्यर्थेन भवति; अवि- 
द्यमानेनापीति हि भगवान्‌ शबरस्चामी भाषते ॥ 


सृष्टि्रतिरपि व्यावहारिकसत्त्वमभिप्रेत्येव प्रवतेते ; विवर्तो पादानतोः 
पपादकतापरत्वात्‌ सृष्टयादिश्रतीनाम्‌ , इति लोकसिद्धाध्यारोपनिवन्धन- 
सत्तादात्म्यमभिम्रेत्येव “विश्वं सत्यमि”त्यादिश्रतयः, प्रत्यक्षसिद्धभेदसत्य- 
त्वानुवादरूपा वा न विइवमिथ्यास्ववाधने क्षमा: ॥ 


तत्र “सन्‌ घटः” इत्यादिवदेव रूप्यं सदिति सत्ताया अपि प्रत्यत्तसिद्धत्वे 
ऽपि शुक्तिरूप्यसत्त्वं प्रातिभासिकम्‌; व्यवह।रकाल एव बाध्यमानत्वात्‌ , 
घटादिसत्त्वं तु व्यावहारिकम्‌; व्यवह्‌।रकालावाधितत्मात्‌ , इति प्रातिभा- 
सिक-व्य़ावहारिकसत्त्वव्य़रवस्था, इति विश्वसत्यत्वश्रतिसिद्धस्य प्रत्यक्षसि- 
द्धस्य च सत्त्वस्य व्यावहारिकत्वेन विषयेक्यात्‌ , अविरोधाद्वा न छौकि- 
कप्रत्यक्षतो विशेषः, इति प्रत्यच्तेणागमाबाधनय एवात्र नामान्तरेणाद्रियते ॥ 


एतेन--विश्वसत्यत्वश्रतेः प्रातिभासिकपरतया नयनम्‌- परास्तम्‌; 
प्रत्यक्षविरोधात्‌। अद्वेतसिद्धान्ते त्वखण्डार्थत्वमेव ब्रह्ममात्रसत्यतापराणां 
वाक्यानाम्‌. तयापि तञ्ञन्यसक्षास्कारानन्तरभाविवाधमाश्रत्यव [मिथ्यात्वं 
प्रपञ्चस्य, नतावता व्यावहारिकसत्ताया हानि: ॥ 


तत्र दृष्टान्ते स्तुस्यर्थमनुवादः, अत्र निपेधार्थमिति परं विशेष 
अन्यथा यदि मुख्यप्रयोजनाभावेऽनुवःदवेयश्यम्‌, तहि “अग्निर्हिमस्य 
भेषजम्‌? इत्यनुवादस्य स्वतन्त्रं कि वा प्रवोजनम्‌ ? 








९६ अष्ट ततत्वसधा 


तथाचानुवादत्वेडपि प्रमाठदृष्टया पूर्वेनयेन प्रामाण्याव्‌ द्वेतसत्यताया: ; 
प्रमाणान्तरविषयत्बयोग्यत्वेडपि मिथ्यात्वश्रुत्यो भयव्यावहारिक प्रमाण्य- 
व्यवस्थापनाद्‌ विश्वसत्यत्व्रानुवादेऽपि न पुरोवादप्रमाणविरोधः; निषे- 
ध्यसमर्पेकताया उभयत्राविशेषात्‌ । निषेधश्र॒त्या बाधेन तदनन्तरं प्रामाण्या- 
भावेऽपि श्रोत एवानुवादोऽपि, इति सर्वेप्रमाणनिवाहादद्वेतसिद्धान्न एव 
मुख्यतात्पय श्रुतीनाम्‌ ॥ 


परमते तु तदुक्तरीस्यनुसरणे निर्गुणवाक्यानां प्रातिभासिकसत्ता- 
परतया, “अस देवेद्‌मि'तिवाक्यापेक्षितनिषेध्यसमर्पकतया वा ब्रह्मवाक्यानां 
सगुणपराणाम्‌ , निशुणवाक्यानां चान्यथा नयनेन निर्गुणवाक्यानामबोध- 
कत्वलणयमप्रामाण्यमापद्येत, सोगतसिद्धान्तस्येच प्रामाणिकत्वं च स्यात्‌ । 


नचेवमद्टेतसिद्धान्ते कस्यापि वेय्यमप्रामाण्यं वा; यत्राविद्यावस्था- 
माश्रित्यनिरविशेषेतरवाक्यानां प्रामाण्यम्‌ । इदमेवाभिप्रेत्य-इमेवाध्यासं 
पुरस्कृत्य सर्वाणि लोकिकानि, वेदिकानि च वाक्यानि बिधिःप्रतिषेध- 
मोक्तपराणि प्रवर्तन्ते; अविद्याविषयत्वात्‌ प्रमाद-प्रमाण-प्रमेय भेद- 
निबन्धनानां प्रमाणानामित्याकरः ॥ 


निषेधापेक्षितप्रतिषेध्यसमपंकत्वमेब द्वेतपराणां वाक्यानामिति तु 
निष्कर्ष: ? अनुवादो ह्यनूद्यस्य सत्त्वासत्वौदासीन्येन भवन्‌ तस्य प्रामाणि- 
कत्वम्‌ , अप्रामाणिकत्वं वा नापेक्षते, इति तस्य प्रामाणिकत्वविकल्प-तददूष- 
णानि निरालम्बानि ॥ 


“न सन्नासीन्न सदसत्‌” इति सुबालोपनिषत्त “तम आसीदि”ति 
वाक्यशेषात्‌ , प्रलयकाले स्थुलकायोंणां व्यक्तरूपम्‌, तत्कारणमृदादि वा 
नासीत्‌ , किन्तु मूलकारणं तम एवासीसिति प्रतिपादनपरा नासद्वादम, 
ब्रह्मणो5प्यभाव॑ वा गोचरयतिः; अन्यथा कारणस्य सगुणत्रह्मणो 5प्यभा- 
वप्रसज्ञात्‌ , इति प्रपञ्च मिथ्यात्व-ब्रह्ममात्रसत्यत्वयोरेव श्रतीनां तात्पर्यम्‌॥ 


“असद्वा” इति श्रुतिविरोधोऽपि भाविनं बाधं संभाव्यमानमाश्रित्येव, 
न तु व्यवहारद्‌शामगिह्य, इति न शुक्तिरूप्यादीनामिव ब्रह्मणः प्रातिभा- 
सिकसत्यतापरता »तीनाम ॥ 


तत्र श्रुतेरसद्वादे यदि न तात्पर्यम्‌, तर्हि कथं ब्रह्मसत्यत्वमपि 
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व्यावहारिकं स्यात्‌ घटादिसत्त्वमिव ? न चेतत्‌ संभवति; अद्वि- 
तीयश्रृतिविरोधात्‌ , “तत्‌ सत्यमि”ति तदुपपादनबिरोधाञ्च । सर्वथा तु 
्रह्मेरव्यावह्वारिकसत्त्वपरत्वमेब विश्वसत्यत्वश्रुतीनाम--“असद्वे'ति 
बाक्यविरोधेऽपि वक्तव्यम्‌ ॥ 


न च “असद्वा” इति वाक्यप्रामाण्येनासट्टादोऽसद्वादिनाम्‌; तदाग- 
ममात्रप्रामाण्यवादित्वात्‌ , वेदाप्रामाण्यपरत्त्वाञ्च तेपाम्‌। न वा द्वेतिनामपि 
तद्वाक्यमसद्वादपरम्‌ , किन्त्वर्थान्तरपरमेब, इति नाद्वेतसिद्धान्तमात्रे तद- 
बाधेनार्थकल्पनाप्रसङ्गः । सर्वथा तु न प्रातिभासिकसत्तापरत्वं ब्रह्म- 
सत्यत्वश्रृतेरापतति ॥। 


अद्वेतसिद्धान्ते हि ब्रह्मसत्यत्वश्रुतिः, प्रपञ्जसत्यत्वश्रुतिः, तत्प्र 
त्यक्तादिकम्‌ , किं बहुना ? “इदं रजतमि”त्यादिज्ञानमपि यावदूबाधं प्रामा- 
णिकम , मिथ्यात्वेनानिश्चीयमानार्थविषयकत्वेन स्वतः प्रामाण्यस्य सवेत्रा- 
विशेषात्‌ । तत्र ब्रह्म सगुणं यदि “असद्वे” ति वाक्येन न बाध्यते, तर्हि 
कथं सबोधिष्टानं निविशोषमात्रं तद्वलाद्‌ बाधितं स्यात्‌? असदधिष्ठानकत्वं 
हि न प्रपञ्चस्य, सगुणस्य ब्रह्मणः, न वा तदुपाधेः, निर्विशेषन्रह्मणो वा, 
इति कथं तंद्वाक्यप्रामाण्येन ब्रह्मसत्यत्वश्रृतेरसद्वादिदृष्ट्यापि प्रातिभा- 
सिकब्रह्मसत्यतापरस्वमापद्यते, इत्यद्वेतश्रृतिबिरोधाद्‌ व्यावहारिकसत्त्व- 
परत्वमेव “विश्वं सत्यमि”त्यादिश्रतीनां युक्तम्‌ ॥ 


न केवलं विश्वसत्यत्वश्रतिः, “असट्व”ति श्रुतिरपि विश्वव्यावहारिक- 
सत्त्वाविरोधेनान्यथा नेया । संप्रतिपन्नं ह्यसद्रेति वाक्यस्यान्यथा नयनं 
विश्वपारमार्थिकतावादिनां द्वेतिनामपि। “सत्यस्य सत्यम” “सत्यं चानृतं 
च सत्यमभवत्‌?” इत्यादयस्रिविधं सत्त्वं प्रतिपादयन्त्योऽपि ब्रह्ममात्र- 
पारमार्थिकतायां तदितरप्रातिभासिक-व्यावहारिकसत्यतायां च यथा- 
संभवमत्र प्रमाणम्‌ , इति ब्रह्मप्रातिभासिकसत्यतापरतापत्तिर्नो त्तिष्ठति ॥ 


व्याबद्दारिकसत्त्वानुवादप्रयोजनं तु व्यावहारिकार्थक्रियाकारितानिर्वाहो 
लोकिकेषु; अलौकिकेष्वपि स्वर्गादिप्रयोजनेपु, तत्साधनेपु, कर्मकाण्डो- 
पासनाकाण्डप्रतिपाद्येपु च ॥ ` 


तत्रोपासना हि नोपास्यस्य त्रेकालिकसत्तामपेक्षते; तावन्मात्रोपयोगि- 
नामुपास्यस्वरूप-तदूगुणादीनां यावदूबाधं सत्वाङ्गीकारेणापीष्टनिवाँहात्‌॥ 
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९८ अङ्क ततत्त्वसुधा 


तत्र विनेबोपस्यसः्त्वमुपासनम्‌, साधनम्‌ , तत्फलं च न हीयते, इति 
तु मीमांसकाः । अदट्टतंसिद्धान्तस्तु यावत्तत्फलाचुभवम्‌ , यावत्तत्त्वसात्षा- 
सकारं वा तद्ट्यावहारिकसत्त्वनेयत्येनोपासनासिद्धिः, इति तत्र परेषां 
रष्टयाऽस्येन पुरुषार्थत्वम्‌ , सत्यत्वं च, यत्र तदतिरिक्तं साधनं फळं वा 
नोरीक्रियते । अट्टेतसिड़ान्ते तु—तदतिरिक्ताखण्डाकारवृत्त्यघीनाविद्यानि- 
घृत्तिः, तन्निबन्धनाविद्यानिवृत्त्युपलक्षितब्रह्मभावो वा मोक्षः ॥ 


तत्र कमंयोग-भक्तियोगादिसाघनकलापसार्थक्यं सवत्र समानम्‌ , 
परं तु तत्र प्रकारभेदमात्रं समाद्रियते ॥ 


तत्र निर्विशेषवाक्यानां हेयशुणनिषेधपरतया प्रामाण्यं परमते, अद्दतवादे 
तु निषेधापेक्षितप्रतियोगिसमर्पणार्थतया द्रेतवाक्यानामुपयोगः । “असदे 
वेद्‌मि”ति श्रत्यपेक्षितसत्समर्पेकं न सत्यज्ञानादिवाक्यमिति तु संप्रतिपन्नम्‌॥। 


“नेह . नाजास्ती”स्यादिश्रतेः प्रतिप्रसवार्थतवे तु निषेधवाक्यवय- 
श्यम्‌; तस्य कुत्रापि निरवकाशत्वात्‌। विधि-निषेधःप्रतिzसवानां विविक्त- 
विषयकत्वे हि स न्यायः। न चात्र निषेधवाक्यस्यान्यत्रावकाशः, इति 
प्रतिप्रसवपरतया नयनं न क्षोदक्षमम्‌ ॥ 


“असदेवेदमि”ति वाक्यं प्रपञ््रस्याव्यत्तावस्थापरम्‌ , न तु सत्पदाथ- 
निषेधपरम्‌। “सदेव सोम्येदमग्र आसीदि”ति सद्टिद्यायां सत एव सृष्ट 
पूर्वेमवस्थानस्य, सृष्टिकारणत्वस्य, ब्रह्मस्वरूपतायाः, तत्सत्यत्वस्य च बोधनेन 
सृष्टेः पूर्वेमसदात्मताया बाधितत्वात्‌ ॥ 


अत एवात्रेव--“कथमसतः सञ्जायते” त्यसत्कारणवादस्य निरासः, 
इति न 'असदेवे'ति सद्रपत्रह्मनिषेधपरम । “सदेवेदभि”ति श्रतिहि 
“सन्‌ घट” इत्यादिप्रतीतिमेवाभिलपति, इति प्रत्यक्तसिद्धं प्रपञ्चसत्त्व- 
मनूद्य निषेध एव--“एकमेवाद्वितीयम ,” इति त्यर्थः, इति विश्वसत्यत्व- 
श्रतयः सवा अपि प्रत्यक्षादिप्राप्तानुवादपरा एव ॥ 


तथापि विश्वसत्यत्वश्रतयोऽपि नाप्रमाणम्‌_, प्रत्यत्तादयोऽपि वा, 
किन्तु तेषां समबळत्वाद्‌ व्यावहारिकसत्त्वपरत्वमेव, यथा प्रत्यक्षप्राप्त- 
स्यार्निहिमभेपजत्वस्य श्रतेः । न चानुवादत्वेऽपि प्रामाण्यहानि 
्रत्यत्षप्राप्तियोग्यत्वेनेवानुवादत्वं दृष्टान्ते, न तु प्रत्यक्षात्‌ पूव श्रतेरेव 
बोघकत्वेन, इति प्रमाठ्दृष्टेयवानुवादकत्वम्‌, न प्रमाणदृष्टथेति व्यक्त- 


उपोद्घातः ९९ 


मन्यत्र देवताधिकरणादो भामत्यादो, इति मुख्यतात्पर्याभावविवक्षाया- 
मेवानुवादताप्रतिपादनस्य निर्भर: ॥ 


सिथ्यात्वानुमानस्य स्मृत्या बाधः । 
अड्वैतसिद्व न्तस्यासुरभावत्त्रम्‌ । 


[ द्वेतवाद: | एतेन--स्म्रतिविरोधो5पि भिथ्यात्वानुमानस्य--व्या- 
ख्यातः । तथाच भगवद्वीता-- 
“असत्यमप्रतिष्ठं ते जगदाहुरनीश्वरम्‌ ॥ 
अपरस्परसंभूतं किमन्यत्‌ कामहेतुकम्‌।।” 
इति । अत्र ह्यपरि तेऽसुराः स्वयं नष्टाः जगतः क्षयकारिण इति हि 
निन्द्यन्ते । इयं हि निरवकाशा निपेध्यमर्पकत्वेन व्यावहारिकसत्त्वपरत्वेन 
सरुणवाक्यानां नयनमासुरं प्रतिपादयति । न चात्रासत्यपद्मत्यन्तासत्त्व- 
परम्‌, येन सोगतवादनिन्दापरत्वमस्याः स्यात्‌। अस्यन्तासत्त्ववादिनोऽ 
प्रसिद्धघात्‌ , शान्यवादिमतेऽथेक्रियाकारित्वादिना शशश््ङ्गादिवलक्षण्य- 
स्वीकारात्‌, व्यावहारिकसत्त्वस्य सौगतमतेऽपि भावात्‌। न च शून्यवादिन 
सकाशाट्वेळक्षण्यं मायावादिनः। असत्यवादिनोऽत्र मिथ्यावादिन एव; 
अत्यन्तासद्वादिन: कस्याप्य भावादित्यद्वेतवाद्‌ निन्दापरत्वमेवास्याः स्मृतेः॥ 


मिथ्यात्वानुमानस्य स्मृत्याश्बाधः । 
अद्वेतसिद्वान्तस्यासुरत्वाभावः । 


[अद्वैतवादः] एतेन--स्म्रत्यबिरोधोऽपि मिथ्यात्वानुमानस्य--व्याख्यात। 
तथाहि--भगवद्वीता हि जीवसवंगतत्व-जीवब्र्माभेदायट्रतासद्धान्तसुपक्त- 
-परामर्शोपसंहा रेषु व्यवस्था पयन्ती-- 
“मया ततमिदं सनं जगदव्यक्तमूतिना ॥ 
मत्स्थानि सर्वभूतानि न चाहं तेष्ववस्थितः ॥ 
न च मत्स्थानि भूतानि पश्य मे योगमश्चरम्‌ ॥” 

इत्यादिना जगतो ब्रह्माधिष्ठानकत्वेन सदनुवेधादिना ब्रह्मप्रतिष्ठत्वं 
विवेचयन्ती, “मत्स्थानि” “न च मत्स्थानी”ति प्रतिपन्नोपाधौ त्रकालिकनि- 
पेधप्रतियोगिरवं ”विशदयन्ती, “ईश्वरः सर्वेभूतानाम” “इतीश्वरवाद्मा द्रि- 
यमाणा?--““असत्यमप्रतिष्ठ ते” इति निर्दिष्टकामहेतुकत्वादिना प्रति 
पाद्यन्ती च जगद्सत्त्ववादांदामात्रमादाया द्वेतपरेति विवरणं न सांप्रतम्‌ ॥ 





~ 
१०.० अहइततत्त्वसुचा 


अद्वेतसिद्वान्तस्य सौग तसिद्धान्तादू विशेषाः । 


तत्र जगदसत्यत्वांदामात्रं यद्यपि सौगतेः समानम्‌; अर्थतः, 
स्वरूपतो वा सौगतमताद्स्य विशेषस्तु महान्‌ । सौगतमतेप्यद्टेतमत इव 
सांवृतसत्यत्वेन व्यावहारिकदाव्दो ब्यवहायेत्वमात्रेण च यद्यपि साम्य- 
मिवास्ति, परं त्वट्टतमतेऽसत्यत्वं ्रह्माधिष्ठानकत्वात्‌ त्रह्मप्रतिष्ठत्वसशध्रीचीनं 
जगतः, न तु सोगतमत इवाप्रतिष्ठत्वम्‌; अनीश्वरत्वं वा5ट्रेतमते सोग- 
तमत इवा; अट्टेतवादे म(योपहितेःधरकारणतायाः स्वीकारात्‌ , ई श्वरोऽप्य- 
द्वेतमते5सत्य इति तु मिथ्याभूतमायोपाधिकत्वमात्रेण, न तु स्वरूपतो 
ब्रह्माधिष्ठानकत्वेन वा ॥ 

` अपरोऽयं विशेषः-असत्यस्वं जगतो बोद्धमते सांवृतसत्यत्वेन 

निरधिष्ठानकत्ववादेन, अत्र तु साघिष्ठानत्ववादेन, अधिष्टानगतसत्तादात्म्ये- 
न वा । तत्रासत्यत्वं प्रतिपन्नोपाधौ त्रेकालिकनिषेधप्रतियोगित्वेना दूंत- 
सिद्धान्त एव, यत्र जग॑तः साधिष्ठानत्वम्‌। न चवं सोगतनये ॥ 

अन्यस्तु विशेष:--सद्सद्व लक्षण्यरूप॑ मिथ्यात्वं जगतोऽद्वेतनये, सोग- 
तमते त्वत्यन्तासत्त्वरूपम्‌। अत एवाप्रतिष्ठानीः्वरादिपदसमभिव्याहारः । 
अपरसपरसंभूतत्वम्‌_, कामहेतुकत्वं च सौगतमतस्येव । अत एव “आहुरि”ति 
निर्देशः न चायमद्वेतवादस्य, यस्य गीतोपदिइ्यमानकर्मयोग-भक्तियोगसाध- 
नादिविषये न सौगतनयेनास्ति सालक्षण्यं मोक्षोपयोगे साक्षाद्वा, पर- 
स्परया वा, इति प्रतिपन्नोपाधौ भेकालिकनिषेधप्रतियोगित्वप्रयुक्तं व्यावहा- 
रिकत्बं सप्रतिष्ठत्वप्रयुक्तं वा न बोद्धाभिमतं सांव्रतसत्यत्वम्‌, इति न 
सौगताभिमातस्याप्रतिष्ठत्वस्याट्टेताभिमतत्वम्‌॥ 


अर्थक्रियाकारित्वं सत्त्वासत्त्वौदासीन्येन निरधिष्ठानसांवृतसत्यत्वप्रयुक्त 
तु सदसद्वेलक्षण्यप्रयुक्तमेब । न च सांवृतसत्त्वमसतो5प्येवं व्यावहारिकं 
नाम । अतोऽत्र सौगतमात्राभिमतासत्यत्वस्येवानुबादः। व्यक्तं चतदू 
भगवद्रामानुजगीताभाष्यटीकायां तात्परयंचन्द्रिकायामपि। अत्र बहुधा 
हि क्लिष्टकल्पना--अपरस्परसंभूतम्‌ किमन्यत्‌ कामहेतुकम्‌” इत्युत्तरार्धे 
` गीताविवृतिकाराणाम्‌_, वादिराजादीनां च । अद्वेतमते तु मायोपहितं 
यत वा तुरीयं नह्मस्वरूपमेवाधिष्ठानम्‌ , यदू विष्णुर्वा सदाशिवों 
बा--इति ॥ 

गारुडे ब्रह्मज्ञानप्रकरणे गीतासारादिगतानि वाक्यानि गीताया इदमेव 
तात्पयं गमयन्ति ॥ 


उपोद्घातः | १०१ 


श्रीभागवत-विष्णुपुराण-पाद्म-कौमे-नारदीय-वाराहादिपुराणानि, श्रीम- 
द्रामायण-महा भारतादीतिहासादयो5प्यद्वेतबाद्मेव समर्थयन्ति । व्यक्तीक- 
रिष्यते चेद्मुपरिष्टात्‌ ॥ 
___ मिथ्यात्वानुमानस्य सत्यत्वानुमानेन विरोधः । 
[ द्वेतवादः ] एतेन--मिथ्याखाडुमानस्याबुमानतो बाधो5पि-- 
वंयाख्यातः। तथाहि--मिथ्यात्वानुमानम--विप्रतिपन्नम्‌ , सत्यम्‌ , 
प्रमाणरष्टत्वात्‌ ; शुद्धबह्मयवद्त्यिनुमानविरूद्धम्‌ ॥ 


तत्रासआातिभासिक-ब्रह्मान्यत्‌ पक्षः, अबाध्यत्व॑ साध्यम्‌ , प्रमाण- 
जन्यज्ञान प्रति साक्षादनिषेध्यत्वेन विषयत्वादिति हेतु: ॥ 


शुक्तिरूप्यादे: साक्षान्निषेध्यखेन प्रमाणजन्यज्ञानं प्रति विषयत्वाद्‌ न 
तत्र व्यभिचारः । ब्रह्मणि हेतु-साध्ययोः सिद्धत्वान्न साध्यहेत्वसिद्धी । तत्र 
प्रमाणदृष्टरबं तात्त्विकप्रमाणदृष्टत्वमेव; प्रत्यक्षादेरपि तात्त्विकप्रमाणत्वस्य- 
वास्मद्भिमतत्वात्‌ , सवेविपक्षिसंमतत्वा्च । अनुमानं चात्र—प्रत्यक्षा- 
दिकम्‌, तात्त्विकप्रमाणम्‌ , प्रमाणस्वात्‌ ; सत्यादिवाक्यव्रत्‌। अन्यथा. हिः 
प्रामाण्यकथेव न स्यात्‌ ॥ 

प्रपञ्चसत्यत्वानुमानस्‌ । 


प्रयोगान्तरमपि--प्रपञ्चः, तत्त्वावेदकप्रमाणरृष्टः, संप्रतिपन्नश्रान्तेतरः 
त्वात्‌; ब्रह्मवत्‌ । न चात्मत्वसुपाधिः; अबाध्यत्वादेरात्मत्वस्य पत्तेऽ- 
सत्त्वात्‌ , अन्यथाऽऽत्मत्वस्याप्यभावो ब्रह्मणि स्यात्‌.॥ 


वस्तुतस्तु--प्रमाणत्वेन प्रमाणदृष्टत्वमेव हेतुः; तत्त्वावेदकत्वादिविव- 
क्षायाः प्रयोजनाभावात्‌ । न ह्यस्य विपत्ते वृत्तिः; वृत्तिव्याप्यताया आत्म- 
न्यभ्युपगमान्न तत्र साधनस्यावृत्ति: ॥ 


सत्यत्वं साध्यम्‌, प्रामाणिकत्वं च नेकमिति संप्रतिपन्नम्‌। अद्वेत- 
सिद्धान्ते हि प्रभाणाविषयस्यापि ब्रह्मणः सत्यतायाः,स्वीकारात्‌ ; इतसि 
वान्ते तु नासत्यत्वम्‌ , अप्रामाणिकत्वं वा प्रपञ्चस्य, ब्रह्मणो वा। अतो 
ब्रह्मवदिति रृ्टान्तः, स्वमतदृष्टया, अद्वतदृष्टया तु शुक्तिरूप्यमेव 
व्यतिरेकरष्टान्तः ॥ 


अर्थक्रियाकारित्वादपि प्रपञ्चस्य सत्यत्वमनुमानेन साध्यते-प्रपञ्चः, 
सत्यः, अर्थेक्रियाकारित्वात्‌ ; आत्मवंत्ं-इति ॥ 


१०२ अद्वेततत्वसुधा 


मिथ्यात्वानुमानस्य सत्यत्वानुमानेनाविरोधः । 


[अट्टेतवादः ]एतेन--मि्यात्वानुमानस्यानुमानतोऽविरोधोऽपि—व्या- 
ख्यातः । तत्र मिथ्यात्वानुमानम-विप्रतिपन्नम्‌, सत्वम्‌, प्रमाणदृष्टत्वादि- 
त्यनुमानाविरूद्धम्‌ ॥ 

तत्र प्रमाणृष्टत्वं प्रमाणजन्यव्वृत्तिव्याप्यत्वं वा, तारशफलव्याप्यत्वं 
वा, उभयम्‌, तदन्यद्वा, किं वा विवक्षितम्‌? 

तत्र सवत्र वृत्तिपदेन, प्रमाणजन्यज्ञानपदेन वाऽन्तःकरणव्रृत्तिविव- 
क्ष्यते, उताविद्याव्रत्तिः। अविद्यावृत्तिस्तु न प्रमाणजन्या । अन्तःकरण- 
वृत्तिस्तु नाप्रमाणजन्या, इति ज्ञानपदेनान्तःकरणवृत्तिमात्रविवत्तायां 
प्रमाणपदं वितथमिति व्यर्थेविरोषणत्वाद्‌ व्याप्यत्वासिद्धिः; शुक्तिरूप्य- 
व्यभिचारस्यापि तत एव वारणात्‌ । व्यर्थबहुविशेपणघटितहेतुरापि व्याप्य- 
त्वासिद्ध: ॥ 

अन्तःकरणवृत्तिव्याप्यत्वमात्रविवत्तायामुपहितस्येव वृत्तिविषयत्वम्‌ । 

उपहितमात्रविषयाविद्यानिवृत्तो शुद्ध स्वयंप्रकाशमात्रमेव, न वृत्तिविषय 
इति सिद्धान्ते दृष्टान्ते हेत्वसिद्धिः ॥ 

तत्र तत्र व्रृत्तिव्याप्यत्वं फळव्याप्यव्याव्ृत्तं विवक्ष्यते, उत तत्सा- 
धारणम्‌ । आद्ये स्वनिववर्त्याज्ञानसमानविषयत्वस्येव वृत्तिव्याप्यत्वात्‌ 
घटादीनां चाविद्याविषयत्वाआवेनोक्तत्रृत्तिव्याप्यत्वाभावादू भागासिद्धि: ॥ 


फळव्याप्यत्वं शुरूत्वादौ, अविद्यान्तःकरणादौ, ब्रह्मणि च बाधितम्‌, 
इति भागासिद्धि-हेलसिद्धी ॥ 
बत्तिव्याप्यत्वमात्रं तु न सत्यत्वप्रयोजकम्‌; अनध्यस्तत्वस्येवाबाध्यता- 
प्रयोजकत्वात्‌, इति सवेत्र कल्पेष्वप्रयोजकता । साक्षिभास्यानामविद्या- 
न्तःकरणादीनाम्‌, साक्तिणो वा प्रमाणजन्यज्ञानाविषयत्वादू भागासिद्धि: | 
तत्र व्रत्तिस्वीकारपच्तेऽपि सा न प्रमाणाधीनेति खलु वेदान्तमर्यादा ॥ 
तत्र प्रमाणदृष्टत्वं यदि तात्तिवकप्रमाणरष्टत्वम्‌, तर्हि हेत्वसिद्धिः; 
अस्माकमनिष्टेः । परप्रक्रिययेच परमतनिराकरणम्‌, न स्वप्रक्रिययेति खलु 
परेषां डिण्डिमः । अत।त्त्विकप्रमाणदृष्टत्वं तु दष्टान्तेऽसिद्धम्‌। उभयमपि 
शइण्श्ङ्गादो नास्तीति व्यभिचारः । प्रत्यक्षादीनां तत्त्वावेदकत्वं पूर्वेमेव 
निरस्तम्‌; श्रतिविरुद्धत्वात्‌ ॥। 


न च श्रतिविरोघेऽनुमानमप्यवसरति; प्रमाणत्वेन तात्त्विकप्रमाणत्व- 
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साधनं स्वतःप्रामाण्यं बाधाभावकालीनमादाय। तत्र शुक्तिरूप्यादि- 
ज्ञानस्यापि प्रव्रत्तिप्रयोजकत्वमात्रेण मिथ्यात्वेनानिश्वीयमानविषयकज्ञानत्वं 
स्वतो ग्राह्यं प्रामाण्यमस्ति, इति तस्यापि तत्त्वावेदकत्वापत्तिः ॥ 


भाविवाधमपेक्ष्याप्रामाण्यं तु घटादिप्रत्यत्तस्यापि, इति प्रमाणत्बरूपः 
हेत्वसिद्धिः प्रत्यत्षादिप्रमाणतत्त्वावेदकत्वानुमाने प्रमाणत्वहेतुके । न हि 
घटादिप्रत्यक्षस्य तत्त्वावेदकत्वाभावमात्रेण प्रामाण्यस्येंब विलोपः; ब्रह्मज्ञाने 
प्रामाण्याविघातात्‌ ॥ 
एतेन--प्रपञ्चः, तत्त्वावेदकप्रमाणदृष्टः, भ्रान्तेतरत्वादिति प्रयोगोऽपि 
परास्तः ।। 
तत्र श्रान्तेतरत्वं यदि बाघितेतरत्वम्‌, तहि, तत्‌ प्रतीतिदशायां शुक्ति- 
रूप्यादीनामपि, इति तत्र व्यभिचारः। यदि कालत्रयेऽपि बाधितेतरत्वं 
ब्रह्मचत्‌ , तर्हि हेत्वसिद्धिः; अधिष्ठानतत्त्वसाक्षात्कारेण त्रेकालिकबाधा- 
वगमात्‌ ॥ 


आत्मत्वोपाधिना सोपाधिकञ्च--यत्र यत्र तात्त्विकप्रमाणहृष्टत्वम्‌ , 
तत्र तत्रात्मत्वम्‌, पत्ते च सन्दिग्धोपाधिकत्वम्‌ ; प्रपञ्चाबाध्यताया अद्याप्य- 
सिद्धत्वात्‌ । ब्रह्म तु न प्रमाणानन्तरदृष्टम्‌, इति हेत्वसिद्धिस्तु पूवेमेव प्रसा- 
धिता; चिद्रूपत्वोपाधितायां तात्पयांत्‌। न च तदप्यंबाध्यत्वम्‌ , तदा हि हेतु- 
रेबोपाधिरिति फलति । त्रान्तेतरत्वमात्मत्वं चानर्थान्तरम्‌ , इति हेत्वसि- 
द्विरेब दूषणम्‌; “नेह नःनास्ती'ति श्रुतिबाध्यत्वेनाबाध्यत्वस्य पत्तेऽसंभ- 
वात्‌ । आत्मत्वं ह्यत्रोपाधितया विवक्षितमात्मस्वरूपमात्रत्वम , अवाधितत्वो- 
पलक्तितस्तरूपत्वम्‌ ; तस्येवात्मत्वत्‌। न च ताद्शम।त्मत्व॑ पत्त वतेते, इति 
नोपाधे: कथमपि चिकित्साऽत्र। निर्धमेकत्वाद्‌ ब्रह्मण आत्मत्वरूपधर्माभावो 
न दोपाय; अवाधितत्वोपळक्षितचिन्मात्रस्येव निर्विशेषत्रह्मस्वरूपत्वात्‌ ॥। 

तत्त्वावेदकत्वादिविशेषा नवधूय 1माणदृष्टत्वमात्रमपि न हंतुरित्युप- 
क्रमे बहु पराक्रान्तम्‌। प्रमाणदृष्टत्वं चेदं फलव्य,प्यादिरूपं किमपि शुद्ध 
ब्रह्मणि नास्तीति तत्र साधितम्‌। न केवलमिदम , किन्तु विश्वमात्रावृ- 
त्तीति भागासिद्धिः, शुक्तिरूप्यादिविपत्तेऽपि वर्तते, इति व्यभिचारश्च ॥ 

घ्रमाणदृष्टत्वं प्रामाणिकत्वम्‌ , प्रमेयत्वं वा घटादिवत्‌ स्वप्रकाशस्य 
ब्रह्मणोऽप्यस्त्येव, किन्तु प्रमाणजन्यं ज्ञानमो पचा रिकं वृत्तिमात्रमादाय प्रामा- 
णिकल्वव्यपदेश, प्रमेयत्वव्यपदेशो वाऽप्यौपचारिक एव झुद्धस्य ह्मणः । . 
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उक्त चाकरे--अविद्यानिवृत्तिपरत्वात्‌ू शास्रस्थ = शास्त्रजन्याखण्डाकार- 
बृत्तेः--इति ॥ 


“गौण-मुख्ययोमुख्ये कार्यसंप्रत्ययः” इति न्यायेन झुख्यप्रमेयताया 
इतुत्वे दृष्टान्ते हेत्वसिद्धिः, गौणप्रमेयताया विवत्षायां पत्ते हेत्वसिद्धिः । न 
हि गौण-सुख्यसाधारणमेकं प्रमेयत्वं हेतूकतुमलम ॥ अन्यतरत्वेनानुगमेऽपि 
न तत्‌ सत्यत्वप्रयोजकम्‌। प्राम'णिकत्वमेव हि. सत्यत्वम्‌, इति हेतुसाध्य- 
योरेक्यापत्ति : ॥ 


ब्रह्मणोडप्रामाणिकत्वे तु. प्रमाणतो दृष्टत्वहेतुब्रेह्मणि स्वयमेव परि- 
त्यक्त:, इति कथमनुमानम्‌ ९ 


न चात्र शुक्तिरूप्यं दृष्टान्तः; स ह्यन्वयव्याप्त्या प्रपञ्मिथ्यात्वाचुमा- 
नस्य दृष्टान्तः, व्यतिरेकव्याप्त्या सत्यत्वानुमानस्य। तत्र व्यतिरेकदृष्टान्ताद्‌ 
बरमन्वयदृष्टयाऽनेन प्रपद्ध मिथ्यात्वसाधनम्‌। संभवति हि दृइ्यत्वा- 
दिहदेतुना शुक्तिरूप्यदृष्टान्ते प्रपञ्चमिथ्यात्वसाधनमिति पूर्वमेबोपपादितम्‌।। 


न च ब्रह्मणोऽप्रामाणिकत्वेऽत्र पच्ने शशविषाणवद्सत्त्वप्रसद्भ:; अप्रा- 
माणिकत्वस्य शुक्तिरूप्यसाधारणस्य शशश्शद्भादिवत्‌ तुच्छत्वाभाषात्‌ । 
असत्ल्यातिनिराससत्वन्यत्र विशदः ॥ 


स्वतः सिद्धं हि ब्रह्म न प्रामाणिकम्‌। स्वतः सिद्धत्वं स्वप्रकाइ्वं 
चेत्यनर्थान्तरम्‌ । स्वप्रकाशत्वं तु -दृऱ्यत्वहेतुसमर्थनावसरे सम्यगेव 
निरुक्तम्‌ , इति प्रामाणिकत्वेन ब्रह्मवत्‌ प्रपञ्चसत्यत्वानुमानं न क्षोद- 
क्षमम , इति प्रपञ्चमिथ्यात्वादुमानस्य नानुमानेनापि बाधः॥ 


बस्तुतस्तु--प्रमाणतो दृष्टत्वं भ्रमस्यापि स्वतो ग्राह्यं प्रामाण्यं 
मिथ्यात्वेनानिश्वीयमानार्थविषयकत्वरूपं वाऽद्वेतसिद्धान्ते वर्तते । दोषनि- 
ष्कारणतानिरूपकान्यधीविषयत्बं तु प्रपञ्चेऽपि; प्रपञ्नस्याविद्यारूपदोष- 
निष्ठक्रारणतानिरूपकधीविषयत्वेन तदन्यत्वाभावात्‌ । क्यक्तं चेतत्‌ सद्वि 
, विक्तत्वमिथ्यात्वप्रकारणे, इति प्रपञ्भसत्यत्वं प्रक्ृतानुमानविषयः प्रमाण- 
तो दृष्टत्वं चेक्रमिति हेतु-साध्ययोरेक्यम्‌ ॥ 


अविद्याया दोपत्वानङ्गीकारस्तु द्वतवादिदरृष्टथा, न त्वद्नेतसिद्धान्ते, इति 
स्वमतेन परमतनिराकरणायोगादू ब्रह्मरूपमात्मानमेव निहन्ति सद्विवि- 
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क्तत्वरूपमिथ्यात्वानुमानमिति हेत्वसिद्धि: । प्रपञ्चः, मिथ्या, प्रमाणादष्ट- 
त्वादिति सत्प्रतिपक्षो5प्यत्रानुसन्वेय: ॥ 


एतेन-अर्थकरियाकारित्वेन प्रपञ्चसत्यत्वानुमानमपि-परास्तम्‌ ; दृष्टान्ता- 
संप्रतिपत्ते:। न च संप्रतिपन्नं किमपि। प्रपञ्चः, सत्यः, अर्थक्रियाकारित्वात्‌,, 
आत्मवदित्यत्रात्मा हि दृष्टान्तीक्ृतः। स च यदि शुद्धं ब्रह्म, तहि न त्स्याथे- 
क्रियाकारित्वम । भ्रुतिशतसिद्धं जगत्कारणं तु न शुद्धम्‌ , किन्तु मायोपहित- 
मेव | तस्य तु पक्षकोटिनिक्षिप्तत्वान्न दृष्टान्तत्वम्‌, दृष्टान्तस्तु शुद्ध ब्रह्म 


नाथेक्रियाकारि ॥ 


तच्चार्थक्रियाकारित्व॑ यदि व्यावहारिकम्‌ , तर्हि तद्‌ व्यवहारातीते तत्र 
बाधितम्‌, इति तत्र दुष्परिहरा हेत्वसिद्धि:। शुक्तिरूप्यादीनामंप्यर्थेक्रिया- 
कारित्वात्‌ तत्र व्यभिचारः । पूर्वेसंबन्धनियमेनेवोपपत्तेने सत्त्वं कारणता- 
वच्छेदकम्‌ , इति प्रपञ्चः, मिथ्या, अर्थक्रियाकारित्वात्‌ ; शक्तिरूप्यवदिति 
विरोधोऽपि ॥ | 


अत्र सुखावबोधाथ ज्ञानयाथाथ्यविषये द्वेताद्वेत्रन्थाशयः सङ्गृह्य 
प्रकाश्यते । स यथा-- 


प्रमाणछक्षणं स्म्रतिसाधारणम्‌ । 


[द्वेतवादः] यथार्थं प्रमाणम्‌। तञ्च ज्ञेयमनतिक्रम्य वर्तमानम_। 
अन्यथा ज्ञानं तु भ्रम: । तञ्च साक्षात्‌ , परम्परया वाऽन्यथाज्ञेयविषयाका- 
रित्वम्‌ । प्रमावान्‌ प्रमाता, प्रमाविषयः प्रमेयम्‌ । तत्र संशयो 5प्येकस्या 
कोटावन्यथा ज्ञेयविषयाकारत्वाद्‌ न प्रमाणम्‌॥ 


अख्यात्यादिनिरासेनासत्ख्यातिसमर्थनम्‌ । 
` तत्रायथार्थज्ञानमेव नास्तीति प्रभाकर: । तन्मते यथार्थेपद्वेयथ्यम । 


ज्ञानपदस्थले निश्चयस्य निर्देशात्‌ संशयव्युदास:। तस्याख्यातिनाम्ना 
व्यपदेशः ॥ 

'नेदँ मतं युक्तम्‌ ;  अनुभवसिद्धत्वाद विपर्ययस्य । तत्र देशा- 
न्तरस्थस्य रजतस्य संसगमात्राध्यासेनान्यथाख्यातिरिति वेशेषिका: ।। 


तत्र तत्कालिकयुत्पन्नं सदेवेति तु भास्करः, यस्य सत्ख्यातिरिति नाम । 
श्रीभाष्यसिद्धान्ताभिमतसत्ख्यातिस्तु विलक्षणा भास्करीयसत्ल्यातिवादत: ॥ 
१४ द 
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ज्ञानस्येव तदाकारे बाह्यत्वमात्रा भ्यासाद्‌ आत्मख्यातिवादिनः सौगता: । 
सद्सत्ख्यातिवादिनस्त्वाहताः, साङ्कयाः, भाद्वाइच ॥ 

सदसद्विलक्तणानिर्वेचनीयख्यातिवादिनोऽद्वेतिनः । असत्ख्यातिवादि- 
नस्त्वानन्दतीर्थीया: । 

तत्र शुक्तिकायां रजतमसदेव भातीत्यनुभवान्यथानुपपत्तिः प्रमाणम्‌ । 
तत्र प्रधानस्याबाध्यस्य विशेष्यस्येन्द्रियसन्निकृष्टवेडसतो भानानियमाद्‌ 
न शशश्ज्भादीनामपि श्रमे भानम्‌ ॥ 


अनारोपितार्थज्ञानस्तर प्रमात्वम्‌ । 


तत्र तत्त्वज्ञानं प्रमा । तत्त्वं त्वनारोपितम्‌। तञ्च प्रतीयमानत्वविशे- 
षितम्‌। तेन च कूर्मरोमादि न तत्त्वम्‌ । शुक्तिरजतादिकं त्वारोपितत्वादू न 
तत्त्वम्‌। कूमेरोमादिकं तु प्रधानाभावेनानारोपितम्‌। परं तु शुक्तिरूप्या- 
दिकमिव सत्त्वेन न प्रतीयते। तथाचासतोऽपि प्रतीतिनिषयत्वेऽपि 
सत्त्वेन न प्रतीतिरिति न दोषः ॥ 


तच्च प्रमाणं प्रत्यत्तानुमानागमभेदेन त्रिविधमेव । उपमानाथापस्य- 
भावज्ञानानां यथायथमनुमानःप्रत्यत्तयोरेवान्तर्भांवः । तत्‌ केवल- 
प्रमाणम्‌, अनुप्रमाणं च । अनुमानं त्वनुप्रमाणम्‌ , आगमप्रमाणं च। 
स्मृतिरपि मानसप्रत्यक्षत्वात्‌ केवलप्रमाणम्‌। द्विविधं ज्ञानं मनो जनयति -- 
तत्तदिन्त्रियाधिष्ठितत्त्वेन तत्तदिन्द्रियविषयम्‌ , स्वातन्ञ्येण स्मरणं च। 
संस्कारस्तु सहकारिमात्रम्‌। स च प्रत्यभिज्ञायां बाह्येन्द्रियसहकारी, स्मृतो 
तु मनःसहकारीति विशेष: । संस्कारद्राराऽतीतादिविषयेऽपि मनस्सन्नि- 
कर्षो योगिप्रत्यक्षादाबिबाबाधितः। मनसोऽपीन्द्रियत्वादू नात्रातिरिक्त- 
प्रमाणकल्पनादोषः । स्मृतेरपि प्रमाणकोटो निर्देशः । तस्या अपि प्रमाण- 
त्वात्‌; तस्या मानसप्रत्यक्षत्वेन कथञ्चन प्रत्यत्षादावन्तर्भाचः, अथवाऽ 
तिरिक्तप्रमाणान्तरनिरासमात्रे तु प्रमाणत्रेविध्यविभागस्य तात्पयेम्‌ ॥ 


इन्द्रियार्थसन्निकेः प्रत्यक्षप्रमाणम । अत्रार्थशाब्देन तत्तत्प्रत्यक्षयो- 
ग्यार्थस्य प्रहणादू नाकाशस्य प्रत्यक्षत्वम्‌; तस्य केनांपीन्द्रियेणासन्नि- 
कर्षात्‌ ॥ 
अर्थपरिचिछत्तिर्न प्रमा,स्म्रतिरपि प्रमा । 


तत्र प्रमालक्षणमह्ञातार्थज्ञानत्वम्‌, न त्बज्ञातार्थपरिच्छित्तिः, 
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येन स्मृतेः प्रमात्वव्युदास: स्यात्‌ । स्मृतिरपि प्रमेव; तस्या अप्रमात्वे 

~ a ~ ७ 
प्रमाणाभावात्‌ , प्रत्युत “स्मृतिः प्रत्यक्षमेतिह्यम ” इति स्मृतेरपि प्रमात्वं 
ज्ञापयति । सप्तेन्द्रियाणि प्रत्यक्षाणि ॥ 


तत्रेन्द्रियाणि षट प्रसिद्धानि। स्वरुपज्ञानम = आत्मा = साक्तौ च 
सप्तमम्‌ । आत्मस्वरूपमपीन्तद्रियम्‌; अन्यथा साक्तिधेद्यानां सुखादीनां न 
प्रत्यक्षत्वं स्यात्‌ ; इन्द्रिया्थसन्निकषेजन्यत्वप्र युक्तत्वात्‌ प्रत्यक्षत्वस्य ॥ 

तत्र श्रमप्रत्यच्ते प्रधानेन्द्रियसन्निकर्षमात्रेणासतोऽपि रजतस्य प्रत्यक्ष- 
स्वम्‌ ; प्रधानेऽसद्रजततादात्म्यारोपात्‌ । तत्र स्वरूपज्ञानस्य प्रमाठ्साक्षिणो 
विषया:---आत्मस्वरूपम्‌ , तद्धर्माः, अविद्या, मनः, तदूवृत्तयः, वाह्येन्द्रिय- 
ज्ञान-सुखाद्याः, कालः, अव्याकृताकाशश्व |... 


रेत्वाभासनिरूपणमनत्रा द्वेताभिमतमिथ्यात्वानुमाननिरासार्थम्‌ । 


_तत्रालुमाननिरूपणप्रसङ्गेन हेत्वाभासानाम्‌ , निग्रहस्थानानां च निरूपण- 
मद्वेतामिमतप्रपञ्चमिश्यात्वानुमानदुष्टत्वव्यवस्थापनेन सम्रयोजनम्‌। तद्यथा 
विवादपदम्‌, मिथ्या, दृहयत्वादिति मिथ्यात्वानुमानम्‌। तत्र प्रत्यक्षागमा- 
दिसिर्जगतः सत्यत्वावरामात्‌ विवादपदम्‌, सत्यम्‌, अर्थक्रियाकारित्वात्‌, 
इत्यनुमानेन प्रथमानुमानस्य बाधः, साध्यसमो वा । एवं स्वरूपासिद्धिरपि 
हृङ्यत्वस्य, मिथ्यात्वस्य च पत्तत्वे; तत्र हेतूकृतदृश्यत्वस्यापि मिथ्यात्वात्‌ 
पक्तेडसम्भवात्‌ । मिथ्यात्वस्याप्यनिर्वेचनीयत्वेऽद्वेतमतेऽसत्ख्यातेरनङ्गीका- 
रादप्रसिद्धिरेव । आत्मनोऽपि दृश्यत्वात्‌ तत्रानेकान्तोऽपि। जगत्‌ , सत्यम्‌, 
प्रमाणसिद्धत्वात्‌ ; ब्रह्मवदिति सत्प्रतिपक्षश्च। अमानसिद्धत्वेन सोपाधिकत्वं 
च। न हि प्रत्यक्षस्य वर्तेमानमात्रग्राहित्वम्‌; अनुमानस्यापि तत्प्रामाण्यः 
प्राहिसाक्षिणः प्रत्यक्षवदू वर्तमानार्थपरा हित्वापत्तेः। साक्षिवेद्यत्वेन प्रामाण्ये 
जगत्सत्यत्वमपि साशक्षिवेद्यमेव, इति तन्मिथ्यात्वस्य साक्षिणा बाधः ॥ 


प्रमाछक्षणं स्स्टरतिव्या वृत्तम्‌ । 


[अद्वेतवाद:] यथार्थज्ञानं प्रमा। तञ्चाबाधितार्थविषयकं ज्ञानम्‌ । भ्रान्ति- 
दशायामप्यबाधितार्थविषयकत्वं समानम्‌। तस्य भ्रमत्वं तु भाविबाधम- 
भिप्रेत्य । तथाच ब्रह्मसाच्षात्कारपूर्वक्षणावच्छिन्नबाधविषयविषयकत्वेन 
श्रमत्वम्‌, बरह्मसाक्षात्कारनिबन्धनबाधविषयत्वेन तु घटादिज्ञानस्य 
भ्रमत्वम्‌. , तरपूर्वक्षणावच्छिन्नबाधाविषयविषयकत्वेन प्रमात्वमिति विभाग:। 
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वस्तुसिद्धिस्तु यथार्थज्ञानेनेव । स्मृतिस्तु सिद्धार्थविषयकज्ञानत्वाद्‌ न 
वस्तुसाधकत्वेन प्रमा, किन्त्वबाधितार्थविषयकत्वेनेब । यत्र बाधि- 
ताथेविपयकमपि स्मरणं भवति, तत्र त्वनुबादमात्रम्‌। न तस्या यथाथत्व- 
नियमः । स्वकारणसंस्कारकारणानुभवानुसारित्वेन तु यथार्थेत्वम्‌ , 
अयथारथेत्वं च ॥ | 
अखूप्रात्यसत्ख्यात्यादिनिरासेनानिवचनी यख्यातिसमर्थनम्‌ । 


तत्र प्रभाकर-नेयायिक-सोगत-भास्करादिमतवेलक्षण्यमुभयञ समानम्‌ । 
विशेषस्त्वनिवेचनीयख्यातिरद्वेतमते । ट्रेतमते त्वसत्ख्याति:। तत्रासद्‌ 
यदि बाध्यम्‌ „ तर्हि तद्‌ भ्रमस्थले तदोत्पन्नम्‌ , उत सवेदा वतते। 
आद्ये तदुत्पादकसामग्रयभावः । द्वितीये तु सवेदा श्रमप्रसङ्गः। काच-का- 
मलादिदोपा अधिष्ठानस्याऽऽवरक्रा एव, न तु विषयोत्पादकाः ॥ 


भासमानस्य रजतस्यासतः दादाश्उङ्गादिभ्यो विशेषो वर्तते वा, न वा । 
आद्ये कीदृशं तद्सत्स्वरूपम्‌? यदि प्रधानेऽधिष्ठाने चा वाध्यमानत्व- 
मात्रम्‌ , तर्हि शशाश्ङ्गादेरिव सत्त्वेन प्रतीतिविषयत्वं कुतः ? तत्र शुक्ति- 
रूप्यादीनां सत्त्वं यद्यधिष्ठानतादात्म्येन, तर्हि न सत्त्वम्‌, न चासत्त्वम , 
इत्यनिवेचनोयत्वे पर्यंबसानम्‌; अनारोपितज्ञानत्वं न प्रमात्वम्‌; अन्यथा 
सद्सत्ल्यात्यापत्त्याऽऽहेतमतप्रवेशः ॥ 

अत एब सत्त्वेन प्रतीतिविषयरवे सत्यनारोपितत्वमिति व्याख्यातम्‌ । 
तत्र विशेषणं न शुक्तिरूप्यादिव्यावतेनार्थम्‌ ; तस्यारोपितत्वेनेव 
तत्त्वताया वारणात्‌ । कूमेरूपादिकं त्वनारोपितमिति कृत्वा खलु 
तद्विशिपणम्‌। तत्र च ुक्तिरूप्यादीनां सत्त्वेन प्रतीत्यस्वीकारे 
विशेषणबेयथ्यंम्‌, तत्स्वीकारे च सदसदात्मकत्वम । अथान्यत्र सत 
एव रजतस्यात्रासत्त्वमात्रं विवक्ष्यते, तहिं नेयायिकानामिवान्यथा- 
ख्य़ातित्वेन नासत्ख्यातिः। यद्यभिनवान्यथाख्यातिरेवासत्ख्यातिः, तर्हि 
नाममात्रविवादः ॥ 

अर्थपरिच्छित्ते: प्रमात्वम्‌ , स्मृतेरप्रमास्वं च । 


अतो नियतो रजतादेः स्वरूपस्याप्यध्यासः। स्वरूपस्याप्यारोपे त्वनि- 
वैचनीयख्यातिरेव । सर्वमिदं न्यायचन्द्रिका-अर्थपरिच्छित्तिः प्रमा, 
असत्स्यातिश्च न युक्तेति विवेचनेन विशदयति । वेदान्तपरिभाषा तु 
स्मृत्यप्रमात्वपक्षे, तत््रमात्वपच्ते चानास्थां दशेयति। “स्मृति: प्रत्यक्षमेति- 
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ह्यमम”इति तु स्मृतिशब्देन, ऐतिद्यशब्देनेव वाऽऽगमभे दमेवाभिम्रेति ; 
मन्वा दिस्मृतिप्रासाण्यपरत्वात्‌ तस्य । मन्वादिवाक्यानि स्मृतवेदवाक्यमूल- 
कानि, न तु तदर्थस्मरणमूललोकिक्रानुभवमूलकानि । न च प्रयोजनं 
स्मृतिप्रामाण्यस्वीकारस्य; तन्मूलप्रामाण्येनेवेष्टसिद्धेः ॥ 

स्मृतिळत्तणं तु मानसप्रत्यक्षं ज्ञानमिति परे मन्यन्ते, परं त्वचुमितार्थ- 
स्मरणेऽव्याप्तमिदं लक्षणम्‌; वाह्यन्द्रियानपेक्षं मनसोऽञ्यापारात्‌। संस्का- 
रसहकृतमनस इन्द्रियस्येब तत्र करणस्वमित्यपि दुर्बेचम्‌ ॥ 

तत्रात्मनः साक्षित्वे न विप्रतिपत्तिः, परं तु न स्वरूपज्ञानं साक्षि, 
किन्त्बन्तःकरणोपहितमेव । न चेतसयेन्द्रियत्वे किमपि प्रमाणम्‌; सवेद्शेन- 
विरुद्धत्वात्‌ तदिन्द्रियतावादस्य । ततरेन्द्रियसन्निकर्पजन्यत्वस्य प्रत्यत्तत्वप्रयो- 
जकत्वे कथं श्रमस्थले रजतस्य प्रत्यक्षतानिवांह्‌ः? न हि रजतस्यासतोऽपी- 
्ट्रियेणास्ति कोऽपि सन्निकर्षः । अद्वेतमते ठु शुक्त यवच्छिन्नचेतन्याभि- 
न्नसाक्षिचतन्यतादात्म्यात्‌ साक्षिभास्यत्वं सुखादिवदवि रुद्धम्‌। असतस्तु 
नेन्द्रियेण, न वाऽऽत्मना सन्निकर्षः, इति न प्रत्यक्षत्वनिर्वाहः । प्रधा नेन्द्रि- 
यसन्निकर्षेणेव तदाश्रितस्यापि प्रत्यक्षत्वे घटेन्द्रियासन्निकषेऽपि भूतलमात्र- 
सन्निकर्षे घटप्रत्यक्षत्वमापद्येत । अतोऽपि हवतोरसत्ख्यातिरनुपपन्ना । इदं 
घच सब न्यायचन्द्रिका विशद्यत्यन्यथाख्यातिनिराकरणाद्यवसरे ॥ 


तत्र स्वरूपज्ञानस्य प्रमातुः साक्षिपदवाच्यस्य-आत्मस्वरूपम्‌., 
तद्धर्माः, अविद्या, मनः, तद्वृत्तयः, बाह्येन्द्रिय-ज्ञानसुखाद्यः, कालः, 
अव्याक्कताकाशश्च विषया इति परसिद्धान्तः। तत्रात्मस्वरूपं स्वप्रकाशम्‌, न 
साक्तिणो विषयः, व्ृत्तिज्ञानस्य तु विषय: । परं तु तदप्यखण्डाकारवृत्ति- 
ज्ञानमेवेति तु विवेकः । अन्यत्र तु प्रायेण न विप्रतिपत्ति: । कालस्यापि 
वृत्तिज्ञानविषयत्वमेव, इति तु न्यायचन्द्रिका धारावाहिकप्रमात्वोपपाद्न- 
व्याजेन विवेचयति । तत्र व्रृत्तिरनम्तःकरणपरिणाम एव ज्ञानम्‌, न त्ववि- 
द्यावृत्ति:, इति श्रमस्याविद्यावृत्त्यात्मकस्य, तादृश्याः स्मृतेश्च न ज्ञानत्व- 
मपीति न्यायचन्द्रिका वदति ॥ 


मिथ्यात्वानुमानस्य निईत्वसमर्थनम्‌ । 
तत्रानुमानप्रमाणनिरूपणस्यासाधारणं प्रयोजनं प्रपञ्चमिथ्यात्वानुः 


मानम्‌ । न चात्र कोऽपि हेत्वाभासः । तत्रानुमानप्रयोगस्तु-विवादपदम्‌ ; 
मिथ्या, हृश्यत्वात्‌; यदेवम्‌, तदेवम्‌ ; यथा शुक्तिरूप्यमिति। तत्रा- 
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नवधारितानिवेचनीयत्वादिविशेयणं दृश्यत्वमात्रं हेतुः, न त्वबनिवेचनी 
यत्वविशेषितम्‌, इति न हेत्वसिद्धि: । तन्मिथ्यात्वस्याप्यनेनेव साधनम्‌ ; 
तस्यापि घटादिसाधारणदृर्यत्वात्‌ । ब्रह्मभिन्नत्वेन तु मिथ्यात्वम्‌, इति 
न तन्मिथ्यात्वासिद्विरनेनानुमानेन ॥ 


हृऱ्यत्बं ह्यत्र दृक्तादात्म्यवत्त्वमेव विवक्षितम्‌, न तु वृत्तिव्याप्यत्वम , 
साक्तिवेद्यत्वं वा, इति नात्मस्वरूपे हग्मपे दृश्यत्वं वतेते, इति न व्यभि- 
चारः । असत्ख्यातेरयुक्तत्वस्थापनादगत्याऽनिर्वचनीयख्यातेरेव स्वीकरणी- 
यत्वाञ्च शुक्तिरूप्यदृष्टान्तोऽप्यव्याहतः। जगतू--न मिथ्या, अर्थक्रिया- 
कारित्वादिति कालात्ययापदेशरत्वथक्रियाका रित्वस्याबाध्यत्वाप्रयोजकत्वाद्‌ , 
व्यावहारिक-प्रतिभासिकान्यतरसत्त्वस्याथक्रियाकारित्वाविरोधाच्च नाव- 
 सरति। प्रमाणसिद्धत्वं व्यावहारिकसत्त्वेनापि निवेहति, इति न तदपि 
त्रिकालाबध्यत्वरूपसत्यत्वप्रयोजकम्‌। अत एव नामानसिद्धत्वेन सोपा- 
धिकत्वम्‌। “सवे वस्तु ज्ञाततयाऽज्ञाततया वा सात्तिभास्यम्‌, 
एवं प्रामाण्यमपि । साक्षिभास्यं च वाधितमपि, नावाधितमेव, 
इति सात्तिभास्यत्वं प्रपञ्चस्य न मिथ्यात्वबिरोधि। प्रत्यक्षस्य हि 
बतेमानमात्रग्राहिणो न भाविबाधविरोधित्वम्‌_, इति श्रतिवाधितं प्रत्यक्षं न 
प्रपञ्चसत्यत्वग्राहि, इति जगत्सत्यत्वानुमानेन न प्रत्यक्षस्य बाध: । अयमेव 
न्यायोऽनुमानेऽपि । सव चेदं न्यायचन्द्रिका ज्ञापयति ॥ 


तद्यं संग्रहः -भेदपञ्चकमपि प्रमाणान्तरसिद्धम्‌ । तत्रेश्वरो ः 
यद्यपि श्रत्येकगम्यः; तथापि तस्य जीवेन भेद आनुमानिकोऽपि; तत्तस्प्र- 
माणावगतविरुद्धधमेकत्वात्‌ । अत एव न्यायामृतादो विरूद्धधर्मकत्वेन जीवे 
श्वरभेदानुमानम्‌। अयमेव न्यायो जीवानाम्‌, जडानां च परस्परभेदे 
ऽपि। तत्रापरो जीवो यद्यपीश्चर इव नापरस्य जीवसय देहातिरेकेण ; प्रत्यक्ष- 
देहाति रेकस्त्वस्यानुमानगम्यः । जडानामतौन्द्रियाणामनुमानेकगम्यानां 
भेदोऽप्यत एव व्याख्यातः ॥ | 


अस्तु वा जीवेश्वरादिभेदः सर्वोऽपि श्रत्येकसमधिगम्यः, तथापि 
शास्नप्राप्तस्यापि शास्त्रेण निषेधो जर्तिलयवाग्वादिस्थल इवानूद्य निषेध 
शास्नपु रयते, इति भेदपश्चक्रस्य, तत्रकतमस्य, कस्यापि वा न श्रतितात्प- 
येविषयत्त्रम , इति तत्तत्प्रमाणप्रवृत्तिमपेक्ष्य सर्वेस्यापूर्वत्वेडपि तात्पये 
प्राहकमपूर्वत्वमनूद्य निपिद्धचमाने न संभवति | तत्र ब्रह्मणि शास्त्रतो5न्य- 
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तो वा प्रसक्तिः, तत्र निपेघश्चाध्यारोपापवादविधयेष । अत एव--“नेह- 
नानास्ति किञ्चन” “एकमेवाद्वितीयमि”त्यादिवाक्यानि । अपच्छेदन्यायो- 
5प्यत्रानुसन्धानमहेति ॥ 

न चापच्छेदन्यायानुसन्धाने नेवेह्‌ किश्चनाप्र आसीत्‌? इत्यनेन ब्रह्म- 
णोऽपि निषेधापत्त्या शून्यवादप्रसङ्ग: । अत्र प्रतिपाद्यमानः सवाँभावो 
न शून्यम्‌; तस्य आावाभावविळक्तणत्वात्‌। सवाँभावो नात्र ब्रह्माभाव- 
मप्यभिप्रेत्य; इहपदेन तदतिरिक्तस्येव तत्रेव निपेधेन तस्येकस्य 
परिशेषणात्‌ । “नेह नानास्ति” “एकमेवाद्वितीयम्‌” इत्यादाविहेति सदिति 
च प्रकृतं ब्रह्मेव सर्वाभावाधिष्ठानत्वेन, अद्वितीयत्वेन च बोध्यते, 
न तु निरधिष्ठानकसबांभावस्तत्र बोध्यते ॥ | 

न चात्र “प्रक्षालनाद्धि पङ्कस्य दूरादस्पर्शनं वरमि”ति न्यायो$ध्यारो- 
पापवाद्न्यायचिवक्षायां प्रसरति। स हि यत्र पङ्कसपशेः, निषेध्यारोपो वा 
नान्यशोषः, तत्रेव प्रवर्तते । पङ्कस्पदीस्य, आरोपस्य वाऽन्यशेषत्वे तु न 
स न्यायः प्रवर्तेते । यत्र कूपखननप्रसङ्गे पङ्कर्पशेः, स्थूला रुन्धतीन्यायेन 
वा मुख्यतत्त्वोपदेशार्थमध्यारोपः, तत्र पङ्कस्पशः, अध्यारोपो बा 
मुख्यप्रयोजनेकरोषत्वादन्यशोेषः। तत एब सप्रयोजनत्वादध्यारोप इवानि- 
वारणीयः; अन्यथा तु न कूपनिष्पत्तिः, न वा सूक्ष्मतत्त्वस्यासंकीणेस्य 
निर्णयः। प्रकृतेतावत्त्वाधिकरणेऽमुं न्यायं पूर्वेपक्षोपपादकतयेव भगवत्पादा 
अप्यनुसन्द्‌ धते ॥ 

सर्वथा तु शास्रसिद्धानामप्युपाधीनाम्‌., तत्सम्बन्धस्य, तत्प्रयुक्तस्य 
भेदस्य च प्रमातृदृष्टयाऽपूर्वत्वेऽपि देवताधिकरणभामत्यादाबुक्तरीत्या 
प्रमेयदृ्टयाऽपूर्वेत्वाभावात्‌ , शास्त्रदृष्टया, प्रमेयदृष्ट्या वा निरविशेषत्रह्मण 
एवा पूरवेत्वम्‌॥ | 

अभावकारणता हि “असदिति चेन्न प्रतिषेधमात्रत्वादि त्यत्र 
द्वेतभाष्येऽपि निरस्तः, इति सद्रपत्रह्मकारणतानिषेधेनाभावकारणता- 
55पादनं न संभवति । निर्विशेपवाक्यसुख्यप्रामाण्ये सविरेषवाक्यानि 
भेदपराणि वाक्यानि च सर्वाणि यथासंभवं प्रमाणानि । तत्र द्वत- 
परत्वम्‌ , अद्वेतपरत्वं च तत्तत्संप्रदायानुसारिणां तत्तन्निबन्धमूलकविचार- 
परम्परया तत्तत्प्रकरणेषु तत्तद्भाष्य-वादप्रस्थानगत-तत्तत्संप्रदायानुसारिणां 
विचारधारातोऽवगन्तव्यम्‌॥ 


तत्राद्वेतिनां भाष्यप्रस्थाननिवन्धाः, तदीयचित्सुख्यादिवादभ्रस्थानो- 


११२ अ दवेततत्त्वसुधा 


पयोगिनां विषयाणां मूलम्‌ । जयतीर्थीयटीका-न्यायसुधादयः, तापपर्य- 
चन्द्रिका, तन्मण्डनाद्यस्तु तत्तद्भाष्यानुव्याख्यानमुखेन प्रवृत्ता द्वेतिनां 
तदीयसूत्रभाष्याणुभाष्यानुव्याख्यानमूलाश्चित्सुख्यादिपरीक्षारूपा द्वैतिनां 
बादुप्रस्थाननिबन्धाः ॥ 


तत्राद्वतिनाम्‌--भामतीपञ्चपादिकादयः, व्याख्यानुव्याख्यानविधया 
प्रसरन्तः शङ्करपादभूषणचन्द्रिकाखण्डनाद्वैतदीपिकाद्‌योऽधिकरणप्रस्थान- 
प्रधानाः । वादप्रस्थानमुखेन द्वेतिनां करमेण वर्धमानाः-वादावली-न्यायास्रृत- 
न्यायामृततरङ्गिणी-म्यायास्रृत कण्टको द्वार-न्याया मृतसोगन्ध्य-सटिप्पण-न्या- 
याम्रुताणेवाः । अद्वेतिनां तु वादपस्थानदिशा सुदूरं वृद्धि गतारतु--चि 
स्सुखी-न्यायचन्द्रिकाऽट्रतसिद्धि- सिद्धिञ्याख्या-लघ-गुरूचन्द्रिका द्वय - न्या- 
यास्त सौगन्ध्यविमशे-सटिप्पणन्यायाख्रताणेवपरीक्षादयो बहुवः। न्यायभा- 
स्करस्तु द्वेत-विशिष्टाद्वेतसाधारणानां विषयाणामद्वेतसिद्धयादिगतानां लघ- 
चन्द्रिकाखण्डनास्मको वेष्णवाम्रेसरपण्डितप्रवरानन्ताल्वारमहाायेन ग्रथितो 
न्यायेन्दुशेखर-न्यायभास्करखण्डनादिनाञ्ना पूज्यश्रीत्यागराजमखीन्द्र-श्रद्धा- 
स्पद्‌-श्रीरामसुब्रह्मण्यशास्तरिचरण-पूञ्यश्रीगुरुचरणश्रीपञ्चपकेशाशास्त्रिपादा- 
दिद्वारा साम्प्रतं प्रकाशिताः, अप्रकारिताः, प्रकाइयमानाञ्च प्रसिद्धाः । 
साम्प्रतं तु द्रतसिद्धान्तधुरन्धरपूञ्यश्रीविद्यामान्यतीर्थ-श्रीभाण्डरकरिः 
स्वामिनामाज्ञानुसारम्‌ , तेरेव सप्रेमानुवन्धमनुग्रहीतन्यायसुधानिबन्ध- 
समालोचनाथ विचारविनिमयेन द्वेताट्रेतसिद्धान्वविकासः: सर्वतो वर्ध- 
तामित्ययं निबन्धो निबध्यते ॥ 


_ न केवलं भण्डारकरिश्रीचरणाः, किन्तु पेजावरमठाध्यक्षविद्यारसिक 
श्रीचरणा अपि सुद्गद्भावेन तत्तत्सिद्धान्तसिद्ध प्रक्रियाविशेषाणां विना शाखा- 
चङ्क्रमणम्‌ , परिहासबुद्धि वा विचारधारामिमां सप्रेमानुवन्धमनुसर्तम , 
पूज्यश्रीभाण्डारकरिश्रीचरणा इव मामाज्ञापयन्‌, इति तदाज्ञामपि 
शिरसि कृत्यवायं प्रबन्धो निबध्यते । द्वंताह्देतविचारधारा हि न्याय- 
'चन्द्रिकादिसमयमारभ्य समयवन्धापरित्यागेन विषयेकदष्ट्येव वर्धते 
इति तदाज्ञयाऽत्र प्रवतेमानो5यं विधेयः सर्वथा स्वबुद्धिविकासमेवानेन 
निबन्धेनापेत्तते, अविहायव श्रीमदानन्दतीर्थेपषु पूज्यपादभावम्‌ , सर्वात्मना 
सवेपूज्यभाव॑ च तत्त्संप्रदायकजीवातुतत्तन्मठाधीशानामुपरि ।। 


तत्त्वातत्त्वनिणयस्तु तत्तदभिमाननिवन्धनस्तस्य तस्य यथा तथा वा 
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भवतु, न सांप्रतिका वयं मतविशेषस्य प्रवतेने, निवतेने वा पूवोचार्या 
इव प्रभव: । बहोः समयात्‌ प्रवृत्ता विचारधारेयं पुनरपि वर्धमाना नियतं 
बुद्धिविकासमातनिष्यतीति विश्वस्य विचारोऽयं पुरुषोत्तमाराधनवुद्धया 
प्रस्तूयते । यदि सविशेष एव वेदान्तानां पर्यवसानम्‌, तदापि -- 


“वशीकृते मनस्येषां सगुणन्रह्मशीलनात्‌ । 


तदेवाविभेवेत्‌ साच्चादपेतोपाधिकल्वनम॥” 
“इनरानुम्रहादेब पुंसामद्वैतवासना ॥” 


इत्यनुसारेणात्रेव ब्रह्मभावं येन केनापि क्रमेणादधातु ॥ 
“येनापि केनापि ह्ृदि स्थितेन 
यथा नियुक्तोऽस्मि तथा करोमि ॥” 
इति नीतिशरणोऽयं निबन्धा-- 
“इश्वरः सर्वभूतानां हृदेशेऽजु न तिष्ठति । 
ग्रामयन्‌ सर्वभूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥ 


इति वचनानुसारं भगवदेकवशस्तदाज्ञानुसारमत्रावतीणो “वेष- 
म्य-नेघृ ण्ये न सापेक्षत्वात्‌ तथाहि दशेनमि”ति न्यायेन स एव स्वकर्मानु- 
सारं सवे प्रवर्तयतीति तदेकनिर्भेरः सुधीजनविधेयः, तुल्यनिन्दा-स्तुतिः, 
श्रीभाण्डेरकरिस्वामिपादादीनामाज्ञामात्रमत्र पालयति, फले त्वत्रोदासीनः 
एव। सांप्रतं त्वेताव देव । 


१५९ 





न्यायसुधाघरीक्षा 


परा परविद्यानिर्णयः j 


हरेरवतारो बादरायणो लोकहिताथं परविद्येतिकर्तव्यतारूपां ब्रह्म- 
मीमासां प्रणिनाय । सा चोपनिषच्च न केवलं परविद्योत्तमं शास्त्रम्‌, किन्तूः 
पनिषद्‌ ब्र्ममीमांसोपकृतत्वेन, ब्रह्ममीमांसा तु तदुपक्रारकत्वेन । अत एव 
ब्रह्ममीमांसा55प्रिमूला, श्रतिमूला, युक्तिमूला च ; श्रुति-युक्ति-संवाद्यथाव- 
बोधकत्वात्‌ । श्रतिस्तु स्वतः प्रमाणमपि तदर्थेनिणेयप्रतिबन्धकसंशयनिरा- 
साथेमितिकतंव्यतात्वेन ब्रह्ममीमांसामपेत्तते ॥ 


तत्र च सर्वेषां वेदानां वेद्र्वेनापरविद्यात्वं विनाऽर्थविवत्तां शब्दजनह्म- 
विधया, अर्थेविवक्षया तु कमेकाण्डानां कर्मण्यवान्तरतात्पर्यादपरविद्यात्वम्‌ , 
उपनिषदां त्वक्तरपरमात्मस्वरूपपरतया परविद्यात्वमित्यद्वतराद्धान्तः। न्याय- 
सुधाद्यस्तु कमेकाण्डानामपि परविद्यात्वं विष्णुपरत्वेन । तदुक्तम- 


“गाद्या अपरा विद्या यदा विष्णोने वाचकाः । 
ता एब परमा विद्या यदा विष्णोस्तु वाचकाः ।।* 


इति प्रतिपादयन्ति ।। 
कर्मणि मुख्यं न तात्पयेमिति तु समानम्‌। अवान्तरतात्पयेविषयाणां 
कमेणां परविद्यासाधनते न विप्रतिपत्तिः । कमेपराणामपि साक्षादक्षर- 


बोधकत्वव्यचस्था ब्रह्ममीमांसयाः) इति ब्रह्ममीमांसाया उत्तमशास्तरत्तं तद- 
भिमतम्‌॥ 
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तत्र--“अथातो धरमेजिज्ञासे”ति धर्ममीमांसात: एथग्‌ ब्रह्ममी- 
मांसायाः सूत्रणात्‌ कर्म-ब्रह्मकाण्डयोर्मिन्नविषयत्वावगमात्‌ “सापेक्षा 
च यज्ञादिश्रुतेरधवत्‌” इति कर्मणां ब्रह्मज्ञानोपकारत्वमात्रबोधनाञ्च कमे- 
काण्डानामपि विष्णुपरत्वेन ब्रह्मपरता न विकल्पसहा; परतत्त्वाक्तर- 
स्वरूपपरोपनिषदर्थेनिणोयकतामात्रेणोत्तमशास्त्रत्वे त्वद्वेतिनोऽपि न विसं- 
बद्न्ते । परस्परोपकार्योपकारकभावेनो भयप्रामाण्येऽपि न्रह्ममीमांसाया 
एवानुम्राहिकाया उत्तमशास्त्रत्वे तु विप्रतिपद्यन्ते ॥ 


न्यायसुधाया ओपक्रमिकविपयसंग्रहः । 


'न्यायसुधा हि श्रीमदनन्द्तीर्थ भगवत्पादळृतत्रह्मसूत्रभाष्याणुभाष्य- 
स्यानुव्याख्यानव्याख्याया ब्रह्मसुत्रभाष्यमङ्गछर्लोकस्येव तदीयाणुभाष्येऽ- 
प्यनुसंहितस्य-- 


“नारायणं गुणेस्सबैरुदीण दोषवर्जितम्‌॥ 
ज्ञेयं गम्यं गुरूँश्वापि नत्वा सूत्रार्थं उच्यते ।।” 


इत्यस्य विवरणात्मकस्यानुव्याख्यानगतस्य, अन्यस्य चौपक्रमिकस्य 
मङ्गलछो कस्य 


. नारायणं निखिलपूर्णगुणेकदेहम. 
निर्दोषमाप्यतममप्यखिलेस्सुवाक्येः । 
अस्योद्भवादिदमशेषविशेषतोऽपि 
चन्यं सदा प्रियतमं मम सन्नमामि ॥ 
तमेव शास्त्रप्रभव॑ प्रणम्य 
जगदूगुरूणां गशुरूमञ्जसेब । 
बिशेषतो मे परमाख्यविद्या- 
व्याख्यां करोम्यन्वपि चाहमेव ॥ 
प्रादुभूतो हरेव्यांसो विरिञ्ि-भवपूर्वकः । 
अर्थितः परविद्याख्यां चक्रे शास्त्रमनुत्तमम्‌ ॥ 
गुरुगुरूणां प्रभवः शास्त्राणां बादरायणः 
यतस्तदुदितं मानमजादिभ्यस्तदर्थितः ॥ 
वक्त-श्रोतृप्रसक्तीनां यदाप्तिरनुकूलता। 
आप्तवाक्यतया तेन श्रुतिमूलंतया तथा ॥ 
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के ° त्रिविधं 
युक्तिमूलतया चव प्रामाण्यं त्रिविधं महत्‌ ॥ 
इऱ्यते ब्रह्मसूत्राणामेकधाऽन्यतर सर्वेशः । 
अतो नेतादशं किञ्चित्‌ प्रमागतममिष्यते ॥ 


इत्येवंरूपेण प्रवृत्तस्य विवरणरूपेण प्रवृत्ता नारायणदाव्देन प्रथमा- 
ध्यायार्थम्‌, निर्दोषपदेन द्वितीयाध्यायाथम्‌ , आप्ततमपदेन मुख्यपुरु- 
घार्थतया नारायणस्वरूपप्रतिपादनद्वारा तृतीय-तुरीयाध्यायाथं च भगवान्‌ 
भाष्यकारः संगृह्णातीति निरूपणप्रसङ्ग शुरूणां शुरूत्वेनानुसन्धीयमानस्य 
बादरायणस्य भगवद्वतारस्यापि नारायणत्वेन रूपभेदेन शिष्टाचारप्राप्तेष्ट- 
देवतानमस्कारस्यावश्यकर्तेव्यताम्‌ , नारायणस्यानन्दाद्गुणदेहस्य निखिळ- 
शुणपूर्णस्य = नाराणाम्‌ = गुणानामयनत्वेन, आराणाम्‌ = दोषाणामनयन- 
त्वेन, नरोपकारिणां नाराणाम = वेदानां गतित्वेन, भाराणां युख्याधिपति- 
मुख्यप्राणायतनत्वेन, नाराणामुद्भवादिदातृत्वेन, नरसमूहवेद्यत्वेन च षोढा 
नारायणपदबोध्यत्वम्‌_, तत एव सवोत्कृष्टत्वम , तदतिरिक्तदेवतानां वेदाप्रति- 
पाद्यत्वम , ब्रह्ममीमांसादास्त्रस्य वेदसमानयोगत्तेमम_, ततोऽधिकं वा “अ- 
नुक्त पञ्च भिर्वेदे रुत्सन्नान भगवानि” त्यादिनऽशोषविशोषार्थप्रतिपादकत्वेन 


परविद्यात्वेन च प्रामाण्यं व्यवस्थापयन्ती “सूत्राथे उच्यते” इति भाष्य- ` 


गतसूत्रपद्स्य रूढ्या, प्रसिद्धया च ब्रहमसुत्रमात्रपरत्वेऽपि ब्रह्मसुत्रमिति 
ब्रह्मपद्प्रयोगेण ब्रह्ममीमांसायां सकळवेदार्थ भूतस्य विष्णोरेव विषयत्वं 
बिशदीकुबोणोपसंहरति-- 


एतेन--एतच्छासत्रबाचिनः शारीरकशाब्द्स्य शरीरमेव 
शारीरम्‌, तत्र भवः शारीरकः -- जीव:, तमधिकृत्य 
कृतोऽयं ग्रन्थः इति व्याख्यानं निरस्तम-इति॥ 
एवं लिखन्त्यपीयम्‌-- 
शारीरौ तावुभौ ज्ञेयौ जीवर्चेश्वर एब च। 


इति es शारीरकसूत्रमित्यपि संज्ञां नह्ममीमांसाया अनु- 
मन्यते, इति भवः शारीरः, तत्सूत्रमिति व्याख्या ब्रह्मसुत्रपदे न 
विरुद्धमिति मन्तव्यम्‌ ॥ 


शारीरिकमीमांसाख्याया अद्देतमतेऽनुपपत्तिशङ्टा, तत्परिहारश्व । 


तंथांहि--किमंत्र जीवस्य शारीरकपदार्थेत्वं निषिद्धयते, उत शारीरकस्यापि 
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तत्र--अथातो धमंजिज्ञासे”ति धर्ममीमांसातः एथग्‌ ब्रह्ममी- 
मांसाया: सूत्रणात्‌ कमे-ब्रह्मकाण्डयोभिन्नविषयत्वावगमात्‌ “सवापेक्षा 
'च यज्ञादिश्रुतेरश्चवत्‌” इति कमणां ब्र्मज्ञानोपकारत्वमात्रबोधनाञ्च कमे- 
काण्डानामपि विष्णुपरत्वेन ब्रह्मपरता न विकल्पसहा; परतत्त्वाक्तर- 
स्वरूपपरोपनिषदर्थनिणायकतामात्रेणोत्तमशास्त्रत्वे त्वद्वेतिनोऽपि न विसं- 
बद्न्ते । परस्परोपकार्योपकारकभावेनो भयप्रामाण्येऽपि ब्रह्ममीमांसाया 
एवानुमराहिकाया उत्तमशास्त्रत्वे तु विप्रतिपद्यन्ते ॥ 


न्यायसुधाया ओपक्रमिकविपयसंग्रहः । 


' न्यायसुधा हि श्रीमदानन्द्तीर्थभगवतपादकृतव्रह्मसुत्रभाष्याणुभाष्य- 
स्यानुग्याख्यानव्याख्याया ब्रह्मसुत्रभाष्यमङ्गळश्लोकस्येब तदीयाणुभाष्येऽ- 
प्यनुसंहितस्य--- 


“नारायणं गुणेस्सवैरुदीण दोषवर्जितम्‌॥ 
ज्ञेयं गम्यं गुरूँश्वापि नत्वा सूत्राथे उच्यते ॥? 


इत्यस्य ` विवरणात्मकस्यानुव्याख्यानगतस्य, अन्यस्य चौपक्रमिकस्य 
मङ्गलो कस्य 


. नारायणं निखिळपूर्णगुणेकदेहम्‌ 
निरदोषम।प्यतममप्यखिलेस्सुवाक्येः । 
अस्योद्भवादिदमशेषविशेषतोऽपि 
वन्यं सदा प्रियतमं मम सन्नमामि ॥ 
तमेव ास्त्रप्रभबं प्रणम्य 
जगदूरुरूणां गशुरुमञ्जसेब । 
विशेषतो मे परमाख्यविद्या- 
व्याख्यां करोम्यन्वपि चाहमेव ॥ 
प्रादुभूतो हरेव्यांसो विरिञ्ि-भवपूर्वेकः । 
अर्थितः परविद्याख्यां चक्रे शास्त्रमनुत्तमम्‌ ॥ 
गुरुगुरूणा प्रभवः शास्त्राणां बादरायणः। 
यतस्तढुदितं मानमजादिभ्यस्तद्‌र्थितः ॥ 
चक्तृ-श्रोतृप्रसक्तीनां यदाप्तिरनुकूलता। 
आप्तवाक्यतया तेन श्रुतिमूलतया तथा ॥ 


poo” चक्र कक 
वय परी 
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करे छ ७ 
युक्तिमूलतया चव प्रामाण्यं त्रिविधं नहत ॥ 
द्यते ब्रह्मसूत्राणामेकधाऽन्यतर सर्वेशः। 

\ ® ~ 
अतो नेतारशां किञ्चित्‌ प्रमागतममिष्यते ॥ 


इत्येचंरूपेण प्रवृत्तस्य विवरणरूपेण प्रवृत्ता नारायणशब्देन प्रथमा- 
ध्यायाथम , निर्दोषपदेन द्वितीयाध्यायाथम्‌ , आप्ततमपदेन मुख्यपुरू- 
घार्थतया नारायणस्वरूपप्रतिपादनद्वारा तृतीय-तुरीयाध्यायार्थ च भगवान्‌ 
भाष्यकारः संगृह्वातीति निरूपणप्रसङ्ग शुरूणां शुरूत्वेनानुसन्धीयमानस्य 
बादरायणस्य भगवदवतारस्यापि नारायणत्वेन रूपभेदेन दिष्टाचारप्राप्तेष्ट- 
देवतानमस्कारस्यावश्यकर्तव्यताम्‌ , नारायणस्यानन्दादिरुणदेहस्य निखिळ- 
शुणपूणेस्य = नाराणाम्‌ = गुणानामयनत्वेन, आराणाम्‌ = दोषाणामनयन- 
त्वेन, नरोपकारिणां नाराणाम्‌ = वेदानां गतित्वेन, नाराणां युख्याधिपति- 
सुख्यप्राणायतनत्वेन, नाराणामुद्भवादिदातत्वेन, नरसमूहवेद्यत्वेन च षोढा 
नारायणपद्बोध्यत्वम्‌_, तत एव सर्वोत्कृष्टत्वम्‌ , तदतिरिक्तदेवतानां वेदाप्रति- 
पाय॑त्वम्‌ , त्रह्ममीमांसाशास्त्रस्य वेदसमानयोगच्तेमम्‌ , ततोऽधिकं वा “अ- 
नुक्त पञ्च भिर्वेदेर्त्सन्नान्‌ भगवानि” स्यादिना[ऽशोषविशोषार्थप्रतिपादकत्वेनं 


परविद्यात्वेन च प्रामाण्यं व्यवस्थापयन्ती “सूत्राथे उच्यते” इति भाष्य- ` 


गतसूत्रपद्स्य रूढ्या, प्रसिद्धया च ब्रह्मसुत्रमात्रपरतवेऽपि ब्रह्मसुत्रमिति 
ब्रह्मपद्प्रयोगेण ब्रह्ममीमांसायां सकलवेदार्थभूतस्य विष्णोरेव विषयत्व॑ 
बिशदीकुवाणोपसंहरति-- 


एतेन--एतच्छास्रबाचिनः शारीरकदाब्द्स्य शरीरमेव 
शारीरम्‌, तत्र भवः शारीरकः =जीचः, तमधिकृत्य 
कृतोऽयं ग्रन्थः इति व्याख्यानं निरस्तम-इति॥ 
एवं लिखन्त्यपीयम्‌--- 
शारीरौ तादुभौ ज्ञेयो जीवरचेश्वर एब च। 


इति क 4019 त्रमिति शारीरकसूत्रमित्यपि संज्ञां ब्रह्ममीमांसाया अनु- 
मन्यते, इति शरीरे भवः शारीरः, तत्सूत्रमिति व्याख्या नह्मसूत्रपदे न 
विरुद्धमिति मन्तव्यम्‌॥ 


शारीरिकमीमांसाख्याया अह्देतमतेऽनुपपत्तिशङ्का, तत्परिद्दारश्च । 


त॑ंथाहि--किमत्र जीवस्य शारीरकपदार्थेत्वं निषिद्धयते, उत शारीरकस्यापि 
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तस्य ब्रह्मत्वम्‌ । आये नाद्टेतमतेऽपि जीवस्य जीवरूपेण जिज्ञास्यता, किन्तु 
ब्रह्मरूपेणेब, इति ततो जीवपरतया प्रतीयमानस्याप्यात्मनो वाक्यान्बया- 
धिकरणे जीवत्योपलक्षितन्रह्मपरत्वव्यवस्थापनात्‌ तत्त्वमसीत्यादो व्यक्तं 
जीवन्रह्माभेद्बोधनाच्च जीवस्वरूपजिज्ञासापि ब्रह्मजिज्ञासेव ।। 


इश्धरोऽपि शारीरपदार्था नात्र विशिष्टः, किन्त्वीश्चरत्बोपलक्षितसंविन्मा- 
त्रम्‌ , इति हि ब्रह्ममीमांसा मीमांसते, इत्युत्तरत्र विशदीभविष्यति । त्रह्मसू- 
त्रपदेन वेदः, तदर्थो वा विवक्ष्यत इति वदन्ती न्यायसुघा5पि वेदाथेवि- 
चारमेवात्र प्रस्तोति । वेदार्थश्च जोब: प्रत्यक्षादिप्रमाणानवगतः प्रस्यगा- 
त्मा, इत्यविद्योपहितस्वरूपो त्रह्मपदार्थाऽत्र जिज्ञास्यत इति सिद्धान्ताद्‌ 
वेदान्तमात्रावगम्यजीवस्वरूपमपि व्रह्मेन, इति ब्रह्मसूत्रपदमव्याहतं 
शारीरकजिज्ञासायां प्रस्तुतायामपि ॥ 

जीवबरह्मेक्यकडप एव स्वारस्य 
ब्रह्मजिज्ञासासूत्रे ्रद्मपदस्य । 

तत्र ब्रह्मपदेन सकलगुणपूर्णा विष्णुः, ब्रह्म-विष्णु-शिवात्मको विव- 
कष्यत इति न विप्रतिपन्नम ; तथापि विष्णुस्वरूपस्येब तत्र प्राधान्यात्‌ 
स एव विवक्षितो वा, उताविरोषेण त्रह्मस्वरूपमात्रम; विष्णुपुराणे 
परमात्मनो ब्र्म-विष्णु-शिवात्मकत्वस्याम्नानादित्यत्रेव विप्रतिपत्तिः ॥ 

अत एव भगवत्पादीयं भाष्यम्‌--“द्विरिपं हि ब्रह्मावगम्यते वेदान्त- 
शास्त्रेष्विति । तत्र सगुणं संकर्षकाण्डप्रस्तुतं तडुपासनद्वारा निविशेष- 
ब्रह्मसाक्षात्कारस्याङ्गम्‌ इत्यभिम्रेत्याप्राधान्येन सगुणस्य, प्राधान्येन 
निर्विशेषस्य च ब्रह्मणो जिज्ञासेति भगवत्पादीयो राद्वान्तः; अन्यथा 
“स॒ विष्णुराह हि तदू ब्रह्मेत्याचक्षते” इत्युपसंहरता संकर्षेकाण्डेनेब वि- 
ष्णुरूपब्रह्मजिज्ञासाया गतत्वात्‌“ अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति विष्णु- 
पदं विहाय ब्रह्मपदेन सामान्येन ब्रह्मजिज्ञासाया:- एथक प्रतिज्ञा 
नोपपद्येत, न वा. जिज्ञासाधिकरणे जीवपूर्वेपत्तताया उत्थितिः ॥ 

“अथातो ब्रह्मजिज्ञासे”त्यत्र पूर्वपक्षो जीवजिज्ञासाया एवोपपत्ति- 
माश्रित्य । तत्र यदि ब्रह्मशब्दस्य जीवो नार्थः, कथं तत्र पू्वेपक्षो नोत्पन्नेव, 
हन्यते ? न हि प्रत्यक्षं जीवस्वरूपं वेदान्तगम्यतया पूर्वपक्षविषयः ; 
अन्यथा वेदान्तानामनुवादकतवेन, असन्दिग्धत्वेन चाविचारणीयत्वातू , 
इति अद्टेत्यभिमतं प्रत्यगब्नह्मेक्यमभिप्रेत्य हि ,तत्र पूर्वेपक्ष: । 
व्यक्तीकरिष्यते चेदमुपरिष्टात्‌ ॥ 
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तथाच जीवस्वरूपमप्यात्मत्वाद्‌ यदि व्रह्मशब्दार्थ:; आत्मन एव 
ब्रह्मत्वात्‌ , तहि ब्रह्मसूत्रपदे ब्रह्मपदं शारीरकपदार्थेजीवात्मस्वरूपासि- 
प्रायमिति वक्तव्यम्‌। जिज्ञास्यत्वं तु जीवस्याज्ञातेन रूपेणेव भगवत्पादा- 
भिमतम्‌ , इति न ब्रह्मसूत्रपदविरोधाउजीवो नात्र शारीरकपदार्थ: ॥ 


अयमेव ब्रह्ममीमांसासिद्धान्तः, न तु सगुणन्रह्मस्वरूपमात्रजिज्ञासा । 
परमते तु जीवपृर्वेपक्ष:, सविशेषत्रह्मसिद्धान्त इति पूर्वात्तरपक्षयोवेरूप्यम्‌ । 
अधिक मध्वमुखविध्वंसनादो । ततश्च सिद्धान्तदृष्टया शारीरकपदं ब्रह्मपदं 
चेकार्थ मत्वैव ब्रह्ममीमांसायाः शारीरकमीमांसापदेन व्यपदेशः । इदमेवा- 
भिप्रेत्य---“अथ यदसन्दिग्धम्‌ , अप्रयोजनं च, न तत्‌ प्रेक्षावरप्रतिपित्सा- 
गोचरः--यथा समनस्केन्द्रियसन्निक्ृष्टः स्फीतालोकवर्ती घटः, करटद्न्ता 
वा । तथा चेदं ब्रह्मेति व्यापकविरूद्घोपलब्धिरिः*त्यारभ्यासन्दिग्घस्या- 
जिज्ञास्यत्वेन पूर्वपक्षम्‌, सन्दिग्थत्वेन जिज्ञास्यत्वं च भामती वर्णेयति । 
इदं चेकविषयत्वं सन्दिग्धत्वासन्द्ग्धत्वाभ्यामद्वेतमत एवोपपद्यते ॥ 


शारीरकपद्मेव तु पूर्वेपत्तस्य, सिद्धान्तस्य चान्यतरकोटिसाधारण- 
त्वात सन्देहचीजमप्यत एव संगच्छते। परमते जीवस्याजिज्ञास्यत्वम्‌ , 
ब्रह्मणो जिज्ञास्यत्वमिति किं केन संगतम्‌? कुतो वा आम्रान्‌ प्रष्टस्य न 
कोविदारोत्तरसाम्यम्‌ ? 


परेतु-शरीरे भवः शारीरः, अज्ञातः शारीरः शारीरक इत्यज्ञातार्थ 
कन्प्रत्ययमाश्रित्य सन्दिग्धस्य शारीरकस्य मीमांसा रारीरकमीमांसेति 
द्विविधे शारीरे सन्दिग्ये कस्य ज्ञेयतेति निर्धोरणाथ शास्त्रं शारीरकशास्त्र- 
मिति मत्या विशिष्टस्यापि त्रह्माभेदमादायाजिज्चास्यत्वपूर्वेपक्षम्‌ , प्रत्यग- 
भिन्नब्रह्मस्वरूपजिज्ञास्यत्वसिद्वान्तं चात्र व्यवस्थाप्यमभिप्रयन्ति ॥ 


चस्लुतस्लु-- 
“ज्ञारीरौ तावुभौ ज्ञेयौ जीवश्चेइबर एव च॥ ` 


इति बचनमपि--नियम्यम्‌ , नियामकसुभयं. च शारीरपदाथं गम- 
यत्‌ तत्तदुपाधिद्वाराऽधिष्ठेयं' विशिष्टजीवम्‌, सर्वाधिष्ठानं संविन्मात्रं 
च शारीरकपदेन पर्वोत्तरपक्षविधया सम!दाय शारीरकस्येच विपयतामत्र 
गमयति । ईश्वरपदमपि--“तमेव भान्तमनुभाति सबं तस्य भासा 
सर्वेमिदं विभाति” इति श्रुत्यवगतःस्वयंप्रकाश-सर्वांवभासकसर्वाधिष्ठानस्य; 





1 क नळ. “ह 


१२० न्यायसुधापरीक्षा 


तत एव सर्वनियामकस्य चोपस्थापकं नाद्वेतसिद्धान्तविरोधि। ईश्वरो5पि 
हि विशिष्टरूपेण वेदान्तेन प्रत्यक्षेण जीव इव ज्ञात एव, परंतु न संविन्मात्र- 
निर्विशेषरूपेण निर्णीतः, इति शारीरकमीमांसात्वमीश्वरजिज्ञासाया अप्य- 
द्वेतसिद्धान्त एव स्वरसम्‌ । ईश्वरस्यापि ब्रह्मरूपत्व॑ तेनेव रूपेण, न तु विशि- 
टेन रूपेण, इति त्रह्मपदस्वारस्यमद्वतसिद्धान्त एव । सवेथा तु ब्रह्मसूत्रनाम- 
मात्रेणाद्वेतसिद्धान्वविरोधोपस्थापनं न्यायसुधाया निराल्म्बम ॥ 

तदयं निष्कषे:---तत्तदूगुगविशिष्टजीवे धरयोरविवक्षितोपाधिसंविन्मा- 
अरूपेण जिज्ञासेवात्र शारीरकमीमांसा, ब्रह्ममीमांसा वा, न तु सकल- 
शुणपूर्णेत्वादिविदिष्टेश्वरजिज्ञासा । यदि चेकान्ततः सर्वेगुणपूर्णमेव ब्रह्म, 
तर्हि तत्स्वरूपजिज्ञासयव पर्याप्तम्‌, न तु तदीयसकलगुणपूर्णत्वमीमांसा 
किञ्चित्करी ॥ 

प्रतिज्ञाया ब्रह्ममीमांसानिविशेष- 


संविन्मात्रचिषयत्व एव सार्थक्यम्‌ । 


न चात्र सूत्रम--अथातो गुणपूर्णब्रह्मजिज्ञासेति, इति केवलमत्र 
ब्रह्मपदप्रयोगाद्‌ निविशेषं ब्रह्मेव जिज्ञास्यमिति प्रतीयते, अथवा 
सविशेष-निर्विशेषो भयजिज्ञासा ॥ 


_ सवेदोषविहीनत्वोक्तिरप्यत एव व्याख्याता । तेन हि सर्वेजगत्कारण- 
त्यादेरविद्योपाधिप्रयुक्तत्वेप्युपाधे: प्रतिबिम्वपक्षपातित्वाद्‌ उपाध्यवच्छि- 
न्रपक्षपातित्वाद्ठा नेकान्ततो ब्रह्मणः सविशेषत्वमित्येवावसीयते ॥। 

निर्दोषत्वं हि ब्रह्मणः क॑ वा दोपं तत्र प्रसक्तमपेक्ष्य ? यदि न कोऽपि तत्र 
प्रसज्यते, तहि कर्थं तत्र नाप्रसक्तप्रतिपेधः ? उपाधिसम्बन्धप्रयुक्ता गुणा एव 
दोषा इत्यभिप्रेत्य यदि निरस्यन्ते, तह्य॑ध्यारोपापवादन्यायेन तत्र प्रसक्तानां 
गुणानामेव निषेधः, इति निर्गुणपरतायामेव सवेदोषविहीनत्वादि- 
ब्रचनानां तात्पर्यम्‌ ॥ 

दोषत्वं हि गुणानामपि जीवगतानां बन्धकत्वंप्रयुक्तमेव, न तु 
स्वरूपप्रयुक्तम्‌ । न हि कोऽपि सर्वेदृष्ट्या गुण एव, दोष एं वा। अनियत- 
स्वभावत्वं हि गुणानाम, दोपाणां च जीवेपु। ब्रह्मणि तु ' सर्वे आरोपिता 
अपि यावत्तत्सत्त्वं विचित्रकायेकारित्वाद्‌ त्रह्मणोः गुणा एव । तथाच 
जीव इव बन्धका अपि वस्तुगत्या दोपा एव सर्वे धमा: कचिद्‌ निर्गुण- 
पदेन ब्रह्मणि निपेध्यत्वेन बोध्यन्त इति वक्तव्यम्‌॥ 
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प्रह्मनिविशषत्व॑ तन्निदोपत्वं चेत्यनथान्तरम्‌ । 


अयमत्र निष्कर्षे:-निर्दोषत्वं ब्रह्मणः सवेसंप्रतिपन्नम्‌ । तत्रा ट्वेतमते ब्रह्म- 
गताः सर्वे धमां वस्तुगत्या दोषाः, इति निर्दोषपदेन, निगुणपदेन वा सवेध- 
मेनिषेध: । अत एव निर्गुणमिति तत्राम्नायते । तस्य सत्त्वादिगुणनिषेधपर- 
त्वं तु सगुणे ब्रह्मणि सत्त्वादिगुणानामप्यप्रसक्तत्वाद्‌ नोपपद्यते, इत्या- 
रोपप्रयुक्तरुणदोषनिपेधपरतयेचर निर्दोष-निर्गणादिपदानां गतिर्वेक्तव्या, येन 
नाप्रसक्तप्रतिषेधः | का वा विनिगमना शुणपदस्य सत्त्वादिगुणपरत्वे, हे- 
यशुणपरत्दे बा ? के वा हेया गुणा दोषातिरिक्ताः ? कथं वा सस्व-रज- 
स्तमांसि गुणा नाम ? बन्धकत्बं च तत्र कथम्‌? तथाच निर्दोषत्व-निशे- 
णत्वपदे पर्याये एव । अधिकमन्यत्र । सवैथा तु ब्रह्ममीमांसाया उत्तमशास्त्र- 
त्वे न विसंवादः ॥। 

त्रह्ममीमांसाया अनुत्तमत्वे निमित्तम्‌ । 


ब्रह्ममीमांसाया: सर्वोत्तमत्वं वेदान्तमहातात्पयेविषयन्रह्मस्वरूपप्रतिपाद- 
कत्वेन ब्रह्ममीमांसात्देनेब, न तु मीमांसात्वमात्रेण। तत्र यद्यपि त्रिविधमस्ति 
प्रामाण्यम्‌-यथा लौकिके पित्रादिबाक्य आप्तिमूलतया, श्रृतिसंवा देन, आ- 
धोक्तित्वेन च धर्माधमादिपरे मन्वादिवाक्ये। तस्य हि न युक्तिमूलकत्वेन 
प्रामाण्यम्‌ । हेतुदर्शनं हि धमाधर्मयोरम्रामाण्य एव कारणमिति हि जेमिनी- 
याः। युक्तिमूलतया तु लौकिकेऽनुमाने प्रामाण्यम्‌ । तन्मूल ईश्वरः सवेज्ञ इति 
वाक्ये तु न श्रुतिमूलकत्वम्‌, न वाऽप्तिमूलकत्वम्‌ । ब्रह्ममीमांसायां तु 
त्रिविधमपि प्रामाण्यमस्ति ॥ 
इदं च जेमिन्यादिसूऽेष्वप्यविशिष्टम्‌ । न च निरवधिकःसावधिकाप्ति- 
भेदे किमपि प्रमाणमस्ति, इति पौरुषेयत्वे समाने तत्कतुन्नोद्रायणस्य 
विष्ण्ववतारत्वमकिञ्चित्करं प्रामा ण्याप्रमाण्यव्यवस्थायाम्‌ ॥ 
तत्र यद्यपि आरतमपि सर्वेशास्त्रेषूत्तमम्‌; तथापि परीत्ताशास्त्रत्वेन 
मीमांसाशास्त्रं परीक्षाशास्त्रेषूत्तमम्‌ , उपदेशास्त्रत्वात्त भारतसुपदेश- 
शास्त्रेषूत्तममिति विभागः ॥ 
आनन्दतीर्थपादानां भाष्याणभाष्याचु- 
व्याख्यानरूपेण त्रिविधविवरणोपयोगः । 
यद्यपि शास्त्रस्यारमभणीयत्वं सूत्रकारः प्रथमं समर्थयति, इति 
तद्दयख्यानेनेकेनेवालम्‌ , किमनेनानुन्याख्यानादिना ? तथापि प्रथमं 
१६ । 
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सृत्रोपक्षिप्तविषयव्युत्पादनम्‌ , तस्य स्पष्टीकरणेनानुव्याख्यानं च 
सप्रयोजनम्‌ ॥ 
तञ्च स्पष्टीकरणमनेकविधमू-अनुक्तार्थविवरणम्‌ , संक्षिप्तस्य विवरणम्‌ , 
अतिविस्तृतस्य बुद्धधयनारूढस्य संक्षेपः, विक्षिप्तस्येकीकरणम्‌ , उक्तस्योपपा- 
दूनम्‌_, अपव्याख्यानस्य निरासेन सिद्धान्तस्य दृढीकरणं च ॥ 
तत्र यद्यपि भाष्ये, अणुभाष्ये वा सवेमिदँ भाष्यकारेरेव कतेव्यम्‌ ; 
किमणुभाष्यानुठ्याख्यानाभ्यां प्रस्थानभेदेन ? तथापि संक्तेप-विस्तराभ्यां 


' क्रमशो विषयविकासेनोक्तार्थस्य हृढीकरणेन सप्रयोजनं भाष्यकारस्येव 


त्रेधा विवरणं सूत्राणाम्‌ ॥ 


श्रीमदानन्दतीर्थ-भगवत्पादभाष्ययो- 
रंशतो विचारसाम्यादिनिरूपणम्‌ । 


तत्र च ब्रह्मसूत्रभाष्योक्तस्येव मङ्गलः्होकस्य ततोऽपि संक्षेपो न भवतीत्य- 
णुभाष्येऽनुकरणम्‌ , अनुव्याख्यानेन तु तस्य “नारायणं गुण: पूर्णमि?त्यंश- 
स्य-“नारायणं निखिलपूणंगुणेकदेहम्‌”इत्यनेन, “दोषवर्जितमि”त्यस्य “नि- 
दषिमि”त्यनेन, ज्ञेयत्व-गम्यत्वयो रितरसाधारण्यात्‌“आप्यतम मसि त्यस।ध।र- 
णरूपेण “अ।प्यतममप्यखिलेः सुवाक्येः” इत्यनेन, “गुरूस्चापी”त्यपिशव्दस्य 
“अस्योद्भवादिदमशेषविशेषतोऽपि वन्द्यं सदा प्रियतमम्‌” इत्यनेन “नत्वे त्य- 
स्य “संनोमी? त्यनेन, “शुरूश्वापी” त्यस्य “श।स्त्रप्रभवं जगद्शुरूणां गुरुम” 
इतिपदेः, शुरोनारायणाभेदं वक्तुं गुरुपदस्यैव विबरणम्‌ , “तमेवे” त्यनेन, 
“सूत्राथे उच्यते” इत्यस्य “परविद्याख्यां करोम्यनु चाहमेवे”त्यनेन, निरुप- 
पदसूत्रपदस्य ब्रह्मसूत्रमात्रपरत्तव्युत्पादनपरेण विवरणादनुव्याख्यानं सूत्रः 
भाष्यमङ्गळःह्ोकतात्पर्यस्य संत्षेप-विस्तराभ्यासुपपादनेन सफलमिति 
न्यायसुधा ॥ हु: 
अयमेव न्यायः सूत्रार्थवरणनप्रसङ्गेनेव सूत्राथेस्य विव्रणप्रसज्ञें शङ्करः 
अगवत्पादरप्यवलम्ब्यते तत्र तत्र-स्वभाष्यस्य स्वयं विवरणेन, परमत- 
निरसनपूवेकोपनिषदसिद्धान्तव्युत्पा दनेन ॥ | 
“सूत्रार्थो वण्येते यत्र पद: सूत्रानुसारिभिः । 
स्वपदानि च वर्ण्यन्ते भाष्यं भाष्यविदो बिंदुः ॥” 
“आक्षिप्य भाषणाद्भाष्यमि”ति काव्यमीमांसादिलक्षितभाष्यलक्षण- 
मनुसुत्य प्रथममेव संच्तेप-विस्तराभ्यां च । तत्रानुक्तचिन्ता, दुरुक्तचिन्ता च 
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वार्तिककृत्यम्‌ , न तु भाष्यस्येति पड्विधपूर्वोक्तविवरणानामेव भाष्यलक्ष- 
णत्वादू न स्वयमेव स्वीयभाष्यस्य संक्तेप-विस्तरा भ्यां निरूपणाथ भाष्यान्त- 
रापेक्षा भगवत्पादभाष्यस्य । पञ्चपादिका-विवरण-भामती-कल्पतवौदिव्या- ` 
ख्योपव्याख्या दिस्तु तत्त्वप्रकाशिका-न्यायसुधा-तात्पयंचन्द्रिकादिस्थाने भग- 
वत्पादीयभाष्यप्रस्थानभेद इति विभाग: ॥ 

सुत्रपदस्य न ब्रह्मसूत्रमात्रपरत्वम्‌ । 


तत्र सूत्रशव्दस्य ब्रह्मसूत्रमेवार्थ इति न शङ्करभगवत्पादानाम्‌ , अन्येषां 

वा भाष्यकाराणां संमतम्‌; महाभाष्यादी कुत्रापि तथाऽदशेनात्‌॥ 
“अल्पाक्षरमसन्दिग्धं सारवद्विश्‍वतोमुखम ॥ 
अस्तोभमनवद्यं च सूत्रं सूत्रविदो विदुः ॥” 

“सूचनात्‌ सूत्रमुच्यते” इत्यादिसूत्रलक्षणानां सवेसाघारण्यातू , ब्रहम- 
मीमांसात्वेन ब्रह्ममीमांसाया एव प्रसिद्धया ब्रह्मसूत्रभाष्यप्रसङ्गन सूत्र- 
पदप्रयोगात्‌ , प्रकरणवशेन परविद्यात्वं ब्रह्मसूत्राणामित्यथेलभेनापीष्ट- 
सिद्धया सूत्रपदस्य ब्रह्मसूत्रमात्रपरत्वकल्पनायां प्रमाणाभावात्‌ ॥ 


“निविशेषितसूत्रत्वं त्रह्मसूत्रस्य चाप्यतः।” 
इति श्रीमदानन्दतीथपादोद्धुतै वचनं तु-- 
“चकार ब्रह्मसूत्राणि येषां सूत्रचमञ्जसा ।” 
“अल्पाक्षरमसन्दिग्ध॑ साखद्विश्वतोमुखम्‌ । 
अस्तोभमनवद्यं च सूत्रं सूत्रविदो विदुः ॥” 
इति ब्रह्मसूत्राणि प्रक्रम्य प्रवृत्त ब्रह्मसूत्रस्तुतिपरम्‌; “चकार ब्रह्म 
सूत्राणी”ति ब्रह्मसूत्रपदायोगात्‌॥। 
“नारायणं गुणे: 'स्वैरुदीणं दोषवजितम्‌॥ 
जेयं गम्यं ुरूंश्चापि नत्वा सूत्रार्थ उच्यते ॥” 
इति बमसूत्रभाष्यप्रसङ्गे सुत्रपदेनेव स्वव्याख्येयनिर्देशेऽपि तस्य 
स्कान्दादिनापि प्रशंसासुपपादयितुमेव स्कान्दवचनानामत्रानुसन्धानमिति वा 


मन्तव्यम्‌। सांप्रतिकमुद्रापितस्कान्दपुराणेष्वनुपलभ्यमानत्वम्‌, उपलभ्य- 
मान वाऽकिञ्बित्करम्‌ ।॥। 


॥ 
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तत्र--“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति भगवत्पादश्रीशङ्कर-श्रीरामा- 
नुजादीनां श्रीवल्धभाचायोन्तानां संप्रदायसूत्रपाठः, भगवत्पादानन्दती- 
थेसंप्रदाये तु “ओं अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इत्योमित्याद्यन्तयोराकारघटितः 
सूत्रपाठः, कि बहुना ? सर्वाणि ब्रह्मसूत्राण्याद्यन्तयोरोंकारपद्घटितान्येवा- 
धीयन्ते श्रीमध्वसंप्रदाये । तत्र-- 


७ तौ 
“आंकारश्वाथशब्द्रव॒ द्वावेतौ ब्रह्मणः पुरा । 
कण्ठं भित्वा विनियातौ तस्मादू माङ्गलिकाबुभो ।।” 


इति यद्यप्योंकाराथशाब्दयोर्माङ्गलिकत्वं स्मयेते; तथापि तत्र— 
“सदेत्रानुगततवेन पथगोक्रियतेऽखिलेः ॥ 


इति ब्रह्मसूत्रावयवतया तत्पाठो न प्रामाणिकः; अन्यथा वेद- 
वाक्यानामपि प्रतिविधिवाक्यं प्रतिमन्त्रं चादावन्ते चोंकारपाठापत्त्याऽ 
्येतृणां प्रतिविधि प्रतिमन्त्रं च तदध्ययनापत्तिप्रसंगः, अविन्नसमाप्तये5- 
ध्ययनोपक्रमादौ तत्मयोगस्तु न'तदवयवत्वेन , किन्तु स्वतन्त्रं मङ्गखाथेम्‌॥ 


मझछार्थमपि ब्रह्ममीमांसायामोंकारपाठानीचित्यम्‌ । 


्रह्सूत्रेषु तु सर्वोपक्रमेडथशब्दस्याप्योंकारबद्‌ मङ्गलार्थत्वात्‌ तेनेव 
तन्त्रेण सार्थकेनेष्टनिवाहादोकारस्यापि मङ्गलार्थे नोञ्चारणमावश्यकम्‌। 
मङ्गलधिक्यमधिकाय फलायेति कृत्वोंकारस्यापि सूत्राद्वहिः पाठस्तु 
स्वतन्त्रमङ्गलार्थतया न दण्डेन वायते, यदि अथशव्दमात्रेण नालमिति 
कस्यचनाऽनाइवासः स्यात्‌ । बांद्रायणस्य तु भगवद्बतारस्य न तारशा- ' 
नाइवाससंभावना ॥ 

ओंकारस्य मझलार्थस्यापि सूत्रावयवत्वायोगः । 

“न चेह मङ्गळमथराच्दस्य वाच्योऽर्थः, किन्तु स्रदङ्गध्वनिवदथ- 
शच्द्स्य तत्‌ प्रयोजनम्‌ । न च कार्य-ज्ञाप्ययोवाक्यार्थे समन्वयः शाब्दे व्य- 
वहारे दृष्टः, इति मङ्गलप्रयोजनकत्वमात्रमथशब्दस्य, न तु तस्य वाक्या- 
र्थान्वययोग्यत्वमिति भामत्यादयोऽप्यनेन व्याख्याताः ॥ 


तथाच यदि “अस्माभिरप्यानन्तर्या्थाथदाब्दश्रुत्या मुलं भ्रयोजन- 
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मित्यङ्गीकारात्‌ ” इति न्यायसुधानुसारेण वाक्याथान्वयस्त्वथशब्दाथेस्या- 
नन्तर्यस्येव, इति तदर्थतयेव सूत्रावयवत्वम्‌ , न तु तदनभिधेयमङ्गलप्रयोज- 
कत्वेन, तर्हि तुल्यन्यायेन सूत्राथान्वयायोग्यस्योंकारस्यापि सूत्रार्थान्व- 
यायोग्यस्य न सूत्रावयवत्वं युक्तम्‌; अन्यथा प्रतिसूत्रं “ओमथे”ति 
पाठोऽपि कतेव्य:. स्यात्‌; उभयोरपि मद्भलाथत्वात्‌ गरुडपुराणवचन- 
मप्यथातः शब्दयोरेव पाठं समर्थयति, सूत्रादौ न त्वाँकारस्यापि। तद्यथा- 


“अथातरराब्दपूर्वाणि सूत्राणि निखिलान्यपि । 
प्रारभन्ते नियत्येव तत्किमत्र नियामकम्‌ ॥ 
कश्चार्थेश्च तयोर्विद्वन्‌ कथमुत्तमता तयोः। 
एतदाख्याहि मे त्रन्‌ यथा स्यादिति तत्त्वतः ॥ 
एवसुक्तो नारदेन ब्रह्मा प्रोवाच सत्तमः । 
आनन्तर्यऽधिकारस्य मङ्गलार्थे तथेव च॥ 
अथशब्द्स्त्वतःशब्दो हेत्वर्थं समुदीरितः । 
सिसुक्षोः परमादू विष्णोः प्रथमं द्वौ विनिः सृतौ ॥ 
ओंकारश्चाथराव्दश्च द्वावेतौ ब्रह्मणः पुरा । 
कण्ठं भित्वा विनियातो तस्माद्‌ माङ्गलिकं क्रमात्‌॥ 
तद्धेतुत्वं वदंश्चापि तृतीयो5त उदाहृतः । 
अथातइदाव्द्योरेनं वीर्यमाज्ञाय तत्त्वतः ॥ 
सुत्रेषु तु मद्दप्राज्ञास्तावेवादौ प्रयुञ्जते ।” 


इति गरुडवचनान्यथातःझब्द्योः सर्वेत्र सूत्रादौ प्रयोगे निमित्त- 
निरूपणप्रसङ्गे ओंकारस्यापि माङ्गलिकं प्रतिपादयन्त्यपि नोकारस्यापि 
सूत्रादौ पाठं समर्थयन्ति ॥ 


निरुपपदसूत्रपदस्य बह्मसूत्रपरत्वायोगः। 
अत्र सूत्रशब्दस्य निरुपपदस्य न ब्रहमसूत्रमात्रपरत्वम्‌ ; “अथातो 
घर्मजिज्ञासे”ति घमंसुत्रस्य।प्यथातःब्दपूवेकत्वात्‌, सूत्राणां सर्वेषां 
अथातः इन्दपूर्वकत्वाभावाच्च ॥ 
तत्राथदान्दपूर्वकत्वमात्रम--“अथ शब्दानुशासनम्‌. “अथ योगानुशास- 
नम्‌” इत्यादौ, यत्राधिकारमात्रमर्थः, न देत्वपेक्षा । यत्र तु हतोरप्यपेक्षा, तत्रा- 
थात:दाब्दपूबेकत्वम। यथा-“अथातो घमेजिज्ञासा,” “अथातो नरह्मजिज्ञा- 
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से”त्यादौ । न चात्रोकारपूर्वकत्वं कस्यापि सूत्रस्य कथमिति प्रश्नः, तदुत्तरं 
वा । तत्राथशव्दस्य सौत्रस्येवान्यार्थस्यापि मङ्गलप्रयोजनत्ववर्णने दृष्टान्त- 
विघयेवोकारस्यापि मङ्गलार्थत्वं वर्णितम्‌ । तत्र च सूत्रावयवत्वं परं ब्रह्म- 
सूत्रादिषु विशेषोऽथरव्द्स्येति ज्ञाप्यते; अन्यथा सर्वत्र “अथात- 
शन्द्पूवेकत्वमेच कल्पनीयं स्यात्‌ । न च प्रतिसूत्रमोंकारपाठ इवादाबन्ते- 
चाथातःशब्द्योरपि न्यायसुधादिसंप्रदायस्यापि स संमतः। सर्वथा तु 
निर्विज्नपरिसमाप्त्यथे अन्थाद्‌ बहिः, न तु तद्वयवतया कुत्राप्याँकारपाठो 
युक्त: । संप्रदायः सवेत्र वेदाध्ययनादावपि ॥ 


ओकारस्य सर्ववेदवाक्यादवयवत्त्रानियमः । 


श्रोता्थेवाद्कल्पितविधिरप्योंकारपूवेकमध्ययनं वेदस्यैव बोधयति, न तु 
तत्तद्ठाक्यावयवत्वम्‌ , न वा सूत्राणामप्यांकारपूर्वेकत्वम्‌। न च प्रयोगकाळ 
ऑकारपूर्वेकं पठ्यमानमेव प्रयोगसमवेतमर्थ स्मारयति; अन्यथा “ओमिति 
सामानि गायन्ति आँशोमिति शस्त्राणि शंसन्ति” इत्यादिविधिवेयथ्याँत्‌ , 
इति मन्त्राद्‌ बहिः स्वतन्त्रमोंकारोचारणं मङ्गलार्थमेव। अत एव--“ओमिति 
ब्राह्मणः प्रवक्ष्यन्नाह ब्रह्मोप।प्नवानीति” इति विधिरुपपद्यते, इति प्रवक्तुर- 
ध्येतुवों मङ्ग लाथ वेदिकवाक्यविषयओंकारपाठो नियतः,वेदान्तेष्वपि कथचन 
नियतः; अन्यथेतिहास-पुराण-न्याय-व्याकरणादिवेदाङ्गानामप्यादावन्ते च 
प्रतिवाक्यमाकारपाठ आपद्येत ॥ 


न च महाभाष्यकारादयः पाणिनिसृत्राणि तथा पठन्ति, पाठयन्ति ` 
वा । कल्पसूत्राण्यापस्तम्बादिमहर्पीणां वेदाङ्गान्यपि न शिष्टाः केऽपि 
प्रतिवाक्यं तदवयवतयोंकारसहितं पठन्ति, न था इस्त्राणि सामानि 
वा प्रतिशस्त्रै प्रतिसामं चोंकारपूर्वकमधीयन्ते, शस्यन्ते, गीयन्ते वा । सकृत्त- 
दादावन्ते च संपूर्णस्य वाक्यसमुदायस्य प्रत्यहमधीयमानस्योङ्कारपूर्वेकं प्रव- 
चनादियोग्यत्वेडपि प्रतिवाक्यं तदवयवतयेव तेषां तेषां मन्त्राणाम्‌, सूत्राणां 
वेति नियमे न मानाभावः, न धा गरूडपुराणनचनमप्यादावन्ते च 
प्रतिरस््रेकम्‌ , प्रत्यवान्तरविपयं वाडथातःशब्दपूर्वेकत्वम , ओंकारपूर्वेकत्वं 
वा नियच्छति ॥ 


मझ्लार्थमप्ग्रोॉकारपाउस्यानियमः । 


अथशाऱ्द्वत्‌ तत्समानार्थकतया मङ्गलार्थतया तुदुच्चारणस्यापि विध्यु- 
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न्रयनं तु यत्र शास्त्रे नाथशब्देनोपक्रम:, तद्विषयमेव भवितुमहति, न त्वथ- 
शब्दघटितशास्त्रोपक्रमेडपि । इयमेव रीतिः सर्वेरपि वेदिकद्शनकार- 
राद्रियते ॥ 


“्रवस्यनोंकृतं ब्रह्मे” त्यपि “ओमिति प्रवक्ष्यन्नाहे”त्यादिविधिविषयम- 
ध्ययनाध्यापनकालिकोंकारपूर्वकत्वमभिम्रेत्य, न तु स्वस्य वेदस्य, तदङ्गानामू, 
तदुपवृ हकपुराण-न्याय-मीमांसा-घ्मशास्त्राणां वा प्रतिवाक्यमाकारपूवे- 
कत्वमसिप्रेत्य ॥ 


न चात्र ब्रह्मशव्दः परविद्यामात्रपरः, किन्तु त्रयीविषयः, येन परवि- 
~ ~ € = तदर्थरि ~ 
` द्यामात्रे प्रतिवाक्यमवान्तरपरविद्यात्वात्‌ सर्वत्र कर्मेकाण्डादौ तदर्थनिर्णायके 
पुराणेतिहास-धर्मशास्त्र प्वपरविद्यासु वा न नियमस्यावसरः, किन्तु व्रह्म- 
सूत्रमात्र ॥ | 
वेदान्त-त्रह्मसूत्रयोने प्रकृति-विकृतिभावः, इति नोकारपाठस्योहकथा । 


एतेन--ओंकारस्य परविद्याबयवेपूहवादोऽपि-परास्तः। ऊहो हि प्रकृति- 
विकृतिभावे; तडुभयाङ्गेषु वेकृतेपु केवलं प्रवर्तते, न तु प्राकृतेष्वपि । न हि 
वेदान्तवाक्यानां परविद्यापराणां प्रतिवाक्यमङ्गाङ्गिभावः, प्रकृति-विकृति- 
भावो वा ॥ 


वेदत्वं हि सर्वेषां वाक्यसमुदायान।सिव प्रत्येकस्यापि,अन्यथा “अनधी- 
याना व्रात्या भवन्ति” “न स्त्री-शूद्रो बेदमधीयेताम” इत्यादिवेदाध्ययना- 
नध्ययननिबन्धना दोषां: झाखाभेद्मात्रस्य गायत्याद्येकेक्रबाक्यमात्रस्य 
वाऽध्ययनेन, सवेवेद्‌!नध्ययनेन त्र यथायथं न प्रसज्येरन्‌ , इति प्रतिमंत्र 
्रत्यौपनिपदवाक्यैकदेशमात्रम्‌, तत्रापि केवलं ब्रह्मसूत्रेषूहेनोंकारपाठ- 
नियमनं न कथमप्युपपद्यते ॥ 


ओंकारस्याप्योकारपूर्वकत्वापत्त्यादिः । 


ओंकारस्य स्वतन्त्रस्य मन्त्रत्वे तस्याप्यादावन्ते चोंकारपू्वेकत्वापत्तिः, 
अमन्त्रत्वे मन्त्रस्यामन्त्रपूर्वत्वेऽमन्त्रत्वमेव स्यात्‌ ; आनुपूर्वीभेदात्‌, सवथा 
तस्य स्वतन्त्रस्य प्रतिवाक्यं प्रतिसूत्रं वा तत्तदर्थानन्वयेऽपि तत्तदवयवत्व- 
कल्पना न युक्ता ॥ 


सवेथा “किमिव वचनं न कुर्यादू नास्ति वचनस्यातिभारः” इतिन्यायादू 
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से*त्यादो । न चात्रोंकारपूर्वकत्व॑ कस्यापि सूत्रस्य कथमिति प्ररनः, तदुत्तरं 
वा । तत्राथशव्द्स्य सौत्रस्येवान्यार्थस्यापि मङ्गळप्रयोजनत्ववर्णने दृष्टान्त 
विघयेवोकारस्यापि मङ्गलार्थत्वं वर्णितम्‌ । तत्र च सूत्रावयवत्वं परं ब्रह्म- 
सूत्रादिषु विशेषोऽथशब्द्स्येति ज्ञाप्यते; अन्यथा सर्वत्र “अथात- 
शब्दपूवेकत्वमेव कल्पनीयं -स्यात्‌। न च प्रतिसूत्रमोंकारपाठ इवादावन्ते- 
चाथात:शव्द्योरपि न्यायसुधादिसंप्रदायस्यापि स संमतः। सर्वथा तु 
निर्विघपरिसमाप्त्यथे प्रन्थाद्‌ बहिः, न तु तद्वयवतया कुन्राप्योंकारपाठो 
युक्तः । अयमेव संप्रदायः सवैत्र वेदाध्ययनादावपि ॥ 


ओंकारस्य सरववेदवाक्यादयवयवत्त्रानियभः । 


श्रोता्थेवादकल्पितविधिरप्योंकारपूर्वकमध्ययनं वेद्स्येव बोधयति, न तु 
तत्तद्ठाक्यावयवत्वम्‌ , न वा सूत्राणामप्याँकारपूर्वेकत्वम्‌। न च प्रयोगकाळ 
ऑँकारपूर्वेकं पञ्चमानमेव प्रयोगसमवेतमर्थं स्मारयति; अन्यथा “ओमिति 
सामानि गायन्ति आँशोमिति झस्त्राणि शंसन्ति” इत्यादिविधिवेयर्थ्यात्‌ , 
इति मन्त्राद्‌ बहिः स्वतन्त्रमोंकारोच्चारणं मङ्गलार्थमेव । अत एव--“ओमिति 
ब्राह्मणः प्रवक्ष्यन्नाह ब्रह्मोप।प्नवानीति” इति विधिरुपपद्यते, इति प्रवक्तुर- 
ध्येतुवा मङ्क लाथ वेदिकिवाक्यविषय ओंकारपाठो नियतः,वेदान्तेष्वपि कथञ्चन 
नियतः; अन्यथेतिह्ाास-पुराण-न्याय-व्याकरणादिवेदाङ्गानामप्यादावन्ते च 
प्रतिवाक्य्मोकारपाठ आपद्येत ॥ 


न च महाभाष्यकारादयः पाणिनिसूत्राणि तथा पठन्ति, पाठयन्ति ` 
वा । कल्पसूत्राण्यापस्तम्बादिमहर्षीणां वेदाङ्गान्यपि न शिष्टाः केऽपि 
प्रतिवाक्यं तद्बयवतयोकारसहितं पठन्ति, न था झस्त्राणि सामानि 
वा प्रतिरत्र प्रतिसामं चॉकारपूर्वेकमधी यन्ते; शस्यन्ते, गीयन्ते वा । सकृत्त- 
दादावन्ते च संपूर्णस्य वाक्यससुदायस्य प्रत्यह्मधीयमानस्योङ्कारपूर्वेकं प्रव- 
चनादियोग्यत्वेऽपि प्रतिवाक्यं तदवयवतयेच तेषां तेषां मन्त्राणाम्‌, सूत्राणां 
वेति नियमे न मानाभावः, न था गरुडपुराणवचनमप्यादावन्ते च 
प्रतिइत्रेकम्‌ , प्रत्यवान्तरविपयं वाऽथातःश्दपूर्वेकत्वम्‌ , ओंकारपूर्वेकत्वं 
वा नियच्छति ॥ 


मङ्ग लार्थमप्प्रांकारपाठस्यानियस; । 


अथशन्द्वत्‌ तत्समानाथेकतया मङ्गलार्थतया तदुच्चारणस्यापि विध्यु- 
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नयनं तु यत्र शास्त्रे नाथशब्देनोपक्रमः, तद्विषयमेव भवितुमहँति, न त्वथ- 
शब्द्घटितशास्त्रोपक्रमेडपि । इयमेव रीति: सर्वेरपि वेदिकदर्शनकार- 


राद्रियते ॥ 


“सख्वत्यनोंकृतं ब्रह्मे”त्यपि “ओमिति प्रवक्ष्यन्नाहे”त्यादिविधिविषयम- 
ध्ययनाध्यापनकालिकोंकारपूर्वेकत्वमभिमप्रेत्य, न तु सबेस्य वेद्स्य, तदङ्गानाम्‌, 
तदुपवृ'हकपुराण-न्याय-मीमांसा-घर्भशास्त्राणां वा प्रतिवाक्यमोंकारपूर्व- 
कत्वमाभप्रत्य ॥ 


न चात्र ब्रह्मशव्दः परविद्यामात्रपरः, किन्तु त्रयीविषयः, येन परवि- 
` द्यामात्रे प्रतिबाक्यमवान्तरपरविद्यात्वात्‌ सबेत्र कर्मकाण्डादी तदथनिणायके 
पुराणेतिहास-धर्मशास्त्र ष्वपरविद्यासु वा न नियमस्यावसरः, किन्तु व्रह्म- 
सूत्रमात्रे ॥ 


चेदान्त-्रह्मसूत्रयो्ै प्रकृति-विकृतिभावः, इति नोंकारपाठस्योहकथा । 


एतेन--आंकारस्य परविद्यावयवेपूहवादोऽपि-परास्तः। ऊहो हि प्रकृति- 
विकृतिभावे; तदुभयाङ्गेषु वेकृतेपु केवलं प्रवतंते, न तु प्राकृतेष्वपि । न हि 
वेदान्तवाक्यानां पर्रावद्यापराणां प्रतिवाक्यमङ्गाङ्गिभावः, प्रकृति-विकृति- 


भावो वा ॥ 


वेदत्वं हि सर्वेषां वाक्यसमुदायानामिव प्रत्येकस्यापि,अन्यथा “अनधी- 
याना व्रात्या भवन्ति” “न स्त्री-शूद्रो बेदमधीयेताम्‌'” इत्यादिवेदाध्ययना- 
नध्ययननिवन्धना दोपाः झाखाभेदमात्रस्य गायत्र्याद्यकक्वाक्यमात्रस्य 
वाऽध्ययनेन, सवेवेदानध्ययनेन जर यथायथं न प्रसज्येरन्‌ , इति प्रतिमंत्र 
प्रत्यौपनिपद्वाक्यंकदेशमात्रम्‌ , तत्रापि केवलं ब्रहमसूतरेषूहदेनाकारपाठः 
नियमनं न कथमप्युपपद्यते ॥ 


ओंकारस्याप्योंकारपूर्वकत्वापत्त्यादिः । 


ओंकारस्य स्वतन्त्रस्य मन्त्रत्वे तस्याप्यादावन्ते चोंकारपूर्वकत्वा पत्तिः, 
अमन्त्रत्वे मन्त्रस्यामन्त्रपूर्वत्वेऽमन्त्रत्वमेव स्यात्‌ ; आनुपूर्वीभिदात्‌, सवेथा 
तस्य स्वतन्त्रस्य प्रतिवाक्यं प्रतिसूत्रं वा तत्तदर्थानन्वयेऽपि तत्तदवयवत्व- 
कल्पना न युक्ता ॥ 


सवथा “किमिव वचनं न ङुयांदू नास्ति वचनस्यातिभारः” इतिन्यायादू 
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गोरव-लाघवचचोया नावसरलेशोऽपि; तस्य सूत्राथानन्बयिनो5पि सूत्रावय- 
वत्त्वस्याप्रामाणिकत्वात्‌ तस्य तद्वयवत्वकल्पनाया अयोगव्यवस्थायामेवात्र 
तास्पर्यम्‌ , अन्यथाऽनन्वयिनोऽपि वाक्येकदेशत्वे प्रतिपदमपि सत्रेषु कथं 
न तद्वयवत्वम्‌ ; परविद्यावयवत्वादोँकारस्य ? 


न च तथोंकारस्य संहितापाठेऽस्ति किमप्यथातःदाव्द्योरिव प्रमाणम्‌ । 
तत्र यदि शिष्टे: केचन संप्रदायक्रमेणादावन्ते चोंकारपाठपूर्वकमेव सूत्राणां 
पाठः समाद्रियते, तर्हि यथासंप्रदायमोंकारस्य न केवलमादी, अन्ते च, 
किन्तु मध्येऽपि भवतु नाम पाठः। मङ्गलार्थतया सूत्राणां तदथोनन्विताना- 
मपि तद्वयवत्वं मा विज्ञायीति बोधनार्थमेवेतावान्‌ प्रयत्नः, येन श्रीमदा- 
नन्द्ती्थेसंप्रदायापेक्षयापि प्राचीनानाम।चायोणां संप्रदायोऽपि सुरक्षितः 
स्यात्‌ , तस्यासांप्रदायिकत्वं मा भूत--इति ॥ | 


तत्र “खवत्यनोंळृतं ब्रह्म” इत्यर्थवादः कथड्चनं पूर्वोद्धतगरुडपुराणवचना- 
नुसारेण शास्त्रोपक्रमस्येबोंकारपूर्वकत्वविधिमुन्नेतुं शक्रोति, न तु प्रतिसूत्रम्‌? 
न वाऽदाविवानन्तेऽपि तत्पाठविधिम्‌। ओंकारस्यापि प्रतिसूत्रं प्रतिवाक्यार्थ 
वाऽन्वयो नास्येव। व्यक्तीकरिष्यते चेदं यथावसरमुत्तरत्र। सवेथा तु शास्त्रो- 
पक्रमे शास्त्राद्वहिः, तदनवयवतयोंकारपाठो न विप्रतिपन्नः! अखिलेबेंदपाठके: 
प्रथग्‌ रूपान्तरेण, स्थानव्यत्य।सेन वा यदोंक्रियते; तदुक्तन्यायेनादा वुञ्चा- 
रणेनेब सवेत्रानुगतत्वेनोपपद्यते , इति तु वेदपाठकेस्सर्वेस्तत्र तत्रोंकारो- 
च्चारणस्य तत्तद्वाक यवयवत्वेन ततो बहिरेव तदुच्चारणात्‌ तेन न्यायेन 
तदा तदा वेदोपक्रम-तडुत्सर्जनयोरोंकारपाठोऽविभप्रतिपन्न:; ओंकारस्य 
सूत्रानवयवत्व एव तात्पर्यात्‌ । अन्यत्र यथासंप्रदायं मङ्गलार्थ शान्तिपाठ दौ, 
अध्ययनाध्यापनकाले वा ओंकारमात्रस्य, उभयस्य वा पाठेडनाश्वास।त्‌ ॥ 


ब्रह्मण आकारार्थत्वस्‌ । 


तदेवं शाख्रव्याख्येयत्वे प्रेक्षावतस्तत्र प्रवतेयितुं प्रयोजनादि 
साबतरणं भाष्यते-“ओमथातो ब्रह्मजिज्ञासेति । तत्र 
प्रथमसूत्रचटकोकारव्याख्यामिषेण विषय-प्रयोजनादि श्रीम- 
दानन्द्तीर्थपादाः सूचयन्ति 


“ओतत्ववाची ह्यकारो वक्तथसो तदूगुणोतताम , 
स एव ब्रह्मशब्दार्था नारायणपदोदितः: ॥ 
स॒ एव भर्गेशब्दार्था व्याहृतीनां च भूमतः । 
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भावनाच्चेव सुत्वाच सोऽयं पुरुष उच्यते ॥ 
ज्ञानी प्रियतमोऽतो मे तं विद्वानेव चाम्रृतः। 
वृणुते य॑ तेन लभ्य इत्यायुक्तिबलेन हि॥” 


इति । एतेनोंकाराथ॑ एव ब्रह्मपदार्थः, इति ब्रह्मस्वरूपनि- 
णायकतयौंकारस्य _ सूतरार्थान्वयोऽपि व्याख्यात इति 
न्यायसुधाद्यः । तत्रौँकारस्येव ब्रह्मपदार्थत्वे ब्रह्मपद वेयर्थ्य- 
मपरिहार्यमिति त्वन्यदेतत्‌॥ 


इदमत्र विविच्यताम्‌-त्रह्मपदार्थः कथं नारायणः? कथं च स 
ओंकारव्याख्यानेन सिद्धयतीति ॥ 
्रह्मजिज्ञासासुत्र ओकारस्य जिज्ञास्यत्रह्मपरत्वायोगः । 
ततन्न-- 
“अकारस्सर्ववागात्मा परब्रह्माभिधायकः । 
तथौ प्राणात्मको प्रोक्तो व्याप्ति-स्थितिविधायको ।।” 
इति गरुडपुराणवचनेन यदि सवात्म-सवेव्यापकनियामकस्वरूपर्माका- 
रार्थः, तर्हि स कथं नारायणपदपर्यायः ? अयं चार्थो ब्रह्मपदेनाप्यवगम्यत- 
इत्येन इतसिद्धान्तात किमर्थे वाऽस्योंकारेणापि विवरणम्‌? तत्रौमथो ब्रह्म- 
विष्णु-शिवार्मकं भायोपहितं स्वरूपम्‌, यदेव सदाशिव-नारायणादिपदबोध्यं 
सृष्टि-स्थिति-संहारकारणं व्यापकमुपास्यपरमकाष्ठारूपं सशुणमवान्तरतात्प- 
यैविषयः, “जन्माद्यस्य,यतः” इत्युत्तरत्रसूत्रे तटस्थलक्षणलक्षितम्‌_, इति ता- 
बन्मात्रस्य ब्रह्मशब्दार्थत्वात्‌ “स विष्णुंराह हि स विष्णुराह हि तद्‌ ब्रह्योत्या- 
चक्षते” इति संकर्षकाण्डेनेव तजिज्ञासायाश्चरितार्थत्वाद्‌ निविशेषत्रह्मणो 
जिज्ञास्यत् एब परमतात्पर्याच्च सविशेषनारायणादिसवेराब्द्वाच्यन्रह्मः 
स्वरूपमात्रविवक्षायां नोक्तसूत्रस्य तात्पयम्‌॥ 


ओमर्थो न नारायणः। 


र्मजिज्ञासेति समस्तपदघटकन्नह्मब्देनोपदस्य स्वतन्त्रस्यानन्वयेन 
सूत्रार्थसमन्वयाभावात्‌ , विनाऽप्योँकारं विवक्षिताथेसिद्धे्च नाकारपद्‌- 
घाटितत्वमस्य सूत्रस्य युक्तम्‌; तुरीयार्धमात्राघटितस्याकारपदस्य सूतित्र- 
यातीततुरीयपरस्य तदन्तर्गतविष्णुमात्रपरत्वायोगः ; तस्य स्थितिमात्रकार- 
णस्य जन्मादित्रितयकारणत्वायोगात्‌. । नारायणपदं ब्रहम-रुद्र्साधारणमपि 
१ ७ 
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तदंशत्वमात्रेण, स्वरूपतस्तदेक्याद्वा परमात्मपरम्‌ , इति तु विष्णुपुराणे व्य- 
क्तम्‌ , यत्र ब्रह्मण्येव “आपो नारा इति प्रोक्ताः” इति स्रष्टरि नारायणशब्दो 
व्युत्पायते, जन;दनशब्द्श्च तत्समानार्थो रुद्रे। स्थितिकर्मा विष्णुर्नारायण- 
शव्दाथे इति तु न विष्णुपुराणे कुत्रापि निरुच्यते । तुरीयस्येव' विष्णुत्वं 
व्यापकत्वेन नारायणत्वं च यदि व्युत्पत्तिविशेपेण, तर्हि तस्य 
तत्तदागमाचुसारेण सदारिवादिपरस्य न स्थितिमात्रकठ्‌ विष्णुपरत्वमिति 
त्वन्यदेतत्‌ ॥ 
भर्गशब्दार्थो न नारायणः । 

एतेन--भगशब्दार्थोंडपि--व्याख्यात: । स हि विष्णुपद्स्य नारायण- 
परत्ववद्‌ रूद्रपरत्व एव प्रसिद्धः, इति यदि व्याह्ृस्यर्थैकाम्यतया ब्रह्मस्व रूप- 
निष्करषेः, तदापि ब्रह्म-विषण्वादि भेदशून्यतुरीयस्वरूपत्रह्मतायामेव स स्वरसः, 
इत्यचुव्याख्यानगतमोंक्रारव्याख्यानमद्वेतसिद्धान्तर्यानुगुणमेव, न तु प्रति- 
कूलम्‌। तत्र विष्णु-नारायण-भगांदिपदप्रतिपाद्यत्बं परमात्मनस्त त्तदुपा- 
धित्यागेन स्वरूपेक्य एव पर्यवस्यति । ततश्च निर्विशेषं ब्रह्मेच मुख्यतात्प- 
येबिषयो वेदान्तानाम्‌, ब्रह्ममीमांसायाश्च, कर्मोपासना-तदुपयोग्यर्थरत्व- 
व।न्तरतात्पयेविषयः, इति सशुण-नारायण-ब्रह्मावान्तरतात्पर्यगोचरतायाम- 
विव,दादू न कोऽपि विरोध: । सर्वथा त्वोमर्थविवरणमेवमत्र सूत्रार्थेविवरण- 
प्रसंगे न संगतम्‌ ।। 

जीवजिज्ञास्यत्वायोगेन पूर्वपक्षस्याट्टेतमत एवोपपत्तिः । 


तत्र शोधितस्त्वंपदार्थ इव शोधितस्तत्पदार्थोडपि, इति तत्त्वमसि- 
वाक्यार्थ आत्मेव प्रमाणान्तरेणाज्ञात: “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” इति विषय- 
वाक्यस्य विषय इति सङ्गतिरप्यविकला । न चेवं सति पूर्वोत्तरयोः पक्षयो भिन्न- 
बिषयता द्वेतमत इव । तत्र प्रत्यक्षावगतरारीरेन्द्रियादिनियामकजीवास्मस्वरूप- 
मतिरिच्य तद्विरोधेडपि श्रुत्या यदीश्वरो जीवव्यतिरिक्तः प्रामाणिकः, तर्हि 
जीवोऽपि पूर्वोक्तः प्रत्यक्षाद्यनवगतः कथं _न वेदान्तप्रतिपाय्यो भवति ? 
्रत्यक्षविरोधस्तूभयत्र समानः । किं बहुना ? अहं गच्छामि गोरः स्थूलः 
इति प्रत्यक्षविरोघेऽन्यत्‌ सवै यदि प्रमाणम्‌, तर्हि कथं श्रतिः, तदुपबूं हित- 
मनुमानादि च न प्रमाणम्‌ ? कथं च तदू जरद्ववादिवाक्यवद्‌ उन्मत्त- 
वाक्यमिव वा ? कथं चाकत्रोंदिजीवस्वरूपबोधकं वाक्यमुन्मत्तवाक्यम्‌; 
अपौर्‌पेयत्वात्तद्वाक्यस्य ? अन्यथे श्वरपरत्वेडपि कथं वेदान्तवाक्यानि न 


जरद्रवादिवाक्यबदू भवेयुः ? 
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मुक्तात्मनो ब्रह्मणेक्यात्‌ पूर्वोत्तरपक्षयोरेकविषयत्त्रम्‌ । 


न च विगलितान्तःकरणादिवन्धस्यात्मनो वेदान्तवेद्यस्य जीवगोचर- 
प्रत्यच्षेण वाधः सुवचः ; अन्यथा जीवमोक्षप्रतिपादनपरवेदान्तानामप्य- 
प्रामाण्यापत्तिः । यदि सुक्तात्मप्रतिपाद्नेन वेदान्तानामविरोधः, तह्यकतृत्वा- 
दिस्वरूपसंबिन्मा त्रस्येश्वरत्वोपलक्षिताखण्डसंविन्मात्रस्येब मुक्तात्मत्वात्‌ 
प्रत्यत्तस्यागमेन बाधो ठुरपह्वः ॥ 


वेदान्तानां तादृशामुक्तात्मनि न प्रामाण्यमिति तु विचारान्तरम्‌; जीवात्म- 
स्वरूपविपयप्रत्यक्तेण तन्मुक्तस्वरूपनिरूपणपरागमस्य न बाध इत्येत।वन्मा- 
त्रस्यात्र प्रकृतत्वात्‌ । व्यक्तीकरिष्यते चोपरिष्टाद्‌ यथावसरमद्वेतसिद्धान्त- 
संमतं मुक्तात्मस्वरूपमेवीपनिपद्मू--यदज्ञानादेव वन्धः, तज्ज्ञानादेव 
मोक्षश्चेति ॥ 


एतेन--जीवाविद्याक्तत्वे बन्धस्य जीवज्ञाना देव मोक्षापत्तिः, बन्धनि- 
वृत्तिर्वा; शुक्त यज्ञानानवन्धनरजतस्य शुक्तिज्ञानेन निव्ृत्तिरिवेति— 
व्याख्यातम्‌ ; विइादीकरिष्यन्ते चोभयत्राविद्याया जीवाश्रयत्वांदिपत्षाः; 
येषां विस्तारो 5द्वतसिद्धि-लघुचन्द्रिकादौ,अतिप्राचीनेपु ब्रह्मसिद्ध या दिषु च॥ 


$श्वरसिद्धान्तपक्षायोगः । 


एतेन--ईश्वर एव विषय इति सिद्वान्तोऽपि-परास्तः; तत्र यद्यय- 
मीश्वर औपनिषद्‌ः सगुण एव, तर्हि सगुणस्येश्चरस्य संकषेकाण्डेनव-“स 
विष्णुराह्‌ हि स विष्णुराह हि तद्‌ ब्रह्मेत्याचक्षते” इति निधारितत्वात्‌ , 
तद्विशेषविचारस्य तत््रसंगेन शेष-पेल्वाभ्यामेब कतेसुचितत्वात्‌ “अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा” इति बादरायणेन त्रह्जिज्ञासाया अक्रतेव्यत्वात्‌ , न केवलम्‌ , 
“अथातो ब्रह्मजिज्ञासे”ति सूत्रम्‌ , किन्तु त्रिसूत्री, चतुःसूत्री वा निष्फला 
स्यात्‌। ईक्षत्याद्यधिकरणासंगतिस्तूत्तरत्र विशदीभविष्यति। सर्वथा तु-- 
“ओतत्ववाची ह्याकारः? इति विधर्योंकारस्य, ब्रह्मपदस्य वा सगुणपरत्वेऽपि 
नि7णब्रह्मजिज्ञासायां सगुणत्रह्मविचारस्याप्युपकारकत्वाद्‌ निविशेषत्रह्म- 
जिज्चासायामनुपङ्गाद्‌ न विरोधः ॥ 


आंकारस्योतत्ववाचित्वस्य नििशेषवाद एतोपपत्तिः । 


ओतत्ं ह्यनुवर्तमानत्वं स्वरुपेण साक्षात्रिविशेषब्रह्मण एवाधिष्ठान- 
तया, सवविवतोपादानत्वेन तत्तादात्म्यात्‌ , विशिष्टस्यापीश्वरस्य तदुपा- 


१३२ न्यायसुधापरीक्षा 


धिमादाय परिणामत्वाच्च सर्वस्य जगतः सुष्ठूपपद्यते । इदमेवाभिम्रेत्योक्तम-- 


“अस्ति आति प्रियं रूपं नाम चेत्यंशपञ्चकम्‌ । 
आद्यं त्रयं ब्रह्मरूपं जगद्रूर्प ततो द्यम्‌ ॥” 


इति । ओतशब्दस्येब विक्रृतिरोंपद्मित्यभिप्रेत्य यदि ओतत्ववाची 
ह्यांकार इति विवक्ष्यते, तहि ओंपद्मादो न मङ्गळार्थम_, अकारोकार- 
मकारार्थमात्रात्मकोंकारस्येच “ओमितीद सर्थ”मित्यादौ ओंपदतया 
ब्रह्मपरताया विवक्षणेनोतशब्द्विकारोंपद्स्य मङ्गलपरतया शाख्रादी 
प्रयोगस्यायोगेन चात्र तथा विवरणं न युक्तम्‌ ॥ 


युक्तत्वे हि सर्वत्र प्रविष्टत्वं त्रण एव सर्वात्मनः, “सर्व खल्विदं 
ब्रह्म /ति स्वात्मतया, . अधिष्ठानत्वेन वा, न तु शुणपूर्णत्वमोतशब्दार्थः; 
शुणानाममुतोनां प्रवेशासंभवात्‌ , परमात्मना तादात्म्यायोगाञ्च । वस्तुगत्या 
तु ब्रह्म-तद्गुणानामभेद्‌ एव, भेदस्तु विशोषप्रयुक्त एव, इति विवक्षायामचि- 
द्यातिरिक्तविशेषपदार्थकल्पनायां प्रमाणाभावादू , आविद्यको भेद्‌ एव ब्रह्म- 
शुणानां ब्रह्मणेति वक्तव्यम्‌ ॥ 


तत्र सर्वस्य ब्रह्मापेत्तया सजातीय-विजातीय-स्वगतवगेस्याप्राधान्येन, 
गुणत्वेन वा ब्रह्मऱ्यतिरेकेणाभावमादायेब तदोतत्वं ब्रह्मणः, इत्याँपदार्थस्य 
का 
ब्रह्मपदार्थन समन्वयो5प्यद्वेतवाद एव, न द्वेतवादे ॥ 


ओतशब्देन कमेणि व्युत्पन्नेन गुण: प्रविष्टत्ववर्णनं तु “तदनुप्रविरये”- 
ति ब्रह्मण एवान्तर्यामिणो5धिष्ठानस्य प्रवेशकठेत्ववोधनादू जगद्वाचि- 
त्वेन न ब्रह्मवाचित्वसंभवः, इति कर्ठेवाचित्वमेव । तत्र ब्रह्मणः प्रवेश- 
कठेत्वं तु तत्सृष्टमात्रस्य तदात्मतया “सन्‌ घटः” इत्येवंरूपेण प्रतीयमानस्येति 
जगजन्मादिनिमित्तकारणतामात्रत्वे ब्रह्मण ओतत्वमसंभवि, इत्यापद्स्य 
मङ्गलार्थस्य सूत्रावयवतया प्रयोगेऽप्योतत्ववाचिन ऑपदस्याद्वेतानुगुणं 
बिवरणमेब युक्तम्‌ ॥ 


जिज्ञासा फछसाधनेच्छा, न फलेच्छा । 


तत्र ्रहमज्ञानमोक्षह्देतुता शास्रपरवृत्तपूर्वाङ्गभूता सामान्यतोऽत्रानूद्यते । 
विशेषरूपेण तन्निणेयस्तु शास्त्रेण संपूर्णेन । तत्र त्रिविधा हि पुंसां चित्त- 
वृत्तिः--अनुभव:, इच्छा, प्रयत्नश्च > प्रवृत्त्यपरपयोय:। तत्र साधनगोचरी- 
इच्छा, भ्रयल्रश्च। तत्रेच्छाया अपि प्रतृत्तिनान्तरीयकत्बात्‌ प्रवृत्तिपदेनोपचा- 
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र:। अनुअवस्तु नेच्छा, प्रयत्नो वा । फलगोचरेच्छाऽपि नेच्छापदार्थः; प्रवृ- 
त्यनान्तरीयकत्वात्‌ तस्य; सिद्धस्येच्छाऽविषयत्वात्‌ , प्रवृत्त्यगो चरत्वाच ॥ 


अनुभवो ह्यपेक्तणीयस्यापि भवति, अपेक्षणीयस्यापि । तत्र विनेच्छां न 
प्रवृत्ति: । फळं तु सुखमिष्यमाणमपि प्रयोजनान्तररहितत्वेन न साधनवदि- 
च्छा-प्रवृत्त्युसययोग्यम्‌ , इति प्रथमा साधनेच्छा प्रवृत्त्युपयोगिनी फळं 
प्रद्‌श्येन सुत्रणीया, इति ब्रह्मसाक्षास्कारसाधनेच्छा भाविफलाथेमत्र 
सूच्यत इति शाख्तरारम्भात्‌ पूर्वमपि ब्रह्मजिज्ञासासूत्रणमुपपन्नम्‌ ॥ 


इयान्‌ विशेष:--तत्र जिज्ञासाशब्दसूचितं तदर्थेकदेशाज्ञानमात्रं नाऽऽ- 
प्यतमम्‌ । तच्चाविद्यानिवर्तेकमवगतिपरयेन्तमखण्डाकारवृत्तिमात्रम्‌, न 
त्रह्मस्वरूपम्‌ ; तस्य नित्या्तस्यानाप्यत्वात्‌ , तदप्राप्तिश्रमनिव्रत्तिमात्र- 
स्याप्याप्यत्वाच्च न ततोऽतिरिक्तं किमपीत्यद्वेतसिद्धान्तः। द्वेतसिद्धान्तस्तु 
प्राप्यतमं ब्रह्मस्वरूपमिति ॥ 


तत्र प्रव्ृत्तिप्रयोजकसाधनेच्छा यदि सन्पदार्थः, तर्हि धात्वर्थेन 
नान्बयः। सनः साधनेच्छापरत्वे न लक्षणाऽपि दोष इति परे। अद्वेतिनस्तु 
“अवगतिपयेन्तं च ज्ञानं सन्वाच्याया इच्छायाः कर्म ”ति वदन्तो ज्ञानपदं 
फलसाधनज्ञानपरं मन्यन्ते, तेन च प्राप्यमपि ज्ञानम_, प्रापकमपि ज्ञानम्‌। 
तत्र प्राप्यं साक्षात्कारात्मकम्‌, साधनं तु विधेयश्रवण-मननादिप्रमाणजन्यं 
ज्ञानम्‌, इति प्रमाणजन्यज्ञानमविद्यानित्रृत्तिद्वाराऽनाव्रृतसंविन्मात्रन्रह्म- 
स्वरूपं मुख्येच्छाविषयः, गोणेच्छाविषयस्तु जिज्ञासापदेन विवच्यत 
इत्याशेरते । एबमाशयाना अप्यवान्तरतास्पर्येविषयसविरोषब्रह्मजिज्ञासायां 
द्रेतिभ्यो न विवदन्त; इति त्वन्यदेतत्‌ ॥ 


सति चेन निर्विशेषब्रह्मजिज्ञास्यत्वे, अन्यत्र च सिद्धान्तद्वयस्य व रूप्यम्‌.। 
अन्यथा तु सर्वात्मना साम्यमिति वस्तुस्थितिः ॥ 


जिज्ञासासूत्रस्य साक्षात्‌ फलसूचन एव स्वारस्यम्‌ । 


तत्र प्रयोजनं विशिष्य सूत्रेण साक्षाद्‌ निर्दिष्टम्‌, द्वेतसिद्धान्ते 
तु न साक्षाद्‌ विशिष्य। सूत्रकारस्याप्तत्वात्‌ सप्रयोजनत्वमात्रमवगतं 
स्यात्‌, न तु प्रयोजनविशेषः । अतो विचारे प्रवृत्ति: सूपपादा5द्वेतराद्वान्ते । 
बिचारस्तु संशयाधीनः । संशयस्तु विचारणीयवाक्ये कोटि्टयोपस्थापकपद्‌- 
बिशेषादिसमभिव्याद्दार-बलाबळनिणेयाभावनिबन्धनः ॥ 
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विचारप्रयोजन संशयनिदृत्तिमात्रम्‌ । 


तत्र चाध्ययनविधिप्रयुक्तत्वादध्येतृणां विचारणीयवाक्यपूर्वापरसंबन्ध- 
पयालोचन-निर्णायकप्रमाणबळाबळनिणेयाधीनाना दिपरम्परासिद्धविषय-संश- 
यपूर्वोत्तरपक्ष-संगतिबिशेषप्रयुक्तो विचारोऽनादिसिद्ध एवानुकियते, न तु 
सूत्रकारस्य संशयमुपलक्ष्य विचारशास्त्रमिदं प्रवतते । परकीयसंभावित- 
संशायपूर्वोत्तरपक्षादिसंग्रहो वा ब्रह्ममीमांसाशास्तरमास्ताम्‌। तेन च यस्य 
वाक्यविशेषार्थेऽनादिसंप्रदायसिद्धे न संशयलेशोऽपि, तस्याध्येलुने विचार- 
शास्त्रेण किमपि प्रयोजनम्‌ । तथापि तत्तदरनकारप्रदर्शितमागांणां तत्ता- 
दशानां समालोचने वेदान्तवाक्यार्थे संशयप्रसक्तिस्तु ठुवारा, इति 
प्रसक्तसंशयनिरासाथ ब्रह्ममीमांसाशाख्जमिति संप्रतिपन्नम्‌ ॥ 


सवेथा तु प्रयोजनव्युत्पादनार्थन्य्रायप्रतिपादुनपरं प्रथमं सूत्रमध्ययन- 
विधिवच्छास्रारम्भसमर्थनमपि न शांखतो बाह्यम्‌ , इति जिज्ञासासूत्रमपि 
शास्त्रम्‌ । अतो नास्य शास्त्रतो बहिभावः। श्रावणाङ्गं तु मननपदबोध्यं 
ग्यायनिबन्धनमवइ्यं कतेव्यम्‌ | 


अद्वेतमते तिषयाभावान्न जिज्ञास्यता । , 


तदयं निष्कषे:--विचारकतव्यता खलु विषयादिमत्तया व्याप्ता । तत्र 
व्यापकविषयादिमत्ता व्यावर्तमाना तस्कतेव्यतां व्यावर्तयति । तथाहि- 
धमांदिलक्षणो ह्यनात्मा शासतरान्तरादेव सिद्धः। आत्मा तु शरीरादिव्यति- 
रिक्तो नास्ति। यद्यहमित्यसन्द्र्धाविपर्यस्तानुभवेन शारीरादिव्यति रिक्त 
आत्मा सिद्धः, तहि तत एव बिचाखेयथ्येभ ; झरीरादिव्यतिरिक्तोऽपि 
्र्यक्षेणावगम्यमानः कर्त्रादिरूपः, श्रुतिसत्वकर्त्रा दिरूपं बोधयतीति विधया 
विचारसार्थेक्यं तु प्रत्यक्षविरोधे श्रृतेजरदूगवादिबाक्यवदप्रामाण्याद न 
क्षोदक्षमम्‌ । अत एव न परमात्मा जिज्ञास्यः; सोऽपि प्राणादिलिङ्गरवगत- 
त्वेनाजिज्ञास्य एव । ततस्तु न परमात्मा नाम कश्रिदीश्वराख्यो वतेते, 
श्रुती चेइवरादिपदानां देहस्वामितामात्रेण जीवविषयत्वात्‌ । सोऽपि शरीरे- 
न्द्रियादीनामीष्टे । न च जीवातिरिक्त इश्वरे प्रत्यक्षम्‌, अनुमानम्‌_, वेदो' 
वा प्रमाणम्‌ ; इन्द्रियासम्बन्धात्‌ , तस्रतिबद्धलिङ्गाभावात्‌ । वेदस्यापि 
पोरुषेयत्वेन लौकिकवाक्यवद्नुमानविधयेब प्रामाण्येन शान्दप्रiमाण्यस्य़ 
बाधितत्वाञ्च ॥ | 
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अ च ७ 
अद्वेतमते प्रयोजनाभावात्‌ जिज्ञासाच्नुशंका । 


तदेवं विषयाभाव इव प्रयोजनाभावो5पि विचारकतेव्यतां व्यावतेयति । 
प्रयोजनं हि यद्यट्टष्टम्‌ , तर्हि कर्मणा चरितार्थम्‌ | ज्ञानमपि हृष्टद्वारेव मोक्ष- 
साधनमिति ब्रह्मजिज्ञासाया प्रयोजनम्‌ । न च प्रसादद्वारा ज्ञानं मोक्षसाध- 
नम्‌; अदृष्टचरत्वात्तयोः साध्य-सांघनभावस्य । अविद्याविळसितो बन्धस्तु 
आत्माविद्याकल्पित आत्मज्ञानादेव नित्रृत्तिमहेति, नेरवरज्ञानात्‌; इति 
न वन्धनित्रृत्तयेऽपीश्वरजिज्ञासा यक्ता, इति विषय-प्रयोजनवेधुयांदू 
ब्रह्मजिज्ञासा न कतेव्येति पूर्वेपन्ने प्राप्ते, “अथातो ब्रह्मजिज्ञासेति” सुत्र" 
मिति जिज्ञासाधिकरणशरीरम्‌ ॥ 


अत्र जीवात्मविषयत्वासंभवेऽपीश्वरविषयत्वसंभवाञ्जज्ञासा युक्ता; 
्रत्यक्षादुमानाद्यसिद्धस्यापि तस्यापौरुषेयवेद्सिद्धत्वेन प्रामाणिकत्वादिति 
सिद्धान्तशरीरं ट्वतिवादिनाम्‌ ॥ 


अद्वेतसिद्धान्ते जिज्ञास्यत्रह्मस्वरूपनिर्णयेन विषयप्रयोजन समर्थनध्‌ । 


अट्वेतसिद्धान्तस्तु यदि प्रत्यत्ताद्यविषय ईश्वरो जिज्ञासाविषयः, 
तर्हि जीवात्मनोऽपि प्रत्यक्षा्यविषयत्वादू वेद्‌कमात्रसमधिगम्यं जीवात्मस्व- 
रूपमादाय श्रूस्यवगतजीवत्वेश्वरत्वोपळक्षितसंविन्मात्रस्वरूपमकठत्वादिक- 
मादाय सिद्धान्तोपपादनमविरुद्धम-- इति ॥ 


तत्र प्रश्नोपनिषत्‌ त्रिमात्रोंकाराधिष्ठानकतया कारणं सविशेषं मायोप- 

हितं प्रतिपादयति, माण्ड्क्योपनिषत्त॒ तुरीयमद्वतमेव व्यष्ट'थात्मकविश्व- 

सप्राज्ञानाम्‌, समष्टयात्मकानां वा तेजसादीनामधिष्ठानमट्वेतमेव शिवं 

मङ्गळरूपं- प्रतिपादयति, इति कथमोकारस्यादौ प्रयुञ्यमानस्यापि 
विरोधो5ट्रेतसिद्धान्ते ? | 
ऑंकारार्थो न सगुणं ब्रह्म किन्तु निविशेषस्‌ । 


सवेथा तु नात्रीतशज्द्स्यानन्तकल्याणगुणपूर्णता5थे:;. तेषां ब्रह्मणि 
प्रवेशकतृत्वस्य, तत्कमेत्वस्य वाउभावात्‌ ; अन्यथा आँपदार्थस्येव “बृहन्तो5- 
स्मिन्‌ शुणाः” इति लक्षणलक्षितानन्तकल्याणशुणपूणे परन्रह्मपदेनापि 
वणेने पोनरूक्तयं ब्रह्मपद्स्यात्र स्यात्‌ , आँपदस्य वा, इति कथं वाक्यार्थे 
ऽन्बय ऑपदार्थेस्य ? 
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न हि सूत्रेडल्पाक्षरे, असन्दिग्धे, विश्वतोमुखे, सारवति जिज्ञासायो- 
ग्यतानिरूपणार्थेमेके पदम, तस्येव जिज्ञास्यतसमनार्थेमपरं पदमिति 
युक्तम्‌। तत्र ब्रह्मशब्द्य आंपदस्य चोभयस्यापि द्वेतमते यौगि- 
कत्वस्य, यौगिकरूढत्वस्य वेष्टत्वादुभयोरपि निखिलगुणपूर्णपरत्वे कथं 
नेकतरवयथ्यम्‌ ? | 

कृदन्तं तद्धितान्तं वा योगिकम्‌, योगिकरूढं न सुबन्तद्वयघटितम्‌ | 
तद्वि समस्तपदं वाक्यतामेवाहति, इत्यांपदस्य समस्तस्य यौगिकेन ब्रह्म- 
पदेन नान्वयो युक्तः, अन्यथा आंब्रह्मेत्यनेन वाक्यार्थे निष्पन्ने जिज्ञासा- 
पद्मनन्त्रितम्‌, अधिकं चस्यात्‌ , नचात्राध्याहारेण वाक्यमेदः ॥ 
एतेन-वाक्यत्वमोंपदस्य, ब्रह्मपदस्य चेति-प्रत्युक्तम्‌। अल्पाक्षरासन्दि- 
ग्धविश्वतोमुखात्मकसूत्रस्य वाक्यद्ट्यघटितत्वकल्पनं निष्प्रयोनमपि। एके- 
नापि ब्रह्मपरेण पदेन, वाक्येन वा जडव्याव्रृत्तिः, जीवव्यावृत्तिश्च 
सिद्ध्यतः इति न तदर्थमप्येकतरापेक्षा नियता ॥ 

तत्र जिज्ञासाविषयत्वमपि न जीव-जड-व्यावृत्तस्य सगुणस्य ; ईश्वरो 
जड-जीवभिन्न इति प्रत्यक्षादिन।प्यवगतत्वात्‌। न च जडजीवव्यावृत्ते ब्रह्मणि 
प्रमाणान्तरांबगते संशयोडपि । ब्रह्मशव्दार्थगुणवत्त्वाभावेनेवानुमानिको 
जड-जीबप्रतियोगिको भेद एकेनापि पदेन।नन्तकल्याणशुणवोधकेन 
सिद्धयति ; अन्यथा पद्द्वयेन, वाक्यद्वयेन वा तट्टथावृत्त्यसिद्धया विचा- 
रितमप्यज्ञातमेव स्यात्‌, इति नात्र जिज्ञास्यस्वरूपनिदेदाः स्यात्‌ ॥ 


इदमेवा भिम्रेत्यो्तम-अकारवाच्येन तत्पदार्थेनोकारवाच्यस्याभेदो 
मकारेणोच्यते, नित्य-शुद्ध-ब्रह्मस्वरूपं वा ब्रह्मेबोंकाराथे इति च ॥ 


न चेदमप्रामाणिकम्‌ प्रमाणविरूद्धं वा । नित्य-शुद्ध-बुद्धस्वरूपं हि ब्रह्म 
निविशेषप्रत्यगभिन्नसंविन्मात्रम्‌ , शुद्धत्वात्‌ , अनावृतत्वात्‌ तद्व्यतिरेकेण 
जडानामभावाद्रा न पारमार्थिकजडभेद्वत्‌ ; उपाधिनाशे तद्धेदप्रयुक्तजीव- 
भेदाभावाद्‌ वस्तुगत्या प्रत्यगभिन्नत्बाञ्च न तदू जीवव्यादृत्तम्‌_, इति नित्य- 
शुद्ध-सुक्तस्वभावं ब्रह्मेति विवरणं जीवादिव्यतिरिक्तवस्तुसाधनविरोधीति 
वचनं व्याहतम्‌, इति जड-जीवव्यावृत्तत्रह्मबोधनार्थमों नह्मेतिपद्द्दयमिति 
न युक्तम्‌ ॥ 


घ्रह्मपद्स्म न नारायणमात्रपरत्वम्‌ । 


कथञ्चन तस्य योगेऽपि ब्रह्मपदेन सवेजगत्कारणं मायोपद्वितमेबोच्यते; 
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उत्तरसूत्रस्वारस्यात्‌ , न तु विष्णु: ; तस्य नारायणादिपदेनानिदेशात: ; 
“स विष्णुराह हि” इति शास्त्रान्तरमन्यस्य, अन्ययोवा बादरायणात्‌ । 
इति तस्येव नात्र निर्देशः । अत एव द्विरूपं ब्रह्मात्र जिज्ञास्यमू-एक शास्त्रा- 
न्तरप्रस्तुतमन्तरङ्गसाधनोपासनाविषयः, द्वितीयं तु मुख्यमोक्षसाधनज्ञान- 
विषय इति व्यवस्था । अन्यथा तु बादरायणस्य भगवद्वतारस्य शास्त्रा- 
न्तरानुकरणं वितथम्‌ ॥ 


“तत्सवितुर्वरेण्यं भर्गो देवस्य धीमहि इत्यत्र भर्गहाब्दो ज्योतिमोत्र- 
परोऽपि सामान्येन ज्योतिःपदं स्वप्रकाशचिन्मात्रमेव बोधयति । निघण्टु- 
प्रसिद्धस्तु भर्गः शिव एव, इति न स नारायणपदवाच्यं स्वरूपम्‌ 
किमपि वदति ॥ 

“भूसुवस्सुब” इत्यादिकमपि भूमसुखस्वरूपं न विशिष्य नारायणपद्‌- 
वाच्यम्‌ ; “स ब्रह्म स शिवः सःहरि सेन्द्र” इति हि “सहस्रशीषे/ ति प्रस्तु- 
त्य सर्वात्मकं ब्रह्मेव पुरुषसूक्तमपि बोधयति, इति -पुरुष-नारायण-शिवादि- 
पदानि ब्रह्मणः पर्यायपदानि, इति ब्रह्मणो नारायणपदमात्रवाच्यत्वनियमो 
न प्रामाणिकः ॥ | 


नारायणनब्रह्मत्वबोधिकाः, सदाशिवन्रह्मत्वबोधिकाः, नित्य-शुद्ध-सुक्तादि- 
निर्विशोषन्रह्मस्वरूपमात्रप्रतिपादिकाञ्च बहब उपनिषदो नारायणपरमात्मत्व- 
बोधकभ्रत्यपेक्षयाऽप्यधिका अट्वूततत्त्वशुद्धौ भूमिकायां समुद्धृता नारा- 
यणपदमात्रबाच्यत्वे ब्रह्मणो विरुध्यन्ते ॥ 


एतेन-“ध्येयस्सदा सवित्मण्डलमध्यवती नारायणः” इत्यपि 
व्याख्यातम्‌ । इदं हि नारायणशब्द्बोध्यत्वं ब्रह्मणो न बोधयति । न चात्रेदं 
चाक्यं प्रमाणम्‌। भवतु वाऽन्यत्र या कापि विधा । सूत्रकारः कुत्र वाउसुं 
नियमसुपपादयति ? तदीयानन्यथासिद्धनिणेयमन्तरा न नारायणदाब्द- 
बोध्यत्वमेव ब्रह्मण इति सांप्रतम्‌ ॥ 


सूत्रे त्रह्मशळ्दुस्य नारायणपदानुपलक्षणल्वम्‌ । 


: एतेन-सूत्रे ब्रह्मशब्द्स्योपलक्तणत्वमिति-परास्तम्‌; तथा कल्पने 
प्रमाणाभावात्‌ । परश्शतान्यपराणि वेदवाक्यानि, सदाशिवपराणि 
निर्विशेषपराणि वा तत्र तत्र व्यक्तानि, इति ब्रह्मणो नारायणशब्दमात्रेण 
विवक्षायां न किमपि प्रमाणम्‌ ॥ 
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वस्तुतस्तु--“अथातो ब्रह्मजिज्ञासे”ति सूत्रे भाष्ये च व्यापकपर- 
विष्णुपदेनव ब्रह्मणो निदेशो न नारायणपदेन ॥ 


विष्णु-नारायणपदयो रपर्यायत्वम्‌ । 


न च विष्णुशव्दो नारायणपद्पर्याय:; अन्यथा “ब्रह्म-विष्णु-शिवास्मिका- 
मि”ति विष्णुपुराणे ब्रह्म-रिवसमानत्वं विष्णोः प्रतिपाद्यमानं कथमुपपद्यते ? 
तत्र विष्णुपदम्‌, नारायणपदं वा ब्रह्मपर्याय इति हि-- 


“प्रत्यस्तमितभेदं यत सत्तामात्रमगोचरम्‌ । 
वचसामात्मसंवेद्यं तज्ज्ञानं ब्रह्मशब्दितम |” 


इति ब्रह्मशब्दमात्रबोध्यत्वप्रतिपादनमन्यथा नोपपद्यते ॥। 


~ 


“द्रिष्णुर्नारायणः कृष्णः” इति निषण्टुर्लोकप्रसिद्धमानुषस्वरूपमभि- 
प्रेत्य, न त्वौपनिषदं तत्त्वमा श्रित्य; अमरकोशक्रारस्य जेनमत।वलम्बिनस्तत्र 
प्रामाणिकत्वांनबसायात्‌ । यदेव स्वरूपं भगवता श्रीकृष्णेनापि नारायणा- 
वतारेण-- 


“अचजानन्ति मां मूढा मानुषीं तनुमाश्रितम्‌।” 


इति गीयते । अत एव 'वसुदेबोऽस्य जनकः? इति वाक्यशेषः, इति 
न कोशवशादपि विष्णुशब्दो नारायणपरः । अधिकमन्यत्रान्यद्‌। वा। सर्वेथा 
तु त्रह्मगाव्दो5त्र सवाधिष्टान-सवेभासक-सर्वानुविद्ध-सत्य-सवेगत-ज्ञानान- 
न्तानन्द्स्वरूपमात्रपरः, इति न तस्य नारायणादिशब्द्विशेषवाच्यत्वे 
निर्भर: सूत्रकारस्य ॥ 
नारायणपदार्थस्प्र षड विधस्याप्यद्देतसिद्धान्ताविरोधः । 


एतेन--“स एव ब्रह्मशब्दर्थों नारायणपदोद्तिः? इति तत्रोंकारव्याख्या- 
मिपेण न हि नाम्नि विप्रतिपत्तिरित्युक्तिरपि-परास्ता। नारायणपदस्य-नाः- 
णां गुणानां अयनम्‌, अराणां दोषाणामनयनम्‌, नारीणां नरसम्बन्धिनां 
वेदानामयनम, नाराणां सुख्यप्राणानामयनम्‌, नरसमूददवेद्यत्वा त्तेषामयनम्‌ , 
आपो नाराः, तास।मयनमित्याद्यर्थाः सर्वेऽपि मायोपहित-सन्नियामक-सविशे- 
षसदाशिवादितत्तत्पुराणावगतसकळजगत्कारणसर्वेशन्दवाच्यस्वरूपपरत्वेन, 
वेदवेद्यत्वेन, अद्वितीयब्रह्मपरत्वेन, आदिसृष्टिकालीनरजस्तमोगुणाधिकमा- 
योपहितस्तष्ट्वस्थसंहारावस्थरुद्रमात्रस्येव विष्णुपुराणादी नारायणशब्दवाच्य- 
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त्वश्रतिपादनेन, कोशेन मानुषावस्थमात्रकृष्णपरत्वस्यावगमेन च ठ्रेताभिमत- 

त्र रथ व: संप्रति (अथ तो ब्रह्मा SY) 
हास्वरूपमेव नारायणपदार्थ इति न संप्रतिपन्नम्‌ “अथातो त्रह्मजिज्ञासे 

त्य ~ विशेषे २ 

त्र श्रुतिविशेषेण नारायणस्यवात्रह्मत्वात्‌ ॥ 


त्रह्मपदस्य निविशेष एव स्वारस्पम्‌ । 


नारायणपर्यायानन्तेश्वरशब्दानाम्‌ , कि बहुना ? नारायणपदस्याप्युप- 
लक्षणं ब्रह्मपद्मिति तु तुल्यन्यायेन “ध्येयस्सद्‌। शंभुराकाइामध्ये” इत्यादि- 
श्रत्यनुसारेण सदाशिव-गणेश-स्कन्द-दुर्गादिपदानामप्युपलक्षणमित्यापत्त्या 
त्रह्मस्वरूपस्य नियतस्य सूत्रेञसूच्रणाच नोपपद्यते, इति सर्वानुगतमेकम- 
द्वितीयमेव मायोपहितरूपेण, निर्विशेषरूपेण च प्रत्यगभिन्नमत्र 
सूञ्यत इति वक्तव्यम्‌ ॥ | 


अत एव “अयमात्मा ब्रह्म”? “आम्मेत्येवोपासीत,” “आत्मा बा अरे 
द्रष्टव्यः” “आत्मा वा इदमग्र आसीत्‌,” “तस्माद्वा एतस्माद्वात्मन 
आकाशः संभूतः” “अनेन जीवेनात्मनाउनुप्रविश्य,” “स आत्मा तत्त्वमसि 
श्वेतकेतो” इत्यादिप्रत्यगभेद्पराणि वाक्‍्यान्युपपद्यन्ते ॥ 

नृसिंहतापिन्या अद्वेतपरत्वम्‌ । 

नृसिंहतापिन्युपनिषत्तु स्पष्टै जगत्कारणं वस्तुगत्या5द्धितीयं निविशेषं 
प्रतिपादयति, इति न ब्रह्मशब्दो5त्र नारायणताप्पर्यासिप्रायमात्रेण, 
किन्तु नारायणपदस्यापि तत्तत्प्रकरणानुस।रेण तत्तत्स्वरूपमात्रपरत्वेन 
. नाम-रूपविशेषानियन्त्रितब्रह्मस्वरूपमेवात्र ब्रह्मपदाथे: ॥ 
पुरुषसुक्तादीनामहेते पर्यवसानम्‌ । 


पुरुषसूक्तप्रतिपायोडपि सदाशिव एव, अथवा5द्वितीयं ब्रह्मेति तु 
शिवारकमणिदीपिकादौ व्यक्तम्‌ , इति सववेदप्रतिपाद्यत्वमपि न नारा- 
यणपद्मात्रप्रतिपाद्यस्य; अन्यथा पुरुषपदेन पुरुषसूक्तसंमाख्यस्‌क्तेन 
च ब्रह्मण: प्रतिपादनं कथमुपपद्येत ? तत्र हि “सब्रह्म स शिवः स 
ह्रिरि”ति नारायणपर्यायहरिशान्द्स्य पुरुषांशत्वप्रतिपादनम्‌ , कि बहुना ? 
“वृष्णीनां वासुदेवोऽस्मि” “रामश्शास्त्रश्वतामहम्‌ इति वासुदेवादीना- 


मपि ब्रह्मचिभूतित्वप्रतिपादनम्‌, 
“इरबरः सर्वभूतानां हृद्देशेडजु न तिष्ठति । 
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श्रामयन्‌ सवैभूतानि यन्त्रारुढानि मायया । |, 
तमेव शरणं गच्छ॒ सर्वभावेन भारत । 


इति 'तमेव'शब्देन भगवता स्वातिरिक्तस्येशवरस्य ध्येयत्व-विज्ञेयत्वादि- 
के 
प्रतिपादनं च नारायणपदमात्रवाच्यस्येव परमात्मत्वे विरुध्येत ।। 


वासुदेपदस्य त्रिसृत्येतीतपरत्वम्‌ । 


एतेन--वासुदेबपदमपि-व्याख्यातम्‌, इति सवेवेदाथेत्वमपि 
निविशेषब्रह्मण एव मुख्यम, अवान्तरं तु निखिलगुणाकरस्य तत्तदूगुण- 
विशेषात्मकस्य वेति त्वन्यदेतत्‌ , इति निर्विशेषत्रह्मण एव मुख्यवेदाथेत्वे 
तदितिकतँव्यताभूतमीमांसाया अपि तत्रेव मुख्यं तात्पर्यम्‌ ; युक्ति-वा- 
क्याभासजनितविप्रतिपत्तिनिरासार्थतेन तदितिकतेव्यतात्वात्‌, इति 
न वेदेनेवोक्तार्थसिद्धिः ॥ | 
ब्रह्ममीमांसाया अभिन्ननिमित्तोपादानव्रह्मविषयत्वम्‌ । 


तत्र ब्रह्ममीमांसा निविशेषपरमात्मस्वरूपमात्रमुख्यतात्पर्यकत्वं वेदा- 
न्तानां निघोरयति-चाक्याभास-युक्त्याभासाद्यवलम्बनेन प्रवृत्तानां मता- 
नां निरसनपूर्वकम्‌ । तत्र ब्रह्म केवलं निमित्तकारणमिति द्वैतिनो वदन्ति 
अद्वेतिनस्तु मायोपहितमुपहितरूपेण मायापरिणामात्मकवृत्तिद्रारेक्षित- 
त्वेन च तस्य निमित्तकारणत्वम्‌, मायावृतसंविन्मात्ररूपेणोपादानत्व- 
भित्यभिन्ननिमित्तोपादानं ब्रह्मेति ॥ 


तत्र जिज्ञास्यस्याभिन्ननिमित्तोपादानत्वे “सवं खल्विदं ब्रह्मे”त्यादि- 
रुपेण बाधायां सामानाधिकरण्येनाद्वितीयं ब्रह्मेव मुख्यं तत्त्वमिति तटस्थ- 
लक्षणविधया ब्रह्मस्वरूपविवेचनमेव त्रह्ममीमांसाया लक्ष्यम्‌, इति जन्मादि- 
सत्रेण तत्र तत्र साङख्यमतनिराकारणेन सूत्रकारो ज्ञापयति ॥ 
बह्मणोऽनुपादानत्वे ब्रह्ममीमांसाया बहूनां 
भाष्याणां साङरूयमतनिराकरणायोगः । 


तत्र साङख्यमतनिराकरणं न केवल्मट्वेतिन:, किन्तु द्वेतिव्यतिरिक्ताः 
सबेऽपि ब्रह्मसूत्रभाष्यकाराः कुवते, इति साङख्यमतनिराकरणस्य सर्वात्मना 
ब्रह्मसूत्रेष्वनादरणं द्वेतिनां न समादरमहेति । तथाच “ब्रह्मजिज्ञासे”ति 
प्रस्तुतं जिज्ञासाकर्म प्रधानं अहमेव जिज्ञास्यं मत्वा तद्विरोधिनाम्‌, तदु- 
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पकारकाणां च सशुणब्रह्मविचारकाणाम्‌ , अन्येषां च प्रसक्तानां जिज्ञासा5 
टटेतमतेप्युपपन्नेव ॥ 

तत्र ब्रह्मजिज्ञासेत्यत्र षष्ठी कर्मणीति प्रायेण सर्वसंमतम्‌ , द्वेताद्वेत- 
वादेऽपि तु तत्‌ संप्रतिपन्नमेव, अधिकन्तु सबेमत्र वक्तव्यं भाष्यव्याख्यासु 
मतद्वये5पि विशदम्‌ ॥ 

अतःशब्दार्थस्वारस्यं न द्वेतमते, ज्ञानस्य 
टटविधयेव मोक्षसाधनत्वात्‌ । 

तत्र वेदानां मुख्यतात्पर्यमत्रेव प्रतिज्ञायते, निर्णीयते च, न तु तस्य 
“अथातो धर्मजिज्ञासे”त्यत्र प्रतिज्ञा, इति पूर्वोत्तरमीमांसयोनेकशास्त्रयमिति 
संप्रतिपन्नमिदं द्वताद्वेतयोः ॥ 

तत्रातश्शन्द्म-- 

“ज्ञानी प्रियतमोऽतो मे तं विद्वानेव चामृतः ।” 

इत्यनुव्याख्यानं व्याचष्टे। तेन च ज्ञानस्य मोक्षसाधनर्वं विवक्ष्यत 
इति न्यायसुधा । न चेतदपि विप्रतिपन्नम्‌_, परं तु तत्र तस्य मुक्तिहेतुत्वं 
साक्षादज्ञाननित्वत्तिरूपदृष्टफलद्वारेत्यद्वेतिनः, इश्वरप्रसादरूपादष्टद्वारे- 
ति तु द्वैतिनः । तत्र च दृष्टे संभवति नादृष्टकल्पनेति न्यायस्य बाधः 
प्रधानं बाधकम्‌ ॥ | 

“उदाराः सवे एवेते ज्ञानी त्वात्मेब मे मतम्‌ ॥” 

इति ज्ञानिनः स्वात्मस्वरूपरवं बोधयन्‌ गीताचायेस्तु— 

““निवृत्तिरात्मा मोहस्य ज्ञातत्वेनोपलक्षितः” इति वातिकाथं प्रत्य- 
भिज्ञापयति । न तत्र केवलं साधनत्वम्‌, किन्तु फलत्वमपि ज्ञानस्य, 
परंतु रूपभेदेन--प्रमाणजन्यत्वेन, सिद्धब्रह्मस्वरूपेण चेति स्वीकार 
एवोपपद्यते ; अन्यथाऽदृष्टविधया ज्ञानस्य मोक्षसाधनत्वे कर्मेणेव बन्धनि- 
वृत्तिरिति मीमांसकसिद्धान्तेनोपपत्तौ धमेजिज्ञासात: प्रथग्त्रह्मामीमांसा, 
किं बहुना ? ब्रह्मस्वरूपमपि न प्रामाणिक स्यात्‌ || 

“यमेबेष वृणुते तेन लभ्यः” इत्यपि भगवस्प्रीतिमात्रं मोक्षसाधनं 
बोधयति, न तु ज्ञानं तत्र हेतुरिति, इति तत्र कर्मणामपीश्वरप्रसादृद्वारेव 
मोक्षसाधनत्वात्‌ किं तदतिरिक्तेन ज्ञानेन ? इती<रप्रसादसिद्धिद्वारा ज्ञान- 

मोक्षसाधनपरत्वे सवापि ब्रह्ममीमांसा कथं न निष्फला ? 
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धर्ममीमांसा हि वेदान्तवाक्यानि कर्मान्न कटेदेबतास्तावकतयाऽथेवादम , 
धर्मेणेव मोक्षं चाभिप्रेतीति कृत्वा तन्मतनिरासाथ ब्रह्ममीमांसेति समन्बय- 
सूत्रे भगवत्पादा भापन्ते । इदं चादृष्टविधया मोक्षस्य कमे साध्यत्वम्‌, उपा- 
सनासाध्यत्वं बा वारयति । तद्यदि ज्ञानस्यापीश्वरप्रसादद्टारा मोक्षसाध- 
नत्वम्‌ , तर्हि किमनया ब्रह्मजिज्ञासया, ब्रह्मणा वा ? अतो “ज्ञानी त्वात्मेव 
से मतम्‌” इति स्मृत्यनुसारेणानात्रृत संबिन्मात्रतामोक्षतावाद एव पूर्वोक्त- 
रीत्या, इति भ्रमाणजन्यवृत्तिद्वारा मुक्तिरिति सिद्धान्त एव त्रह्ममीमांसास्वा- 
रस्यम्‌ । कर्मणामपीश्चरप्रसादद्वारा मोक्षसाधनत्वम--“अपाम सोमममृता 
अभूम” इति श्रृतिरेव श्रावयति। न चास्यान्याथेता भगवत्प्रसाद- 
द्वारेव मोक्षविवक्षायाम्‌। “विद्वानेव चामृतः” इत्यपि ज्ञानत्वोपलक्षितात्म- 


स्चरूपमोक्षतावादसुपञ्ठ ह्यात ॥। 


न च प्रमाणजन्यज्ञानस्य मोक्षसाधनत्वे विवादः, तस्यादृष्टविधया 
वन्धनिवतेकत्बं तु न कुत्रापि दृष्टचरम्‌। रज्जुतत्त्वसाक्षात्का रेणाज्ञाननिवृत्ति- 
ष्टविधयेव, नादृष्टविधया । न च तत्र रज्जुतत्त्वसाज्षास्कारातिरिक्त ईश्वर- 
प्रसादः, अन्यद्वा निमित्तम्‌ ॥ | 


“यस्य प्रसादात्‌ परमार्तिरूपाद्‌ 
अस्मात्‌ संसाराद्‌ मुच्यते नापरेण ।” 


इति प्रसादस्याज्ञाननित्रत्तिमोक्षोपयोगित्वम्‌, सत्यम्‌, प्रतिपादयति । 
तत्र प्रसादो नामावरणनिवृत्तिमात्रम । तेन च ब्रह्मानावृतस्तस्वरूपमात्रेण 
स्वयं प्रकाशमवशिष्य़ते) सा च तत्साक्षात्कारमात्राधीना, इति ज्ञानसाक्षा- 
न्मोक्षसधनतावाद एव सर्वेषां वचनानां स्वारस्यम्‌ ॥ 


भक्तेरपि ज्ञानह्वारेव मोक्ष्साधनत्वम्‌ । 


तत्र भक्तिरपि साधनमिति तु न विप्रतिपन्नम्‌ । भक्तः प्रसादद्वारा 
मोक्षसाधनत्वं तु तन्निवन्धनसाक्षात्कारद्वारा तत्साधनत्वाभिप्रायम्‌ । 
अत एव--“भक्तया मांमभिजानांति” “मयि चानन्ययोगेन भक्तिरव्यभि- 
चारिणी? इत्यादिस्म्ृतयो भक्तेज्ञानसाधनत्वमुपपांदयन्त्यः सङ्गच्छन्ते ॥। 


एतेन--““भक्तयेव तुष्टिमभ्येति विष्णुः? इति बचनमपि--व्याख्या- 
'तम्‌; तेन हि सविशेपत्र्मोपासनमपि श्रवणादिकमिव नि्िशेपत्रह्मसा- 
्षात्कारेऽन्तरङ्गसाधनमित्येवावगम्यते । तढुक्तम्‌- 


न्यायसुधापरीक्षा १४३ 


८६ अरानु ० he ११ 
ईश्वरानुग्रहादेव पुँंसामद्वतवासना । 

“वशीकृते मनस्येषां सगुणब्रह्मशीलनात्‌ | 
तदेवाविभवेत्‌ सात्ष।दपेतोपाधिकल्पनम्‌।।” 


इति। “कर्मणा त्वधमः प्रोक्तः? इति तु काम्यकर्माभिप्रायम, न 
तु॒सात्त्विककमोमिप्रायम्‌ ; तस्य ज्ञानसाधनत्वेनाधमत्वानापादकत्वात्‌ । 
अत एव-- 


“कपाये कमेभिः पक्के ततो ज्ञानं प्रवतते ।” 
“यत्र नान्यत्‌ पश्यति नान्यद्‌ विजानाति ।? 
“या निशा सर्वेभूतानां तस्यां जागर्ति संयमी । 
यस्यां जाग्रति भूतानि सा निशा पश्यतो झुनेः ॥” 


प्रादिवचनानि । एतानि द्यात्मस्वरूपमात्रसाक्षात्कारवतां स्थितप्रज्ञानां 
सिद्धावस्थानां जीवन्मुक्तान।मपि विद्यमानोऽपि बन्धो न बन्धक इति प्रति- 
पांदयन्ति, इति केमुतिकन्यायेन, पश्यतीतिप्रयोगात्‌ स्वरूपसाक्षास्कारेणेव 
निखिलबन्धनित्रत्तिरूपो मोत्तः, सोऽपि दृष्टविधयेवेति ज्ञाप्यते ॥ 


वस्तुतस्तु. -“अथशब्दोक्तार्थहेतुत्तसमथेनाथ खल्वतःशव्दः। न चाथ- 
शब्दाथे ईश्वरभक्तयानन्तर्यम्‌ , येन तत्स[धनत्वं प्रसादद्दरा समथेयितुम्‌- 
अतः शब्द: स्यात; अन्यथा जिज्ञासासाध्याया भक्त: जिज्ञांसातः प्रागेव 
सिद्धय जिज्ञासा वितथा स्यात्‌ ॥ 


न च भक्तिजिज्ञासासाधनम , किन्तु तत्फलम्‌, इति कथमीश्वरप्रसाद्‌- 
हेतुस्बमत:शब्दार्थः स्यात्‌ ; तन्मात्रेण बन्धनिवृत्त्यमसंभवात्‌ । बन्धो ह्यज्ञान- 
प्रयुक्तोऽज्ञाननिवर्तेकेनेव निवतेते । आत्मतत्त्वज्ञानाद्धि तदज्ञ।न-तद्विपर्यंयौ 
निवर्तेते; ज्ञानस्य समानाश्रयविषयकत्वेन, समानविषयकत्वेनव वाऽज्ञान- 
निवते कत्वात्‌ , शुक्तितत्त्वज्ञानस्य तदट्विषयाज्ञान-तत्क्रायेरजतारोपनिवर्तकत्व- 
द्शेनात्‌ ॥ 


तत्र तत्त्वज्ञानेनाज्ञाननित्रृत्तिः, तया बन्धप्रयोजकराग-द्वेषाद्यनुद्यः; 
कारणाभावात्‌, तदभावेन प्रवृत्तरभावः, प्रवृत्त्यभावेन जन्मान्तराद्यभावः, 
तेन तु निर्वीजस्य दुःखस्य निवृत्तावात्यन्तिकदुःखनिवृत्तो युक्तिरिति 
मर्यादा द्‌३.नान्तरस्थापि संमता, इति ज्ञानस्वभावलभ्यायां मुक्ती किमी 
श्वरप्रसदेन ? न ह्यन्धकारनिव्ृत्तावन्तरा प्रदीपं कस्यचन प्रसादः 
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प्रभोरन्यस्य वाऽपेच््यते । ईर्वरमोक्तसाधनतावचनान्यपि तस्य ज्ञानसाध- 
नतापराणि । तदुक्तम -- 


“'तेषामेवानुकम्पा्थमहमज्ञानजं तमः । 
नारायाम्यात्म भावस्थो ज्ञानदीपेन भास्वता ।।” 


इति । द्रव्य-कम-गुण-काळ-स्वभाव-जीवादीनामोइवराजुग्रहकायत्वं तु 
तदुत्पत्तो तस्य कारणत्ममात्रेण। न चतावता ज्ञानमात्रेणेरवरप्रसादं विना 
मोक्तसिद्धिविरोधः । तस्येव सोक्षदृत्वादिकमपि तढुपयुक्तज्ञानोत्पादनद्वारेणे 
त्यनुपदमेवोक्तम्‌ ॥ 


क्क © 
बन्धस्य मिथ्यात्वं ज्ञानेकनिवर्त्यत्वं च । 


परमाथंतस्तुचन्धस्य सर्वस्य मिथ्यात्वात्‌ , मिथ्याभूतस्य चाज्ञान- 
€~ ~ "७ ~ ७ 
निवृत्तिमात्रसापेक्षस्य दृष्टविधयेव ज्ञानमात्रेणव निवृस्या परमात्मप्रसादस्य 
० >> [दसंभवो २९४” 
तत्र निपेक्षाया उपपादनाच्च नेश्वरप्रसादसंभवो5त:शब्दार्था हेतुत्वेन ॥ 


एतेन--अनादीनां प्रकृति-धर्माधमे-ज्ञानानन्दस्वरूपजीवादीनाम्‌, बन्ध- 
मोक्षयोश्चेरवराधीनसत्ताकत्वात्‌ तत्रसादं विनाऽज्ञानानितृत्तमोक्षस्यासंभ- 
वात्‌ बन्धसत्यत्वे ज्ञानमात्रेण तन्निवृत्त्ययोगाचश्वरप्रसाद एव मोक्षसाधनम- 
त:शब्दार्थं इति विवरणान्तरमपि-परास्तम्‌; ज्ञान।नःदादिस्वरूपत्बं जीवस्य 
व।स्तवम्‌_, तदप्रकाशादेव बन्धः इति संप्रतिपन्नम्‌। तदप्रकाशोऽयमावरणा- 
धीनः। आवरण चाविद्याधीनम्‌। अविद्या च काम-कमांदिरूप्ा तस्याः सादे 
कारणसापेक्षत्ताद्‌ नानादितामहेति, इति काभ-क्माद्यति रिक्तमायाऽविद्य- 
प्रकृत्यादि-दान्दाभिषेयमनाद्यावरकं किमपि द्रव्यं भावरूपमङ्गीकते व्यम्‌ ॥ 
तञ्चावारकम्‌- “अनादिमायया सुप्तः” इत्यादिश्रति-स्मृतिभ्यो भावरूप- 
मज्ञानमेब। न च स्वप्रकाहास्यात्मनो माययाऽवरणं विरुद्धम | तदावारकतयंव 


तस्याः प्रमितत्वादित्यादि संप्रतिपन्नम्‌ । इदमेवात्र विप्रतिपन्नम्‌-यञज्ञडस्व- 
भावाया मायाया अविद्यायाः स्वतट्चिदावरकत्वं भवति वा; न वेति ॥ 


ईसरेच्छयेवात्ञानकार्यनिवाहुः, तस्याश्चेश्वरेच्छयेव 


निवृत्तिरिति ड तवादः । 


तत्र न्यायसुघा-जडस्य न स्वतः किंचित्करत्व॑ युक्तम्‌; 
“नायं कमे च कालश्च स्वभावो जीव एव च। 
यद्नुग्रहृतस्सन्ति न सन्ति यदुपेक्षया॥ 
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इत्यादिवचनविरुद्ध॑ जडस्य विना हर्यपेक्षामावरकत्वम्‌। अतः 
परमेश्वर एव सत्त्वादिगुणमपेक्ष्य विद्याविरोधित्वेनाविद्यया स्वाधी- 
नया प्रक्रत्याऽचिन्त्याद्भतशर्तया जीवस्य स्वप्रकाशमपि स्वरूपचेत- 
न्यमाच्छाद्यति । स एव च स्वाधिष्टानळव्धपरिणामहृदहंकारादि- 
प्रकृत्यंश: संयोज्य कतृत्व-भोक्तृत्वादिस्वातन्त्र्यं कारकफलस्वाम्यं 
चास्याविद्यमानसुपदश्ये रागाद्युत्पादनद्वारा दुःखमनुभावयति। 
तदेवं बन्धस्य मुक्तेठचेश्वराधीनत्वात्‌ स एव बन्धकः, मोक्षदश्च 
स्वीयप्रसाद्वशाद्‌ मायाया व्यावतेनेन ॥। 

अत्र यद्यपि सूत्राक्षरतः प्रसादादिति न ळभ्यते; तथाप्यन्य- 
थाजुपपत्त्या तदङ्गीकर्तव्यमिति युक्तम्‌। तथाच सूत्रम--“ततो 
ह्यस्य बन्ध-विपर्ययौ”” इति । सर्वथा तु ज्ञानस्यव मोक्षसाधनत्वेऽपि 
प्रसादद्वारकमेव तदिति युक्तम्‌; तदधीनत्वात्‌ सकलकारकाणां 
कायेकारित्वस्य ॥ 


तथाहि--येन ज्ञानस्य मोक्षसाधनत्वमूरीक्रियते, तेनापीश्व- 
रेच्छा न त्यक्तुं शक्यते; तस्यं कारकप्रेरकत्वादिति 
किमन्तर्गडना ज्ञानेन ? भक्तया तुष्ट ईश्वर एव स्वयं स्वेच्छामात्रेण 
मोक्षं प्रदास्यति । ईश्वरशक्तिरेव . स्वरूपावरणम्‌, अविद्या तु 
निमित्तमात्रम्‌, इति सत्यप्यावरणे तन्निमिचानाद्यविद्यानाशादेव 
मुक्ति: । साऽपीश्वरेच्छाधीनेति-वदति॥ 
तत्र स्वतो न किंचित्करत्वमित्यनेनाविद्याया अनादेरपि महदाद्याकारेण | 
परिणामस्वभावायाः स्वप्रकाशमात्राध्यस्तरूपाया एव कार्येकारित्वं विव- | 
क्ष्यते, न स्ततन्त्राया इत्यत्राद्वेतिनो न विप्रतिपद्यन्ते । अत एव | 
साक्षिभास्यत्वम्‌, तदध्यासेन तत्सत्त्वादिकं च तत्रापि ॥ 


ईश्वरेच्छातिरिक्ताविद्यासमर्थनम्‌ । 


| 

| 

| 

~ of त्रस्यवोपाधि ~ 

तत्रावरकत्वमावरणशक्तिमत्त्वाजञडाया अपि संविन्मात्रस्येचोपाधिभू- | 
ताया एव तस्याः । स्वञ्रकाशचेतन्यस्वरूपमपि विना न मायोपाधिमीश्वरता | 
भजते, येन तदिच्छ्यबोपाधेरपि तस्य जीवावारकत्वं स्यात्‌। यथा हीश्चरो | 
मायोपधाननिमित्तात्मलाभः, एवं जीवोऽपि तद्वस्थाविशेषोपाधिप्रयुक्तम . | 
तस्कायान्तःकरणोपाधिप्रयुक्तं चाऽऽत्मानं लभते, इति तावुभावपि स्वयं | 
स्वप्रकारत्वादात्मान प्रति नावृतौ।॥ | 
१९५५३ | 
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अत एवाहमिति तौ स्वभानाथ नावरणनिवृत्तिमपेक्षेते । मायोपहितस्या- 
न्त:करणोपहितं प्रत्यप्रकाशो हि जीवाश्रितया मायया संविन्मात्रस्यावरणेन । 
तथाच जीवस्य स्वप्रकाऱचेतन्यस्याज्ञान.वरोध्यन्त:करणोपहितस्य नांवरणं 
नाम; साक्षिस्वरुपख।'तस्यान्त:करणोपधानेन । तत्र परमेश्वरस्य'स्वोपाधि- 
भूतया सत्त्वादिगुणमय्या सांयया प्रद्धत्या व[5डवृतस्यापि नास-रूपप्रपञ्चा- 
त्मन। परिणाममानतद्धिष्टानतया, तदात्मनाऽभानेनेव जगत्कारणत्वम्‌ „ 
न तु विशेष्टरूपण; निमित्तकारणत्वमात्रेण वा, इति तत्तञ्ञीवादृष्टापेक्षं तस्य 
फळद।तृत्बमवेषम्येन स्वीक्रियते । अन्तर्यामित्वमपि तस्य तत्तदधिष्ठा- 
नतामात्रेण, इति तद्धीनसत्ताप्रतीतिविषयत्वादिप्रयुक्तमेव तद्धीनत्वम्‌ , 
न तु स्वरूपतः कस्यापि कायस्य तद्धीनखम्‌ ॥ 
इद्मेवाभिप्रेत्य “तेन विना तृणमपि न चलती”ति केनोपनिषन्न्यायः | 
एवमाशयमेव-स च स्वाधि्ठानळच्धपरिणासमहदहंकारादिप्रकृत्यंदो:- 
संयोज्य जीवस्य कतृ त्व-भोकतृत्वादिक कारयन्‌ तदुपाधिकं दुःखादिकमनु- 
भावयतीति वर्णनं तत्र तत्र ॥ 


तत्र यद्यविद्यमानमेच कत्‌ त्व-भोक्तृत्वःदिकं जीवस्येश्वर उपदर्शयति, तर्हि 
कल्पितं कतः त्वं भोक्तृत्वं वा जीवस्य, न स्वतः। एवभेवाहंकारादिसम्बन्धे- 
नवाहँस्वम्‌ , न तु वस्तुत इति चावगम्यते। बन्धस्तु जीवस्योप।धिविशेषणतया 
भानादुपाधिनिमित्तक एव, नेश्वरेच्छाधीनः; जगत्सृष्ट यादाविव जीवस्य 
कतृ त्यादावपि तदिच्छाया अप्रयोजकत्वात्‌ , स्वतन्त्रेच्छुत्वे त्वीश्वरस्य 
वेषम्य-नेषृण्यदोषप्रसङ्गः । तत्तत्कर्मांधीनफलदानेन तत्परिहारे तु किमन्त- 
गेंडनाऽप्रयोजिकया, अजागलस्तनायमानया च तदिच्छाया ॥ 


० च 
इश्रस्येव बन्धकत्व-मोक्षदत्वयोरयोग; । 


एतेन--प्रसन्नस्य तस्याविद्यानिव!रकत्वमपि--व्याख्यातम्‌ ; आव- 
रिकाया अविद्याया अन्धकारस्येवावृतस्वरूपप्रकाशमात्रा निवत्यंत्वेनावृत- 
स्वरूपेण कुत्रापि निवृत्त्यदशेनातू | ईश्वरो 5प्यविद्योपाधानेन प्राप्तात्मलासोऽ- 
विद्योपहितः स्वाधिष्ठानकया मायया जोवमिवत्मानमपि यद्यावृणोति, तर्हि. 
जीववत्‌ स्वयं स्वात्मानं प्रति न प्रकाशेतापि । तत्र यद्युपाधिगतदोषाणां प्रति- 
बिम्बपक्तप।तित्वम., औओपाधिकस्वरूपपक्षप!तित्वं वा, तहि नित्योपाधिकत्वा- 
दीश्वरभावस्य, सत्यपीश्वरप्रसादे नाविद्योपाधिप्रयुक्तबन्धविनाशः, अविद्याया 
निवृत्ती त्वीश्चरभावोऽपि तस्य निवतंते, इति कस्येच्छया कस्य बन्धः ? कस्य 
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वा मोक्षः ? अतो ज्ञानस्यवाज्ञाननिवृत्तिद्वारा मोक्षसाधनत्वं धवीकटो व्यम्‌॥। 
न चान्धकारनिवृत्ति: प्रदीपाधीना कस्यापि प्रसादमपेक्षते, येन ज्ञानमपि 
प्रसादद्वारेव मोक्षसाधनं स्यात्‌ । ईश्वरप्रसादस्य फलह्देतुत्वं धर्माधसादिवि 
पय एव । स हि “धर्म जेमिनिरत एव” इति पूर्वपक्षनिरासार्थेन “फलमत 
उपपत्तेः? इतिसूत्रेण साध्यते ॥ 
अनादित्वेऽपि सायाया नित्रृत्तिः । 


न च जैमिनिज्ञानमप्यपूर्वद्वारा मोक्षसाधनं मन्यते। अत एव “धमं 
जेमिनिरि?ति धर्मपदं तत्र सूत्रे । का वाऽपेक्षाऽज्ञाननित्वत्तावीश्वरप्रसादस्य ? 
अन्यथा हि धमंक्रतप्रसादद्वारा साध्यो मोक्षोऽप्यनित्य आपद्येत । बन्धनि- 
वृत्तिद्वारं हीश्वरप्रसाद्‌ इति न युक्तम्‌। सत्यम्‌, निगडवन्धादो प्रभोरिच्छया 
बन्धनिद्वत्ति रे्यते, परं तु स बन्धः सत्यः, व्याबहारिकश्च । निगडबन्धस्य 
प्रभुनिमित्तत्वाच्च तत्र तथा । मिथ्यःबन्धनित्रृत्तिस्तु तत्त्वज्ञा नाधीनव, न 
तु प्रभोरिच्छाधीना ; मिथ्यासर्पादौ तददशेनात्‌ ; अन्यथा तत्रापि प्रभो- 
रिच्छया सर्पोदिनिव्रृत्तिरापद्येत । तत्र मिथ्य।सर्पोपादानमविद्याऽनादिरपि 
रञ्जुतत्त्वसाक्षात्कारेणेब निवर्तते ; अनिर्वचनीयत्वात्‌ ॥ 

बन्धस्य ज्ञानेन विवृत्त्युपपत्ति: । 


सत एव खल्वनादेरनिवृत्तिः केनपि, न तु सदसट्रिलक्षणस्य। एवम- 
त्रापि सर्ववन्धोपादानभूताविद्य!ऽनादिरपि तदुपहितस्वरूपतत्त्वसाक्षात्का- 
रेणेब निवतंते । अनादित्वं नित्रृत्तिप्रतिबन्धकमिति सन्म।त्रविषयम्‌_, परि- 
णामि सर्वेमनित्यमिति कृत्वा खलु ब्रह्मपरिणामवांदो ट्वेतिभिरपि निरस्यते, 
जेनाभिमतशरीरपरिमाणात्मवादश्च । टतमतमपि म।यापरिण।मत्वं महद्हं- 
कारादीनां स्वीकरोति, इति मायाया अनादेरपि नानिवृत्ति: ॥ 


सद्ूपत्वमेवानादेरनिद्वत्तिप्रयोजकस्‌, नानिर्वचनोयत्वम्‌ । 


विरोधिसन्निपातासन्निपातावेव हि निवृत्त्यनिवृत्तिप्रयोजकावन्यत्र दृष्टो। 
अस्ति च विरोधिसन्निपातोऽविद्यानिश्वत्तिप्रयोजकस्तत्त्वज्ञानं नामाऽत्र । 
न च भावाभावविलक्षणं किमप्यनायनिवत्य षटं लोके, प्रत्युत तद्विपरीतम्‌ 
तूलाज्ञान-तच्छ्ुक्तिसंबन्धादिकमनाद्यपि निवतेमानमेव दृश्यते | साधयिष्य- 
ते च सदसद्विलक्षणत्वरूपमनिर्वचनीयत्वमबुपदमेव । सद्सद्विलक्षणत्व- 
रूपानिवेचनीयत्वस्य प्रक्ृतेऽनुसन्धानप्रयोजनमप्यत एव व्याख्यातम्‌ । 
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अविद्या, न निवर्तेते, अनादित्वादित्यनुमाने तु सद्रूपत्वसुपाथिः--तस्या- 
त्मनि साध्यव्यापकत्वम्‌ , पक्षे च साधनाव्यापकत्वम्‌ । उपाधिप्रदशीनमेव 
तद्नुसन्धानस्य प्रयोजनम्‌ तेन च अनाद्यज्ञनम्‌, निवतंते; अनिर्वेचनीय- 
त्वात्‌; तूलाज्ञानबदिति प्रकरणसममपि । अज्ञानम्‌ , न निवतते, इत्यनु- 
मानं हि यद्यद्वेतवादिन प्रति, तर्हि तूलाविद्यादावनादों निवृत्तिदर्शनात्‌ , 
तद्दृष्ट्या तेन व्यभिचार: | तत्र चानिवेचनीयत्व॑ प्रयोजकम्‌। तत्र 
दवेतदृष्टया तदसिद्धिस्त्वकिव्रित्कारी । भावाभावविलक्षणत्वम्‌ , सदसद्वि- 
लक्षणत्वम्‌ , अनिवेचनीयख चेत्यनथान्तरम्‌॥ 

अविद्यायास्तृतीयप्रकारता । 


न चाट्देतमते भाववेलक्षण्याभाव:; तद्भावाभावरूपत्वानन्ञीकारातू , 
तत्र भावत्वव्यपदेशस्या भाववेलक्षण्यमात्राभिप्रायत्वस्य चित्सुख्यादो निरूप 
णात्‌ । अस्तु वा कथञ्चन घटादीनामिव भावपदार्थत्वम्‌ ,न तु तावताऽपि न 
सद्सद्विलक्षणत्वरूपम निवेचनीयत्वम्‌ ; तस्य साधयिष्यमाणत्वात्‌॥। 


न चानादेरनिवृत्तिरभाववेलक्षण्यमात्रेण ; आत्माविद्यासम्बन्धादी व्य- 
भिचारात्‌ । न च भाववेलक्षण्यमात्रम्‌; असति व्यभिचारात्‌; उभयवेलक्ष- 
ण्यं त्वप्रयोजकमनादेरपि निवृत्तो तूलाज्ञानादाविति पूवेमेवोक्तम्‌ । यथाच 
भावाभावयोः, सत्त्वासत्त्वयोबी न परस्परविरहरूपत्वम्‌ , विशिष्य च मिथ्या- 
त्वघटकयो:, तथा न्यायचन्द्रिकायाम_, अट्टेतसिद्धःयादो च व्यक्तम्‌। अज्ञान- 
मिव तज्निवृत्तिरप्यनिवेचनीयव, इति न तत्र व्यभिचारः ॥ 

मिथ्यात्वस्यापि मिथ्यात्वेऽपि न प्रतियोगिसत्यम्‌ । 


चस्तुतस्तु—नित्रृत्तेरप्यविद्याया इब मिथ्यात्वरूपाय निवृत्तिस्वीका- 
राद्‌ न तत्र साध्यांभावः। यथाच मिथ्यात्वमिथ्यात्वेऽपि न प्रतियोगि- 
सत्यत्वम्‌ , तथा बहुशो व्यक्तमद्वेतनिवन्धेषु । न चात्मनि निर्धमके 
भावत्वाभावाद्‌ भावाभाववेळत्तण्यम्‌; भावत्वे धर्मिसमसत्ताकत्वविशेष- 
णेनाविद्यावेळक्तण्यात्‌, आत्मनि तन्न्यूनसत्ताकभावत्वस्यारोपितस्याजङ्गी- 
कारात्‌, अविद्यायां भावत्वस्यारोपितत्वेऽपि तत्समसत्ताकत्वात्‌। सत्त्वा- . 
सत्त्वाभावस्थल इवाभावत्वस्यापि कचिदुपाधों सत्त्वेन प्रतीत्यनहत्वा- 
भावावाध्यत्वाभावयोरेवात्र विवश्षणादपि नात्र विरोधः ॥ 


सज्ञानस्य ज्ञाननिवर्त्यत्वे नानुपपत्तिलेशोऽपि । 
एतेन- अज्ञानम , ज्ञाननिवत्यम्‌, अनिवेचनीयत्वात्‌; शुक्त्याय- 


३ 
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ज्ज्ञानवदिति विशेषानुमानेन, अज्ञानम्‌, न ज्ञाननिवत्यम , अना- 
दित्वादिति सामान्यशास्त्रस्य “पदे जुहोती”तिशास्त्रेय “आहवनीये 
जुहोती”ति सामान्यदास्त्रस्य पद्होमातिरिक्तविषयकत्ववत्‌ , सामान्य- 
विशेषविषयकत्वप्रयुक्तवलाबलनिर्णयेनानिर्वचनीयेतरानादिज्ञानानिवत्य॑त्वे 
पर्यबसानमपि--व्याख्यातम. अनिश्चिताप्रामाण्यकसामान्यविरोष- 
प्रमाणयोरेव विशेषशास्त्र सामान्यशास्त्रस्य संकोचात्‌ । यत्र 
धूमवान्‌ वह्निमान्‌ पर्वतो बहिमानिति ज्ञानद्दये नेकतरस्याप्रामाण्या- 
निश्चयः, तत्र विशेषानुमानेन सामान्यशास्त्रस्य न संकोचापत्तिः, उभय- 
त्राप्यप्रामाण्यानिश्चये तु संकोचस्तत्रापि ॥ 


अज्ञाननित्रृत्यनिवृत्तिविषये सासान्य-विशेषन्यायपरीक्षा । 


सामान्य-विशेषभावो ह्यत्र हेतुविषय एव, न पक्षविषयः; अज्ञान- 
स्येचोभयत्र पक्षत्वात्‌ , हेत्वोरेच सामान्य-विशेषभाववत्त्वात्‌। तथाचा- 
निर्वचनीयेतरानादिज्ञानानिवत्यंतापरं सामान्यानुमानमनिवेचनीयानादिज्ञा- 
ननिवर्त्यतापरं विशेषानुमानमिति व्यवस्थायां न कोऽपि दोषः॥ 

(“न्‌ हिंस्यात्‌ सवां भूतानि,” “अग्नीषोमीयं पशुमाळभेते”त्यपि 
हिंसाबिशेषविधि-हिंसासामान्यनिषेधपरमत्रोदाहरणमेव; तत्राप्यम्नीषोमीय- 
पशुसिन्नप्राणिसामान्यहिसानिषेधेन सामान्यशास्जस्य संकोचाविशेषात्‌ | 
विबक्षितमंशम।दाय सामान्यविशेषभावः, न तु येन केनापि रूपेण । तेन च 
यदनादि, तदज्ञानातिरिकतं न निवर्तेत इति न संकोचः! जीवेशभेदाऽ- 
विद्याचित्सम्बन्धादीनामप्यनिरवंचनीयत्वाद्‌ न ज्ञानानिवर्त्यत्वमनादेरा- 
त्मन एव; तत्र सद्रूपत्वस्येव तस्रयोजकत्वात्‌ अनादित्वस्य तद्प्रयोजक- 
त्वाच्च । अनिर्वचनीयत्वस्येव निवरत्यत्वप्रयोजकत्वमिति तु निष्कर्षः। यथाच 
नात्र व्याप्तिविरहः, न वा हेत्वसिद्धिः, प्रत्युत प्रकरणसमस्वमज्ञाना- 
निवत्येतानुमानस्य, तथा व्यक्तमधस्तात्‌ ॥ 

अज्ञानस्य ज्ञाननित्र्यत्वानुसानस्य बहुधा समर्थनम्‌ ।. 


अज्ञानम्‌ , ज्ञाननिवत्यम , अज्ञानस्वादिति वा हेतुः । दृष्टान्तश्च शुक्तय- 
ज्ञानम्‌ । तदपि हि भावरूपम्‌) अनादि ज्ञाननिवत्ये च। व्यवहारदशायामेव 
शुक्तयज्ञानस्य तत्परिणामरजतादेश्च बाधात्‌, मिथ्यात्वनिणेयात्‌, भ्रमत्वा- 
ध्यवसायाञ्च न तदपि पक्षसमः; अन्यथा विपर्ययकथाया एवोच्छेदापत्तेः । 
असत्ज्यातिस्तु निरसिष्यते । स्वसिद्धान्तसिद्धिमात्रण परमतनिरसनं 
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प्रेऽपि मन्यन्ते ; अन्यथा जिज्ञासाधिकारणादिसिवंपूर्वपक्षनिरसनं 
ट्रेतिनामपि कथम्‌? न हि चार्वाकादिमतनिराकरणं ट्वेतिनामपि तदीययेव 
प्रक्रिययेत्यलमतिविस्तरेण ॥ 

भनाद्यज्ञानानिवर्त्यताडुमानस्य श्रुत्या बाध: ! 


इदमनाद्याविद्यानिवृत्त्ययोगानुमानम्‌ “विश्वमायानिवृत्तिरिशति “मा- 
यामेतां तरन्ति ते” “तरत्यविद्यां वितताम्‌” इत्यादिश्रतिविरुद्धम, असाधकं 
च । न चेवं सत्यात्मनोऽपि निवृत्तिप्रसंगो बाधकः; तन्निवर्तकाभावात्‌ , श्रुतौ 
तन्निवृत्तिप्रतिपादनाभावात्‌ , सवाधिष्टानस्य, निरधिष्ठानस्य वा तस्यानज्ञा- 
नत्वेन, तदप्रयुक्तत्वेन, निवर्तेकज्ञानविषयस्वेन च नित्रत््ययोगाञ्च ॥ 
अवयव-तर्संयोग विनाझाभ्यां द्रव्यनाशास्तु सःदिद्र व्यविषयः। अना देस्तु 
निवृत्तिश्रत्यनुपपत्त्या तन्नाशस्य प्रमितत्वात्‌ तृतीयं निवृत्तिप्रयोजक॑ वा 
स्वीक्रियताम्‌, अनिवेचनीयत्व वा सर्वसाधारणम्‌। तत्र सादेर्विनाशः का- 
रणात्मता, अनादेस्तु स्वरूपाभावः ; य एव साद्यनादिसासाधारणों बाधो 
नाम; कारणात्मना नाशस्येव बाधत्वात्‌ । कार्यत्वं तु योगच्तेमसाधारणं 
प्रयोज्यत्वमेव, इत्यकारणानामनादीनां नाशो बाध एव ॥ 


जीवन्सुक्तिस्तु बाधितानुवृत्त्या, उपदेशो पपत्तिश्च । 


न्नह्मविदामविद्यानिवृत्तियेद्यपि तत्साक्षात्कारमात्रेणेव; तथापि यावत्मा- 
रञ्धसमाप्ति तत्संस्कारमात्रात्मना दग्धपटवत्‌ तत्रानुवृत्ति: प्रारव्धमात्रोपा- 
दानाज्ञानलेशमात्रतया यावच्छरीरपातम्‌, इत्युपदेशकत्वमपि तेषां जीवन्मु- 
क्तानाम्‌ , नित्यजीवन्सुक्तानां मृत्यु-त्रह्मादीनामिव स्थितप्रज्ञानासुस्थितावस्था- 
याम्‌, इति नोपदेशाबुपपत्ति: ; अप्रामाण्यज्ञानानास्कन्दित-पटुतमसंस्कार 
सहित-श्रमव्याप्यभुज्यम।नादृष्टाभावस्तहित एव हि साक्षात्कारः सर्वा- 
त्मनाऽज्ञाननिवतेकः ; श्रृतिप्रामाण्यात्‌ । तत्र सात्षात्कारोऽपि तत्प्रतिबद्धो 
नाज्ञाननिवतेकः, किन्तु तावन्मात्रोपयोग्यज्ञानशाक्तिविशोपस्येच बाधक: । 
न चेश्वरशक्तेः प्रतिबन्धकत्वम्‌; साधकत्वप्रतिबन्धकत्वयोव्योघातात्‌ ॥ 


प्रसन्नस्पेश्वरस्येव बन्ध-मोक्षद्त्वमिति परमतानुवादः । 


एतेन-प्रसन्नः परमेश्वरो बन्धविध्वंसकरः। साक्षात्क्तत्रह्मणोऽ- 

प्यात्रझलोकवासिभ्यः नित्यसुक्तब्रहमन्द्रादयोऽपि तदिच्छाधीना 
उपदिशन्ति तदिच्छये 

एब व्यवहरन्ति, उपदिशन्ति च । बन्धनिवृत्ति रपि व 
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सा तु तत्प्रसादाधीना । न चात्र साक्षात्कारस्य किमपि कृत्यम्‌ । 
तस्यावरणनिवर्तेकत्वमपि तत्प्रसादतारतम्यवशेन सातिशयमेव । 
न च प्रारव्धकमेणो जडस्य प्रसादप्रतिवन्धकत्वमपि। अत एव 
भगवतः प्रारव्धोपसदेकत्वमात्रसूत्रणसुपपद्यते । प्रारव्धप्रतिबन्ध- 
कतावादास्तूपचरिताथां एव । द्विविधं ब्रह्मावरणम्‌-एकाऽविद्या, 
अपरा त्वीश्वरेच्छा । भगवस््रसादेन निमित्तमात्राविद्याया एव 
प्रकृत्यादिपद्वाच्याया निवृत्तिः, न तु तदिच्छारूपस्याप्या- 
वरणस्य । अत एवानन्दतारतम्यं युक्तानाम्‌ । आनन्दमीसांसा- 
` प्येवमाशाग्रेव । न च ब्रह्मव्यतिरिक्तं किमपि मिथ्या । इदमेवाभि- 
प्रेत्यानुव्याख्यानम्‌-- | 


“सिथ्यात्वमपि बन्धस्य न प्रत्यक्षविरोधतः । 
मिथ्यात्वं यदि दुःखा देस्तद्वाक्यस्याग्रतो भवेत्‌ ॥ 
मिथ्याया: साधकत्वं च न सिद्धं प्रतिवादिनः । ' 


इत्यादीति--परास्तम्‌ ॥ 
ईश्वरस्य न बन्ध-मो क्षदत्व मित्य तसिद्धान्तो पपादनम्‌ | 


“भूयश्चान्ते विश्वमायानिवृत्ति”रिति सति शरीरपाते स्वावरणनिवृत्ति- 
श्रुतिविरोघेनावरणविशेषानुदृत्तिरप्रमाणिकी । न चेश्वरशक्तरप्यावरणत्वे 
किमपि प्रमाणम्‌_; अन्यथा तेनेवेष्टसिद्धथाऽविद्याख्यावरणस्वीकारवेयर्थ्यम्‌ । 
ईश्वरशक्तेनित्याया नित्यावरणत्वे नित्यबन्धप्रसंगेन न कोऽपि मुक्त: स्यात्‌, 
इति युक्तिवाद एव विमुक्तः स्यात्‌ ॥ 


न च तन्निवर्तकं किमपि प्रामाणिकम्‌ । न वा नित्यायास्तस्या .निवृत्तिरपि; 
“परमेश्वर एव सत्त्वादिगुणमय्या विद्याविरोधिन्याऽविद्यया प्रकृत्या5चि- 
न्यया, अद्भुतया च स्वशक्तया जीवस्य स्वप्रकाशचेतन्यस्वरूपमाच्छाद्यति, 
इति प्रक्ृत्यतिरिक्तावरणशक्तिस्वीकारः किंप्रयोजनः.? सवेनिर्वाहकशक्तथै- 
वाऽऽवरणनिर्वाहेऽऽवरणशक्तिमात्रस्याधिकस्याविद्यायामपरस्यां स्वीकारः किं 
प्रयोजनः ? युक्तानामप्यानन्दांशमात्रस्य तारतम्येनावरणनित्वृत्तिरपि कुतः ? 
भक्तितारतम्येन प्रसादतारतम्यम्‌_, तेनानन्द्तारतम्यमिति कल्पनायामा- 
नन्दमीमांसायाम्‌--“स एको ब्रमण आनन्दः” इत्येतत्पयेन्तं “श्रोत्रियस्य 
चाकामहतस्ये”त्येकस्येच वाक्यस्य कथमभ्यासः । “भोगमात्रसास्यलि- 

ङ्ञाच्चेति” भगवदानन्दृसाम्यप्रतिपादूनं कथमन्यथानयनमरहति. | ` 
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“भोगेन त्वितरे क्षपयित्वा ततः संपद्यते” इति प्रारब्धकर्मणां मोक्ष- 
प्रतिबन्धकत्ववचनं कुतः ? यदि तत्रापीश्वरशक्तयेव प्रतिबन्धः, तर्हि सवेत्र 
तये बद्धेषु संचितार्गामिकर्मस्वपि सत्सु मोक्षप्रतिबन्धाप्रतिवन्धनिवाहेः 
कर्मणां सतामप्यकायका रित्वात्‌-- 


“ज्ञानाञ्निः सर्वेकमाणि भस्मसात्‌ कुरुते5जुन । ? 


इति कुतः ? ज्ञाने सत्येवेश्वरप्रसाद इति बोधनार्थं तदिति चेत्‌, 
ज्ञान /प्रिरित्यप्रिपदं किमर्थम्‌ ? न ह्यमिर्लोक ईश्वरप्रसादद्वारेव दहति, तच्छ- 
क्ति वा कार्यकारितायामपेक्ष्यते; अन्यथा सर्वत्र तयेव निर्वाहे विनापि ज्वा- 
लाम्‌, इन्धनादिना वा दाहः स्यात्‌, कथं वा जलस्यापि न दाहकत्वमी*र- 
शक्त्येच ? इश्वरशक्तिःरियमीश्वरनिष्टा कथमरनेदाहकत्वादाहकत्वयोनिया- 
मिका ? मणि-मन्त्रादिना इष्टेन दाहप्रतिबन्धादिकं च कतः ? 


अत ईश्वरस्य सदेकारणर्वमधिष्ठानविधयेवेत्यत्रेव सर्वेकारणस्वान्नानम , 
तद्प्यावृतस्यव, न त्वनावृतस्वरूपस्य। तस्य बन्धकत्वमविद्योपहितरूषेण, 
तद्विशिष्टेन वा रूपेण बन्धप्रयोजकोपाध्युपादानतया । मोक्षदत्वं तु तत्कार- 
णज्ञानसहकारित्वेन । प्रारव्धक्मणासुपमदोऽपि सति तत्त्वसाक्षात्कारे 
संस्कारात्मना, अज्ञान।त्मना वाऽनुवतेमानानां कर्मणां यावत््रतीत्येव 
सतां बन्धकत्वेन ।। 

प्रारब्धकर्मणां स्वाप्नवदू यावड्छरीरपातमनुदृत््युपपत्तिः । 


यथा स्वाप्रिका वासनापरिण!मविरोषाः, अवस्थाज्ञानपरिणामविहोषा 
वा स्वाप्रतवेन प्रतीयमानाः स्वप्रवस्थायापि बद्धानामपि स्वपतां बन्धकाः, एवं 
जाम्रतामेव स्थितम्रज्ञानां स्वाप्रवदेव प्रपञ्चानां भानमिति तु व्यवस्था॥ 


व्यक्तं चेतद्योगवासिष्ठे~उत्पतन्त एव क्षणमात्रमनु्तमानाः संस्कारा- 
त्मना विद्यमानाः सवेऽपि जागरिका अपि तदानीमप्यभ्यस्यम।नसात्तात्का- 
रतारतम्येन मिथ्यात्वेन स्वप्रावत प्रतीयमाना बद्धानाभिवाकार्यकरिणः 
घ्रारव्धकमेनिवन्धना इति तु सारांशः । एवमभिप्रायेणेव प्रारब्धानासुपम- 
देवणेनं सूत्रकृतः प्रारव्धप्रतिबन्धवाद।नामुपचरितत्वे । भणि-मन्त्रा दिप्रति- 
बन्धवादोऽपि कथं नोपचरितार्थः ? ईश्वरशक्तेरेव सर्वत्र प्रतिबन्धकत्वा- 
बिशेपात्‌ ॥ [ 


आनन्दः प्रत्यगात्मनः स्वरूपमेव + स ह्यविद्ययां55वतो5विद्यानिवृत्तौ 
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केवलं स्वयं प्रकाशते ; अविद्यानिवृत्तिमात्रपरत्वाच्छास्त्रस्य, इतीश्वर एवान- . 
न्द्दृश्चेति वाक्यमुपचरितार्थम्‌; ज्ञानोत्पादनद्वारा परम्परयोपकारकत्वात्‌ ।॥। 


ईश्वरशक्तेरावरणत्बायोगः, तदतिरिक्ताविद्यावेयथ्यापत्तिश्व । 


तत्र ज्ञानेनाविद्या नश्यति, आवरणं न नश्यतीति व्याहतम्‌, ईश्वर- 
शक्तेरेवावरणरूपत्वायोगश्च । ईश्वरशक्तेरावरकत्व यद्यविद्याद्वारा, तर्हि निव॒- 
प्तायामविद्यायां कथं स्वीयां बन्धशक्ति न व्यावतेयति ? यदि बन्धो नाविद्या- 
पेक्षः, तर्हि किमनयाऽविद्यया ? कथं स्वशत्तयव नाविद्याकायेनिवाहोऽपि ॥ 


सा चाविद्या निवतमाना यदि सर्वात्मना निवतेते, ' तहि जीवस्य 
स्वरूपचेतन्यमानन्दात्मनः सवाँत्मना प्रकाशते, न वा। यदि प्रकाशते, कथ- 
मीश्वरशक्तःयाऽप्यंशत आवरणम्‌? कुतो वांऽशत इव सवात्मनाऽपीश्चरस- 
क्तयेव नावरणम्‌ ? इश्वरः प्रसादतारतम्यानुसारेणांशतः प्रतिबन्धकशक्तिं 
व्यावर्तयति, अंदातश्च सर्वात्मना वाऽव्रृणोतीति कल्पनायां वितथाऽविद्या॥ 


सुक्तावानन्दवृद्धि-हासपक्षनिरासः । 


एतेन--मुक्तावप्यानन्द्शृद्धि-हासौ--परिह्वतौ । तत्रानन्दवृद्धि-हासो 
मुक्तानां नान्तःकरणपरिणामत्वृत्तिबिशेषः; तेषां तदसंभवात्‌ , किन्तु स्वरूप- 
तन्यमेवेति हि द्वेतसिद्धान्तः; साक्षिभास्यत्वात्तदानन्द्स्य। न च तत्र साक्षि- 
णि तारतम्यम्‌, न वाऽऽनन्दे, बद्धानन्द्‌ इव । न वा स्वरूपचतन्यात्मन आन- 
न्द्स्य स्वरूपचेतन्य इवावृतः, अनावृतो वा विशेषः संभवति, इति कथं 
वृद्धिह्वासावानन्द्स्य ? कथं च चेतन्यानन्दयोविषय-विषयिभावः ९ 


ज्ञानस्येवाशाननिवर्तकत्वो पसंहारः, 
अज्ञानवादस्य सोत्रत्वं च । 


अतो बन्धस्य मिथ्यात्वात्‌, शास्त्रजन्याखण्डाकारवृत्त्योपहितान्यावि- 
षयकत्वे सत्युपहिंतविषयकत्वेन समानविषयया प्रार्धसमवहितया विद्यया 
सवात्मनाऽविद्यानिद्वत्तावखण्डात्मनाऽवस्थानं मोक्षः स्वध्रकाशसंविन्मात्र- 
स्येति सिद्धम्‌। तदा ह्यविद्या-तत्प्रयुक्ताविद्यासंस्कारास्सर्वेऽपि निवतेन्ते 
मिथ्यात्वात्‌ तेषाम्‌ । बन्धमिथ्यात्वं “विश्वमायानिव्रत्तिरि”ति श्रतिसिद्धं 
नापत्लापमहेति । एवमपि “मायामात्रं तु कात्स्न्येनानभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌' 
इति दृष्टान्तविधया स्वाप्रिकमिथ्यात्वस्थापनात्‌, “तदनन्यत्वमारस्भण- 
दाब्दादिभ्यः” इति सूत्रेण विशदीकरणाश्च न्यायतः सूण ज्ञाप्यते, इति 

२० < 
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बन्धमिथ्यात्वासूत्रितत्ववादः, सूत्राणामर्थान्तरकल्पनं वा नोपपद्यते, इत्य- 
ूत्रितार्थवणेनेन नाद्टेतभाष्यस्याभाष्यत्वम्‌ , येन-- 


“सूत्रार्थो वर्ण्यते यत्र पद्‌स्सूत्रानुसारिभिः ॥ 
स्वपदानि च वण्यन्ते भाष्यं आष्यविदो विडु, ।।” 


इति भाष्यलक्षणायोगः। ईश्वरशाक्तिरेबावरणम्‌ , अंविद्या माया वा 
निमित्तमात्रम्‌, प्रारव्धक्रमेणां बन्धकत्वबाद्‌ उपचरितार्थेः, सुक्तावप्या- 
नन्दावरणांशानुवृत्तिरित्यादिकमेवासूत्रितम्‌ , इति तदुर्थपराणामेच वाक्यानां 
भाष्यलक्षणायोग: ॥ 

बन्धमिथ्यात्वस्य सूत्रारूढस्वम्‌ आर्थस्याषि ; सौन्नत्वात्‌ । 

कि बहुना ? “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति प्रतिज्ञासूत्रमेवादिमं बन्ध- 
मिथ्यात्वं सूचयति। “सूचनात्‌ सुत्रमुच्यते” इति वचनात्‌ सूचितोऽप्यर्थे 
आथोऽपिं सौत्र एव । तथाहि--द्विविधो हि सूत्रार्थः श्रोतः, आथेश्च । 
तत्र “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति सूत्रे “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” 
इति विषयवाक्यमादायात्मश्रबणविधिः समथ्येते। तत्र जिज्ञासापदं विधि- 
परतन्त्रान्तणीतविचारसाध्यावगतिपर्यन्तज्ञानमिच्छाविषंयम।चष्टे । अथ- 
शब्दा्थेस्तु--साधनचवुष्टयसंपत्त्यानन्तयेम्‌ । अत्र ब्रह्मसाक्षात्कारः शब्द- 
विधया, अथोत्तु तद्धीनाज्ञाननिवृत्त्युपक्षिताखण्डाकारवृत्त्युपलक्षितांत्म- 
स्वरूपो मोक्षः फलम्‌ ॥ | 

तञ्चाविद्या-तन्निबन्धनसंबन्धाधीनबन्धरय ` बाध्यत्वं विना न भवति, 
इत्यार्थ बन्धमिथ्यात्वमत्र सिद्धथति। तस्याच्ेपपसमाधानाभ्यां निरूपयितु- 
मेव “युष्मद्स्म्रत्ययगोचरयोः” इत्यादिः“ नेसर्गिकोऽयं छोकठयवहार:” 
इत्यन्तमध्यासभाष्यं भगवत्पादानाम्‌॥ 


तत्र-“अक्षिप्य भाषणाद्भाष्यमिःति आष्यलक्षणसमन्वयाथम_, अधि- 
करणसमानयो गक्षेमवर्णकावय वसंग्रहाथ वा पूर्वपक्षभाष्यम , सिंद्धान्त- 
भाष्यं च। तेन चार्थिकं बन्धमिथ्योत्व॑मपि प्रथमसूत्रस्याथे इति वस्तुस्थितिः। 
“छूचनात्‌ सूत्रमुच्यते” इति सूत्रलक्षणात्‌ सूत्रसूचितो5परि शाब्दः, आर्थो 
बा सूत्राथे एव; अन्यथा द्वेतमते5पि यत्र सर्वेषां सूत्राणां' प्रायेण सिंद्धान्त- 
परत्वम्‌; तत्र पूर्वपक्षस्य साक्षादसूत्रितत्वात्‌, आर्थिकपूर्वपत्तमांदाय 
प्रयोजनम्‌ , पूर्वोत्तराधिकरणादिसँगति 'च55दायाधिंकंरणलक्षणार्‍योगः 
. घुत्राणामापद्येत॥। रु | 
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ओर्श्याधरार्थस्यापि सोत्रत्वे परस्यापि संप्रतिपत्तिः | 


अंतःशब्दारथो हीश्वरप्रसादहेतुत्वभपि न श्रोतः सूत्रार्थः, .किन्त्वन्यथा- 
नुपपत्तिसिद्ध एवार्थं इति न्यायसुधाऽपि बदति । ततश्चार्थिकार्थेस्यापि 
सूत्राथेत्वमगत्या संप्रतिपन्नमिति वक्तव्यम्‌ ।। 
अथझग्देनानान्तयार्थेनाप्यर्थोत्‌ मङ्गलमपि, इति तेन, आंपदेन वा 
मङ्गखाचरणमपि कथमन्यथा सौत्रं सूत्रकाराणां स्यात्‌? ब्रह्मपदेन 
तु नारायणस्य प्रमाणान्तरसिद्स्य जीवादिव्यावृत्तस्य ग्रहणमपि कथं 
श्रीतम्‌? न च पद्चतुष्टयात्मकस्य सूत्रस्यात्यन्तपरिमितस्य विस्तृतम्‌, 
संक्षिप्तम्‌ , अतिविस्तृतं च भआष्य।णुभाष्यानुव्यख्यान-तट्टीकादि सब श्रौतं 
भबति ॥ 
“ृतरार्थो वर्ण्यन्ते यत्र पदेः सूत्रानुसारिभिः । 
स्वपदानि च वर्ण्यन्ते भाष्यं भाष्यविदो विदुः ।।” 
इति साष्यलक्षणं विस्तृतस्य साष्यस्य कथं सूत्रविवरणात्मकं 
सौत्रं स्यात्‌? 
एतेन--प्रथमप्रतीतसर्थसुङङ्घथ चरमप्रतिपन्नमाथिकमर्थ- 
सेवोपपादयन्‌ कथमकुदालो ज्ञ स्यादिति-परास्तम्‌; 


आरथिकस्याप्यर्थस्य प्रथममुपन्यासस्तु-- 
“आशीनेमस्क्रिया वस्तुनिर्देशो वाऽपि मङ्गलम्‌ ॥” 


इति वचनोपक्षिप्तंवस्तुनि्देशात्मकमङ्गलाचरणम,, सवेशाख्रार्थस्य 
संगृह्य निरूपणेन प्रेक्षावतां विचाराभिसुखीकरणं चोपलक्ष्य । प्रसिद्धं हि 
तत्र तत्र मङ्गलेन भाव्यर्थसुचनद्वाराऽपि मङ्गलाचरणं सर्वेषु महाकाव्येषु 
भ्राव्येषु, दश्येघु च, इत्यथशब्देन सूत्रसूितस्वेशास्रविषये-प्रयोजननिरू- 
पणमपि मङ्गलाचरणाथेमेव ॥ 

तत्र “युष्मद्स्मत्त्ययगोचरयोरि”ति भाष्यम्‌--त्रह्मरन्दार्थः = प्रत्यग्‌- 
ब्रह्मॅक्यम्‌ = जीवत्वेश्वरत्बोपलक्षितसंविन्मात्ररूपं ,जीवत्वेश्वरत्ययोरौपाधिक- 
त्वम्‌, उपाधिमिथ्यात्वं चापेक्ष्यात्मानं लभते, इति ब्रह्मदव्दार्थापपादनार्थ- 
मेबोपोदूघाततया शास्त्रविषय-प्रयोजनसंग्रहद्वारा प्रयोजनाक्षिप्तमिथ्यात्व- 
निरूपणार्थम्‌; यत्‌ प्रमितमनुपपद्यमानं स्वोपपत्तये यदपेक्तते, तत्‌ 
तरदाक्षिपतीति न्यायात्‌। अत्र च विषय-प्रयोजनयोरपि प्रमितयो: कठः 
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त्वादिबन्धमिथ्यात्व॑ विनाऽनुपपद्यमानत्वात्‌ कतृ त्वादिबन्धमिथ्या- 
त्वमर्थाक्तिप्तमेब । न चात्र सगुणः परमेश्वर एव विषयः, प्रयो 
जनं वा मुख्यं तत्प्रसादादि; ज्ञानमात्राधीनत्वादविद्यानित्वत्ते; इति 
नेश्वरेण भक्तिप्रसन्नमा'त्रेण वाऽत्र निवोहः, न वा तत्प्रसादमात्रेण बन्धस्य 
सत्यस्यापि निवृत्ति: ॥ 


ज्ञानेनैवाज्ञाननिवृत्तै श्रति-सूत्रादिप्रमाणोपन्यासः | 


तरति शोकमात्मवित्‌” इत्यादिश्रतयो हि ज्ञानेनवाविद्यानिवृत्तिद्वारा 
मुक्तिसुपदिशन्ति। ज्ञानं तु निवतेकमज्ञानस्य, तत्प्रयक्तस्य वाऽनिवेचनीयस्यव 
मिथ्याभूतस्य । निवृत्तिशब्देन चात्र कारणात्मता विवक्ष्यते; तथव शुक्ति- 
रूप्यदो दशनात्‌ । अत एव “विद्ट न्नाम-रूपाद्रिमुक्त: इति। इदं च प्रपञ्च- 
मिश्यात्वमन्तरेण नोपपद्यते। “अथातो व्रह्मजिज्ञासे”तीच्छाविपयत्वमविद्या- 
निवर्तकस्य ज्ञानमात्रस्य प्रतिपाद्यते, इति स्पष्टं सूत्रमप्यज्ञाननिवतकतया- 
ज्ञानावाप्तिमेव फलं निर्दिशत्‌ प्रपञ्चमिथ्यात्वं शास्त्रतत्त्वं गमयति ॥ 


. न चज्ञानम्‌ „ अधिष्ठानसाक्षाव्क्ाररूपं सत्यस्य कुत्रापि निवर्तकं दृष्टम्‌, 
येन सत्यस्यापि निवतेने बाधकाभावः शङ्क्येत । ज्ञानस्य बन्धनिवर्तकत्वं 
हि दृष्टसामथ्योदेव । तच्च प्रमाणजन्यमपरोच्तम्‌ ॥ 


आ।गमस्तु तत्र प्रमाणमात्रं साक्षात्‌ मननादिसहितं साक्षात्काद्रात्मक- 
ज्ञ।नजननेनव चरिताथेम्‌ । तत्फलांशे त्वनुवादमात्रम्‌ । न ज्ञानस्याज्ञाननिवृ- 
त्तिरूपफळसाधनत्रमपि शास्त्रेक्रगम्यं“दर्श-पणमासाभ्यां स्वर्गकामो 
यजेते” त्य।द्‌।विव । “तरति शोकमात्मबित्त” इत्यादि फलमात्रस्याज्ञातस्य 
वाधननांधकारविधया ज्ञानं ज्ञापयति, इति “त्रीहीनवहन्ती” त्यादाविव 
फलांशेऽनुवादमात्रम्‌, लोकसिऽस्य साध्य-साधनभावस्य सात्षा- 
त्कारार्थंतया श्रवणादिनियमविधिमात्रमत्र | तथा चावघातस्य यथा विहित- 
स्यापि नेश्वरप्रसादद्वारा बेतुष्यार्थत्वम्‌ , एवमत्रापीति मन्तव्यम्‌ । न ह्याग- 
मप्राप्तम्‌ , इति सवेमीश्वरप्रसादापेक्षमेच फलसाधनमिति नियमः, अन्य- 
था हि दृष्टार्थनियमविधीनामनुपपत्तिः ॥ 


द्॒टार्थसाधनोपन्यासस्यापि वैदिकत्वम्‌ । 


आगामोऽपि हि दृष्टार्थमेव श्रवणादिकं विद्धाति ।“द्रष्टळ्य” इति हिं दशेनस्य 
फळरूपत्व(दनुवाद्मात्रम्‌ ; लोकप्रमितस्यंच साध्य-साधनभावस्यात्र नियमन- 


न्यायसुधावरीक्षा ` १९७ 


मात्रम्‌ , नापूवेतया विधानम्‌। भाष्यं तु--स्वाभाविकप्रवृत्तिविषयविमुखी- 
करणाथेत्वात्‌ श्रोतव्यादिवाक्यं न विधिरिति श्रावयति । प्रमाणमन्वेषमा- 
णस्य वेदान्तविमुखस्य तत्राभिमुखीकरणार्थो नियमविधिरिति तु परे । सबे- 
था तु साक्षात्काररूपफलाथ श्रवणो द्रो धनानुपपत्तिबन्धमिथ्यात्वमाक्षिपतीति 
नानुपपन्नम्‌। न च सत्यस्य ज्ञानेन निवृत्तिः; एकविज्ञानेन सर्वेबिज्ञानं 
विवर्तापादानोपादेयभावनिबन्धनं नान्यथोपपद्यते, इति “विद्वान्नाम-रूपा- 
द्विमुक्तः” इत्यादिनाऽधिष्टानज्ञानेन बन्धनित्रृत्तिरेवाभिप्रेयते। न च 
सा निवर्त्यमानस्याज्ञानस्य, तत्प्रयुक्तस्य वा मिथ्यात्वं विनोपपद्यते । 
न च मिथ्यात्वं येन केनापि निवृत्त्या, किन्त्वधिष्ठानतत्त्वज्ञानेनेब ; 

अन्यथेश्वरप्रसादेनवाज्ञाननिव्रृत्तो तत्रापि कथं येन केनापि सत्यस्यापि 
बन्धस्य न निवृत्ति: ? इति वेदिकेन कर्मणव बन्धो निवर्तताम्‌, किं वा 
भक्तियोगेन, ज्ञानयोगेन वा परमतेऽपि ? 


वस्तुतस्तु येन केनापि निवृत्तिरीश्वरप्रसादेन वा न सत्यस्य भवितुम- 
हेति। मिथ्यार्थस्य तु विना ज्ञानम्‌, इति ज्ञाननिवरत्यत्वानुपपत्तिबेन्ध- 
मिथ्यात्वमाक्षिपतीति सुष्ठ॒ ळगति ॥ 


अध्यांसभाष्यं हि बन्धस्याज्ञाननिमित्तत्वम्‌, तत्कार्यत्वं वा निर्धारयत्‌' 
बन्धमिथ्यात्वमेव सिद्धान्तयति ॥ 


तत््तसाक्षात्कारनिवर्त्यत्वं मिथ्यार्थस्येव | 


अज्ञान-तव्का्यान्यतरत्वं मिथ्यात्वमिति चानथान्तरम्‌। अज्ञानकायेत्वं - 
स्वयमज्ञानपरिणामत्वेन, अज्ञानाधिष्ठानत्रह्मविवतत्वेन च; अन्यथा केवल- 
स्याज्ञानस्य, अविद्याया वा विना चिदधिष्ठानं न विषयात्मना परिणामः, 
न वा केवलायाञ्चितोऽन्तरेण।ज्ञानविषयताम्‌, अज्ञानाश्रयविषयतां वा 
नाम-रूपात्मना विवर्तः, इति बन्धस्याज्ञानकायत्वमधिष्ठानविवतेत्वमप्य- 
पेक्षते । तञ्च मिथ्यात्वं विना नोपपद्यते । एतदर्थमेवाध्यासभाष्यम्‌। न हि 
विना ब्रह्माधिष्ठानमविद्याकायत्वम्‌॥ 


 एतेन-अस्तु वा ज्ञ।नमज्ञानस्येव निवर्तकम्‌; तथापि बन्धमिथ्यात्वं नेव 
मुक्तिरपेक्षते, किन्तु बन्धस्याज्ञान-तत्कार्ययोरन्यतरत्बमेवेति—व्याख्यातम्‌ ; 
तस्ये मिथ्यात्वप्रयोजकत्वात्‌। तत्र बन्धस्याज्ञानकायेत्वेन सिथ्यात्वं 
तदुपाद्‌।नाज्ञानमिथ्यासेनेव। न हि निवृत्तिमात्रं मिथ्यात्वं नाम, किन्तु 
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ह्ञानप्रयुक्तकाये-कारणावस्थानिवृत्तिरूपमधिष्ठानज्ञानाधीत्तम., इति साक्षादू 
मिथ्यात्वसज्ञानस्य ह्वाननिवत्सेत्वेनेव ॥ 


न हि कुत्रापि सत्यस्याधिष्ठानतत्त्वसाक्षास्कारनिवत्येत्वं दृष्टचरम । 
तत्र गरूडो न सपंस्याधिष्टानम्‌ , सर्पो वा न तदज्ञानतत्कार्यान्यतरः नो वा 
चस्तुतन्त्रसर्प॑सात्तात्क्रारनिवत्यः सर्पः, किन्तु विधेयध्यानमात्रं तत्र सपे- 
विषमात्रस्य नाशकं, विनापि सपेनिव्रृत्तिम्‌, न हि लोकसिद्धार्थस्य 
अवणादिवाक्यमुद्रोधनमात्रम्‌, नियमो वेति वेषम्यात्‌ । मिथ्यात्वं 
त्वधिष्टानज्ञानेन तद्विषयाज्ञान-तत्प्रयुक्तयोनित्रृत्ति विना नोपपद्यत 
इत्यत्र नेदं प्रत्युदाहरणम्‌, येन सत्यस्यापि ज्ञानेन निवृत्त्या ज्ञानविबत्यत्व- 
सुक्तरूपं मिथ्यात्वं विनाऽप्युपपद्येत। विरोधिज्ञाननिवत्येमज्ञानम्‌ , तत्मयुत्तं 


ब्वेति तु निष्कषे: । तत्र विरोधिपदं गरुडज्ञानादिव्यावतेनाथेम्‌, अज्ञान 


विषयाश्रयसंबिन्मात्रज्ञानव्यावर्तनाथं च | प्रमाणजन्याधिष्ठानज्ञानमेच 
ह्यज्ञातस्य निवर्तकम्‌, न तु ज्ञानमात्रमिति बोधनाथेत्वात्‌ तस्य ॥। 


गरुडध्यान-सेतुद्रीनादीर्ना विपादिनिवर्तकाना तत्त्वसाक्षात्कारत्वम्‌ । 


गरूडज्ञानं तु ध्यानरूप पुरुषतन्त्रम्‌ , न तु प्रमाणतन्त्रम्‌ । “सेतु दृष्टवा- 
रत्यां व्यपोहति"त्यत्रापि दर्शनपदेन सेतुदशेनं तत्तज्नियमविशिष्ट- 
सेतुदेशपर्यन्तगमनाथेपुरुषप्रयत्नसाध्यव्यापारविशेष:, तत्स्नानायङ्गँ व्िधेय- 
मेव विवक्ष्यते ॥ | 

तत्राशक्तविषये नित्ये, नेमित्तिके वा कमणि लोपस्याकिंचित्करत्वात्‌ ' 
शक्यनियमसहिंतं स्नानादिकमेव विवक्ष्यते , अन्यथाऽन्धानाम्‌ , तिमिर- 
दूषितानाम , तददशैनासमर्थानमन्येषाम , किं बहुना सांप्रतिकानां सर्वेषा- 
मेव सेतुदर्शनासंभवात्‌,, श्रीरामेश्वराद्यात्रा न पापविघाताय स्यात्‌ ॥ 

` सेतुदर्शन विधेयक्रियाविशेषमात्रम्‌, न साक्षात्कारः । 

न चेदं वाक्यं सेतुबन्धनात्‌ पूर्वम्‌, सेतुनाशानन्तर बा ग्रमाणम्‌। सेतु- 
धन्धानन्तरं तद्दर्शनयोग्यता, तस्य दशेनमेव पापनिवतेकमिति द्वेतिनो5पि 
सतम्‌, इति “सेतु दष्ट्वा ब्रह्महत्या व्यपोहति” इति विध्यनुसारेणापि 
सत्यस्य ज्ञानेन निवृत्तिरिति वक्तुं न सुशकम्‌ ।। 

वैध हि दर्शन वस्तुगत्या न दर्शनमपेक्षते, किन्तु द्शनयोग्यताम , इति 
दुर्सनयोग्यदेशप्रयन्तसेतुप्रदेशगमनमेत्र पूर्वोत्तराङ्गसहितमत्र द्शेत्रपदार्थ :। 
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तत्र तत्तत्संख्याकं स्नानमप्युत्तराङ्गमिति न दोषः; यथा - चन्द्रेसूर्योपरा- 
गादी मेघादिनाऽऽवरणेऽपि दशेनयोग्यकालिकजीवनमेव दशेनपदार्थः । न 
चेवं “विद्वान्नाम-रूपाद्ठिमुक्तः” इत्यादिवाक्यगम्यश्रवणादिसाध्यमधिष्टान- - 
विषयं ज्ञानमसंभवि क्रियमाणेऽप्यपेक्षिते प्रयत्ने साधनसंपन्नस्य, इति 
ज्ञानेन सत्यस्य निवृत्ती नेकमप्युदाहरणं शक्यनिर्देशम्‌। सेतुदशीनादौ हि 
क्रियेव बिधीयते, ज्ञानं तु विधेयम्‌। दर्शनपदं हि विधि-निषेधस्थले 
तद्विषयसंकल्पपरम्‌ , न तु द्शेनपरम्‌ । यथा--“नेत्तेतोद्यन्तमादित्य'- 
मित्यत्रानीक्षणसंकल्पो विधेयः; ईक्षणनिषेधस्य प्रकरणविरूद्धत्वोत्‌। 
इ्तणनिषेधो हि तदनुकूलव्यापारनिषेध एव । अत एवानीक्षणसंकल्प-. 
विधानं तत्र; अन्यथेक्षणविरूद्धं किमपि कतेव्यमिति वाक्यार्थः स्यात्‌ ॥ 


विधेयक्रियाया इच न ज्ञानस्यादशार्थत्वम्‌ | 


न च क्रियास्वपि सति दृष्टे फले5दष्टकल्पना । कारीयाँदौ हि दृष्टफलत्वाद्‌ 
नादृष्टकल्पना । अत एवासत्यां वृष्टी कारीयों यावद्वृष्टि पुनः पुनरा- 
वृत्तिः} नियतफले दृष्टफले तु सङ्देवानुघानम्‌। दृष्टपश्चादिफलकेडपि 
नादृष्टं विना फलसिद्धिरिति हि मर्यादा , इति ब्रह्महत्यादिपापनिवृत्तिरपि 
तत्तप्पूर्वोत्तराङ्गापेत्तेण सेतुदर्शनेन विन[5ङ्गापूवोदिकं न भवितुमहति । न 
च ब्रह्महत्या, तन्निवृत्तिर्वा दृष्टम। ब्रह्महत्यानिद्त्तिहि तत्पयुक्तनरकादि- 
प्राप्तियोग्यतानिवृत्तिः पारलौकिकी, न तु व्यवहारयोग्यतामात्रेम्‌ ॥ 


अज्ञाननित्वत्तिस्तु वेतुष्यादिकम्‌ , वृष्टयादिकं वा दृष्टफलमेव, नाहृष्टम्‌ ।. 
अत एव यावत्फलोदयं साक्षास्काराभ्यांस आवृत्त्यधिकरणसाध्यमुपपद्यते; 
अन्यथा सकृदुपासनेनापि “सवोषधस्य पूरयित्वाऽवहुन्ती”त्यादाविव सक- 
देवावघातात्‌ फलसिद्धौ वेतुष्यार्थावघातबदभ्यासः साक्षात्कारस्य नोप-. 
पद्येत, इति ज्ञानेनाज्ञाननित्वत्तिनेंश्वरप्रसादाधीना, किन्तु यावस्फलं तत्सा- 
घनाऽऽवतेने, इति ज्ञाननिवर्त्यत्वमज्ञानस्य ज्ञानमात्रप्रयुक्तम , नेरवरप्रसा- 
दानेपक्षं च । तच्च तन्निवत्याज्ञ।न-तत््रयुक्तवन्धयोमिथ्यात्वं विना नोपपद्यते ॥ 

मिथ्यात्वमज्ञानदीनां बाध्यत्वेन न, नाश्यत्वमात्रेण । 
तत्र बन्धमिथ्यात्वं बन्धस्य स्वरूपेणेव कारणरूपेणाप्यसत्त्वं, 

तदूध्वंसलत्तणम्‌ । ध्वंसो हि कार्यस्य कारणात्मता, कारणरंय तु स्वरूपतोऽ- 
भावमात्रम्‌, न तु कारणात्मनापि कार्याणामिव ; अन्यथा तस्यव 
कारणावस्थस्य रूपान्तरेण बन्धकत्वापत्त्या निबंधत्व॑ निरस्तनिखिलबन्धत्वं 
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चा न संभवति, इति तन्मिथ्यात्वं बिना न युक्तिः, इति बन्धमिथ्या- 
त्वमेकान्ततो मुक्तिरपेक्षते ॥ 


मिथ्यात्वस्य सिद्धान्तत्वम्‌ । 


एतेन--ध्वंसवत्त्वादेव बन्धस्य सत्यत्वम ; अन्यथा मिथ्याभ्‌- 
तस्यापि ध्वंसवत्त्वे शाशाविषाणा देरपि ध्वंसः स्यात्‌ । न चतदस्ती 
ति- परास्तम्‌ । 


मिथ्यात्वं हि स्वाधिष्ठानज्ञानवाध्यत्वरूपं न शदाविषाणस्यापि; तस्य 
निरधिष्ठानत्वात्‌ , तउ्ज्ञानावाध्यत्वाञ्च, इति बन्धस्य ध्वस्तस्य न सत्यत्वम्‌ ।। 


न हि सत्यत्व ध्वंसव्याप्यम्‌ ; आ।त्मनि व्यभिचारात्‌ ,नापि व्यापकमः 
दृष्टान्तासंप्रतिपत्त: । अज्ञान-तस्कायान्यतरत्वमेव ध्वंसप्रयोजकम्‌। न चात्मा 
शञझविषाणादिकं वोक्तान्यतरत्वबत्‌; सदसद्विलक्षणत्वं वा ध्वंसप्रयोजकम्‌ः 
शुक्तिरूप्य-तठुपादानयोस्तथा दशेनात्‌ , इति ध्वंसवत्त्वा देव मिथ्यात्वम्‌, इति 
बन्धः, सत्यः, ध्वंसवत्त्वात्‌ , इत्यनुमानस्य व्यतिरेकिणः, बन्धः, मिथ्या, 
ध्व॑सवत्त्वात्‌ , यथा शुक्तिरूप्यादीत्यनेन विरोध: ॥ 


बन्धसत्यत्वानुभाननिरासः । 


तत्र प्रथमेऽनुमाने यत्र यत्र सत्यत्वाभावः, तत्र तत्र ध्वंसाभाव इति 
व्याप्तेरस्मद्दृष्ट्या शक्तिरूप्यादी व्यभिचारः। द्वितीये तु परमतरीत्या 
दृष्टान्तासिद्धिः; उभयत्रापि स्वस्वरृष्टयव स्वीयमनुमानं नासाधकम्‌ ॥ 


न च बन्धबाधमात्रं युक्तिः, किन्तु तदुपलक्षितब्रह्मभावः, ज्ञानत्वोपल- 
क्षितबन्धनिव्रृत्तिस्वरूप आत्मा वा “तत्त्वमसि” “ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मेव भवति” 
“विसुक्तश्च विसु च्यते” “तरिति शोकमात्मवित्‌ ” इत्यादिश्रतयः, “आत्मा 
प्रकरणात्‌” “एवमप्युपन्यासादविरोधं बादरायणः” “विकारावर्ति च 
दृशेनात्‌” इत्यादिसूत्राणि चात्र मानम्‌॥ 


बन्धनिवतेकं ब्रह्मज्ञानमेव । यस्य तु बन्धो जीवस्य, तदूगतमेव ब्रह्म- 
ज्ञानं बन्धनिवतेकम्‌ , परं तु ब्रह्मविषयकम्‌ , यद्विषयिणी चाविद्या; समान- 
विषयकत्वेनेर निवत्ये-निवतेकभावात्‌॥ 


जीवेश्वर-चिन्मात्राणां स्वरूपविवेकः । 
तञ्च ब्रह्मावि्योपहितत्वादुपादानम्‌ ; विद्योपहितत्वादनाव्ृतसंविन्मात्रं 


न्यायसुधापरीक्षा १६१ 


मुक्तिः; तदेवाविद्याश्रयत्वातू , तदवच्छिन्नत्वात्‌ , तत्र प्रतिविम्बत्वाद्दा 
जीवः, तदुपहितत्वात्‌ , तद्धिष्ठानत्वात्‌ , तद्विम्बत्वाद्वा ब्रह्म, इति वस्तु- 
गत्या जीव-त्रह्मणोरुपहितानुपहितादिरूपेण भेदेऽपि स्वरूपत ऐक्यादू 
आश्रय-विषययोः, बिम्बःप्रतिबिम्वयोः, अवच्छिन्नानवच्छिन्नयोः, उपहिता- 
नुपहितयोवां भेदादविद्याया अपि ज्ञानस्येवोभयाश्रयविषयकत्वात्‌। वस्तु- 
गत्या समानाश्रयविषयकत्वाद्दा संविन्मात्रज्ञानं ब्रह्मातं वा जीवगतं वा 
नन्धनिवर्तेकमिति नाचुपपन्नं किंसपि ॥ 


जिज्ञासाघरकत्ञानं जीव-ब्रह्मेक्यसाक्षात्कारः । 


तत्र सोत्रं फळरूपं ब्रह्ज्ञानमवगतिपर्यन्तमेव, यथा शुक्तिविषयं 
शुक्त थन्तःकरणयोरेकदेशस्थतावस्थायां प्रमातृचेतन्याभिन्नशुक्तयवच्छिन्न- 
चेतन्याश्रयविषयकं जीवगतं शुक्तथवच्चिन्नाश्रयगतं वा ज्ञानं तत्समाना- 
्रयविषयकाज्ञानस्य निवर्तकम्‌। न च शुत्तिज्ञान-घटज्ञानयोरिवोपाधिभेद- 
प्रयुक्तं भेदमात्रं जीव-ब्रह्म णो: । इदमेवाभिप्रेत्य-त्रह्मज्ञानं नाम त्वं- 
पदार्थस्य तत्पदार्थेनेक्यानुभव इति सांप्रदायिकाः। समर्थयिष्यते चेद्‌- 
सुपरिष्टात्‌ ॥ 

जिज्ञासाधटकञ्ञानस्येव साधनत्वम्‌ । 

बन्धनिवृत्तिनाम तदुपादानाज्ञानेन सह वन्धस्य बाधः । स च 
नाप्राम/ण्यशङ्कास्कन्दितेन, पटुतरसंस्काररहितेन, प्रारव्धकमेफलसहकृतेन 
वा, किन्तु तद्विपरीतेन, इति साक्षात्कृतत्रह्मणामपि केषांचनाप्राम।ण्यदाङ्का- 
कलङ्कितज्ञiनानां न मुक्तिः, केपांचन प्रारव्धकममात्र।वशेषाद्‌ अज्ञान- 
संस्कारमात्राद्‌ जीवन्मुक्तिः, फेपांचनोक्तसर्वलक्षणसंपन्नसाक्षात्कारवतां 
तु शरीरपातमात्रेणानाब्टृतसंविन्मात्रतयाऽवस्थानःत्‌ परमा सुक्तिः। सवं 
चेदं यथावसरं प्रपञ्चयिष्यते । तदेवं प्रयोजना्चिप्रबन्धमिथ्यात्वमेतावता 
समथितम्‌। एतावता तु— 

| “सिथ्यात्वसपि बन्धस्य न प्रत्यक्षविरोधतः ॥" 

इत्यत्र बन्धमिथ्यात्वमपि नेत्यस्य प्रयोजनाक्षिप्रबन्धमिथ्यात्व- 
निरासपरतय। व्याख्यानस्य प्रथमस्य निरास: ॥। 


बन्धमिथ्यात्वस्य प्रत्यक्षाविरोधससर्थतम्‌ । 


अयं हि ग्रन्थ उक्तविधयोपश्चिप्तबन्धसिथ्याखनिरासपरतयापि 
३१ » 
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व्याख्यायमानः सांप्रतं परीक्ष्यते, येन ततोऽपि बन्धमिथ्यात्व॑समथेयितु 
शक्येत। तत्र “अथातो ब्रह्मजिज्ञासे”ति सूत्रघटकब्रहशब्दः “अयमात्मा 
ब्रह्म” “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? “प्रज्ञानमानन्दं ब्रह्म? “तत्त्वमसि” इत्या- 
दिवाक्येकवाक्यतया न जीवम्‌ , ईश्वरं वा विशिष्टं भिन्नमभिप्रेत्य, तयो रू- 
भयोरपि प्रत्यक्षेण, वेदान्तवाक्येः, तट्विचारपरसंकर्षकाण्डेन च निर्णीत- 
रवेन तत्र संशायाभावेन विचारवेयथ्यात्‌ , किन्तु संबिन्मात्रम्‌ , तयोरूपाधि- 
भेदप्रयुक्तभेद्‌शून्ययो रुपाध्यंशपरित्यागेनानुपहितशुद्धरूपेणेव शास्ञप्रतिपा- 
द्यत्वात्‌ , तस्य च प्रत्यक्षेण, क्मोपासनाकाण्डमात्रेण तद्विचारपरध्मेजिज्ञा- 
सा-सबिशेष्रह्मविचारा भ्यामप्यनिर्णीतत्वादुभयानुगतानावृतसंविन्मात्रस्येव 
प्राधान्येनात्र विचायेत्वात्‌ , तस्य च तत्तदुपाधिमिथ्यात्वनिर्णयमन्तरेणो- 
पपाद्नस्याशक्यत्वात्‌ , इति बन्धमिथ्यात्वमप्यत्र सूच्यते, इति नात्र प्रत्य- 
क्षादिसिद्धो विशिष्टोऽहमर्था जीवः, न वा मांयोपहितेश्वरमात्रं विषय 
इति कल्पद्वयेऽपि तस्मिन्‌ तयोरेकतरस्य विययत्बनिर्वाहाथं न बन्धमिथ्या- 
त्वविचारप्रस्तावः, येनान्यस्य, सन्दिग्धता, अन्यस्य च विचार इति 
संशय-निर्णेययोबैयधिकरण्यमापद्येत, इति जीवात्मैव तत्तठुपाधिपरित्यागेन 
संविन्मात्रं ब्रह्म, एवमीश्वर एवं तदुपाधिपरित्यागान्सुख्यात्मा, इत्यात्म- 
ब्रह्मणोरभेद्मभिम्रेत्य, न तु तयोः प्रत्यक्ञसिद्धं रूपमादाय परोक्तरीत्याऽऽ- 
क्षेप:; निष्कृष्टरूपविवक्षया तस्यात्मस्वरूपस्य विप्रतिपन्नस्य सन्दिग्धस्यात्र 
निणेयात्‌ सिद्धान्तः, इति नाद्वेतसिद्धान्ते संशाय-निर्णयवेयधिकरण्यम्‌ । 
व्यक्तीकरिष्यते चेद्सुपरिष्टादपि । -सकलतन्त्रोपोद्धातः खलु प्रयोजनं 
“युष्मद्स्मदि” त्यध्यास भाष्यस्य ॥ 
अड्टेतसिडान्तनिष्कर्षः | 


सकळतन्त्रसिद्धान्तस्तु सौत्रः—निरस्तसमस्तविशेषं “सदेवे”त्यादि- 
बाधायां सामानाधिकरण्यवशेन, सबेविवर्तापादानतया, सर्वाधिष्ठानतया, 
अध्यारोपापवादविधया, स्वव्यतिरेकेण सजातीय-विजातीय-स्वगतभेदरहि- 
ततया, एकविज्ञानेन सवेविज्ञानेन च सद्टिद्यादिमहातात्पयॅविषयः तटस्थ- 
लक्षणलक्षितं॑ परमार्थतो नित्य-शुद्ध-सुक्तस्वभावम्‌ , उपाधिसंबन्धात्‌ 
सवेज्ञम्‌ , सर्वेशक्तिसमन्वितं च प्रत्यक्षादिप्रमाणान्तरागम्यम्‌ , स्वविवर्तेन 
बाधायाम्‌, जीवस्वरूपेण त्वभेद सामानाधिकरण्यप्रतीतिगोचरं च ब्रह्मेव 
जिज्ञासाविषयः-इति ॥ 


तत एव जड़-जीवात्मकप्रपञ्चाभिन्नं ब्रह्मेबाशेषवेद्प्रतिपाद्यमित्येवम-- 
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“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” “इत्यादेः” “तत्तु समन्वयात” इत्यन्तस्य प्रति- 
पाद्यं तत्त्वम्‌ । न च तरप्रतिपादनं बन्धमिथ्यात्रमन्तरा सिद्धयति ॥ 


न च सकलजगञ्जन्मादिनिमित्तत्वमात्रं लक्षणं जड-जीवात्मकप्रपञ्चा- 
दत्यन्तव्यावृत्त॑ ब्रह्मेवाशोषवेद्प्रतिपा्यमित्येव “तत्तु समन्वयादि”त्ये- 
तद्न्ताया नहममीमांसासंग्रहास्मिकाया विषयः, येन तन्निर्णयार्थ न बन्ध- 
मिथ्यात्वमपेक्ष्यते, प्रत्युत जड-जीव-ब्रह्मणामभेद्‌ एवापेक्ष्यते । तत्र द्वेत- 
सिद्धान्ते भेदस्येव महातात्पर्यविषयत्वम्‌, अद्वेतसिद्धान्ते तु तद्विपरीतमद्वेते 
महातारपरयेविषयत्वम्‌। यथा चेतत्‌ तथोपरिष्टाद्‌ व्यक्तीभविष्यति ॥ 


तत्र “तरति शोकमात्मवित्‌” इत्यात्मज्ञानस्येव वन्धनिवतेकत्वप्रतिपा- 
दनादू ज्ञानादू बन्धनितृत्तेबेन्धमिथ्यात्वं विना5नुपपत्तत्रेह्मजिज्ञासा बन्ध- 
मिथ्यात्वनिणेयमादावपेक्षत इति वस्तुस्थिति: । अपेक्षा नामात्र प्रमितस्यार्थ- 
स्यान्यथाऽनुपपद्यमानस्योपपाद्नरूपाऽऽच्तेपशक्तिरेव, इति तस्याः 
शब्दनिष्ठत्व॑ न विरुध्यते ॥ 


प्रत्यक्षादिविरोधाद्‌ः मिथ्यार्थत्वेऽर्थापत्तिप्रमाणनिरासः। 


यत्तु--न केवलं बन्धमिथ्यात्वानपेक्षा, किन्तु तदसंभवोऽपि । 
तथाहि-आत्तेपो नामार्थापत्तिः । तत्सामग्री त्वाच्तेपकस्य प्रमित- 
त्वम्‌, अनुपपद्यमानत्वं च , आक्षेप्यस्य तूपपादकत्वम्‌ , प्रमाणा- 
विरुद्धत्वं च । अत एव प्रमितत्वस्यानुपपत्त्यभावः, अन्यथोपपत्तिः, 
प्रमाणविरूद्धत्वं चेत्यर्थापत्तिदूषणानि। अस्ति च बन्धमिथ्यात्वे 
प्रत्यक्षविरोधः, इति नाथापत्तेरवकादाः । तदिदमुक्तम्‌ 


“सिथ्यात्वमपि बन्धस्य न प्रत्यत्षविरोधतः ।।" 


इति । प्रत्यक्षविरोधत इत्युपलक्षणम्‌-अनुमानागमविरोधस्य, 
अनुपपन्नत्वस्य च ॥ | 
सन्‌ घट इत्यादिप्रत्यक्षस्य मिथ्यात्वाविरोधित्वस्‌ । 
तत्र प्रत्यक्षविरोधो न बन्धमिथ्यात्वस्य । तद्धि बन्थस्वरूपमात्रं 
गृह्णाति, न तु मिथ्यात्वाभावम्‌। “सन्‌ घट” इत्यादिप्रत्यक्षं हि सत्तादा- 
त्म्यमेव घटादेर्गोचरयति, न तु बाध्यत्वाभावरूपं सत्त्वमपि । तत्र हि 
सद्रूपमेवाधिष्ठानं तादात्म्येन भासते, न तु सत्त्वमपि । अधिष्ठानं हि सदरू- 
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पमेव, न तु सत्त्वविरिष्टम्‌। सत्वं ह्यत्र धर्मतया भासमानमपि सत्ता, 
अर्थक्रियाकारिता वा । न च तदू मिन्थ्यात्वविरोधि, न च स मिथ्या- 
त्वाभावः। अधिष्ठानमपि सत्यमित्येव श्राव्यते, नामिथ्येति। न ह्यसत्य- 
पदमिव सत्यपदं नञघटितम्‌_, येन मिथ्यात्वाभावः सत्त्वं स्यात्‌ ॥ 


एतेन--घटोऽस्तीत्यादिप्रतीतिरपि-व्याख्याता; अस्तित्वस्य काल- 
सम्बन्धरूपस्य भिथ्यार्थानां प्रतीतिसमये सत्त्वादू न तदू सिथ्यात्ववि- 
रोधि। शुक्तिरूप्यमस्ति, किं बहुना ? असदप्यस्तीतिप्रतीतिविषयः, इति 
परे: स्वीकाराद्‌, न सत्तामात्रं बाध्यत्वविरोधि; बाध्यत्वरूपमिथ्यात्वाभावो 
वा तत्‌। 


घटोऽस्तीत्यादिप्रतीतेन मिथ्यात्वचिरोधित्वम्‌ । 


वस्तुतस्तु प्रतीतिक्राले मिथ्यात्वेनानिश्चयदशायासेवास्तीति प्रतीतिः, 
न तु बाधदशायाम्‌, तदनन्तरं वा। अस्तित्वंहि कार्यसामान्यस्य स्वरूपेण, 
नास्तित्वं तु करणात्मना, अधिष्ठानव्यतिरेकेणाभावो वा, इति रूपभेदेन, 
अवस्थाभेदेन वाऽस्ति नास्तीति प्रतीतिविषयत्वं न व्याहन्यते । अस्ति-ना- 
स्त्युमयोद्‌।सीनं तु रूपं सदसद्विलक्षणत्वेन शुक्तिरूप्यादो वाधिते वर्तते । 
तद्धि सत्तादात्म्येनेब प्रतीयते । अस्तीत्यपि तरपरसेव ॥ 


न चास्तित्व॑मिथ्यात्वाभावश्चेत्यनयोन्तरम्‌। शशश्वङ्गमस्तीति 
असदू रजतमस्तीति च प्रतीतेः, इति न 'अस्ति'प्रतीतिविषयत्वमात्रेण नास- 
स्वम्‌ „ मिथ्यात्वाभावो वा न च नास्तीति प्रतीतावनुभवविरोधः ; बाध- 
काले तथा प्रतीतेरनुभवसिडत्वात्‌ , इति नं प्रत्यक्षं घटादीनां मिथ्यात्वा- 
भावे प्रमाणम्‌, इति नादेप्यस्योपपादकत्वम्‌ , प्रमाणाविरूद्धत्वं च 
सामः्यंदोऽत्र बाधित: ॥ 


प्रमितत्वेन सत्यत्वाक्षेपायोग: । 
बन्धनिवृत्तिहिं “तरति शोकमात्मवित्‌” इति प्रमाणसिद्धत्वात्‌ प्रमिता 


निवर्त्यस्य मिथ्यात्वं बिनाऽनुपपन्ना च, . इत्यपरोऽपि सामग््यंशोड्त्र वतेते । 


न चान्यथोपपत्तिः, अन्यथेवोपयत्तिर्वा ज्ञानवित्येत्वस्य पूर्वाक्तरीत्या कुत्रा- 
पि; सत्यत्वादशेनात्‌। वस्तुतस्तु-- प्रत्यक्षं न तत्त्वावेदकम्‌। तत्त्वं हि 
त्रिकालबाधायोग्यमधिष्टानमात्रम्‌ , यदेव प्रमितमिति गीयते । 8 प्रमात्वं 
तु ज्ञानसामान्यांशाधिष्ठानसद्र्पांशमादाय, न तु प्रकारांशे, विकल्पांशे वा, 
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इति हि ब्रह्मसिद्धि-तत्त्वशुद्धिकारादय:, इति तन्मतरीत्या न प्रत्यक्षं ब- 
न्धांशे प्रपाणमपि, इति बन्धस्य प्रमितत्वाभावात्‌ तेन सत्यत्वस्यानाक्षेपाद ` 
न मिथ्यात्वाच्तेपायोगः॥ 
मिथ्यात्वस्पापि प्रत्यक्षत्वात्‌ श्रुत्पनुमद्ेण तस्येव प्रमितत्वम्‌ । 

परमार्थतस्तु—मिथ्यात्वमपि बाधदशायां प्रत्यत्तमेव, इति प्रत्यक्षप्रमि- 
तत्वं तस्यापि समानम्‌ । न चोभयं प्रमाणमिति युक्तम्‌, इत्येकतरबाघे नि- 
यते "नेदं रजतमिःत्यादिस्थळ इव परस्येव प्रामाण्यम्‌, न तु पूर्वस्य । अयमेव 
न्यायः सर्वत्र श्रम-प्रमाविवेकेऽनुसन्धीयते । “नेह नानास्ति किञ्चन” 
“नात्र काचन भिदाऽस्ति” इत्यादिश्रुतयोऽपि प्रत्यक्षबाधिकाः, यदुपष्टब्धं 
मिथ्यात्वप्रत्यक्षं सत्यत्वप्रत्यक्षं बाधते ॥ 

श्रत्यप्रामाण्यापत्त्या श्रुतिनं मिथ्यात्वे प्रमाणम्‌ । 


एतेन-- 
“मिथ्यात्वं यदि दुःखादेस्तद्वाक्यस्याग्रतो भवेत्‌।” 
इति--परास्तम्‌ । एतदाशयस्तु-आपातप्रतिपन्नोऽथो न 
वाक्यार्थः, मीमांसावेयथ्यांत्‌ , किन्तूपक्रमोपसंहारादिता- 
स्पर्यग्राहकप्रमाणानुग्रहीत:, तदविरुद्धश्ाथो वाक्यार्थः । 
तत्र चात्मनो5कतृ त्वादिप्रतिपादनम_, आत्मव्यतिरि- 
क्तसर्वप्रपञ्चमिथ्यात्वसुपपत्तिविरूद्धं न प्रामाणिकम्‌ अत- 
एव नेह नानास्ती”त्यादिवाक्यानां सप्रपञ्चे ब्रह्मणि 
प्रप्चनिषेधपरत्व उपपत्तिविरूद्वेऽत्र न प्रामाण्यम्‌ । 
अतः प्रतीतमर्थमप्युपपत्तिविरुद्धं परित्यज्यार्थान्तरमेव 
युक्तम्‌ । कथं चान्रोपपत्तिः ? एवं यदि दुःखादेरात्मा- 
तिरिक्तस्य समस्तस्य मिथ्यात्वं श्रत्यादिबलेन 
स्यात्‌, तहि ततस्तस्य श्रृत्यादिचाक्यस्यापि मिथ्यात्वं 
भवेत्‌; आतत्मातिरिक्तत्वात्‌, इति स्तस्मिन्नवास्य 
प्रामाण्यं निहतम्‌, इति मिथ्याभूतस्य वन्ध्यासुतवच:कल्प- 
स्य तत्त्वार्थवोधकत्वं व्याहतम्‌) अबोधकत्वं वा । बोधकत्वे 
तु न मिथ्यात्वबोधकं स्यात्‌. ,- इति ॥ 
प्रपन्चमिथ्यास्ववोधकत्देऽपि श्रुतिप्रामाण्धोपपत्तिः | 


सिद्धान्ताशयस्तु-आत्मव्यतिरिक्तत्वेन लौकिकवाक्यवदू वेदिकं वाक्य- 
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पमेव, न तु सत्त्वविशिष्टम । सर्वं ह्यत्र धर्मतया भासमानमपि सत्ता, 
अर्थेक्रियाकारिता वा । न च तदू मिन्थ्यात्वविरोधि, न च स मिथ्या- 
त्वाभाव: । अधिष्ठानमपि सत्यमित्येव श्राव्यते, नामिथ्येति। न ह्यसत्य- 
पद्मिव सत्यपदं नञ्घटितमू , येन मिथ्यात्वाभावः सत्त्वं स्यात्‌ ॥ 


एतेन--घटोऽस्तीत्यादिप्रतीतिरपि--व्याख्याता; अस्तित्वस्य काल- 
सम्बन्धरूपस्य मिथ्यार्थानां प्रतीतिसमये सत्त्वाद्‌ न तदू मिथ्यात्त्रवि- 
रोधि । शुक्तिरूप्यमस्ति, किं बहुना ? असदप्यस्तीतिप्रतीतिविषयः, इति 
परेः स्वीकाराद्‌, न सत्तामात्रं बाध्यत्वविरोधि; बाध्यत्वरूपमिथ्यात्वाभावो 
चा तत्‌ । 
घरोऽस्तीत्यादिप्रतीतेने सिथ्यात्वविरोधित्तरम्‌ । 


वस्तुतस्तु प्रतीतिकाले मिथ्यात्वेनानिश्चयद्शायासेवास्तीति प्रतीतिः, 
न तु बाधदशायाम्‌, तदनन्तरं वा। अस्तित्वं हि कार्यसामान्यस्य स्वरूपेण, 
नास्तित्वं तु करणात्मना, अधिष्ठानव्यतिरेकेणाभावो वा, इति रूपभेदेन, 
अवस्थाभेदेन वाऽस्ति नास्तीति प्रतीतिविषयत्वं न व्याहन्यते । अस्ति-ना- 
स्त्युभयोद्‌।सीनं तु रूपं सदसद्विलक्षणत्वेन शुक्तिरूप्यादो वाधिते वर्तते । 
तद्धि सत्तादात्म्येनेव प्रतीयते । अस्तीत्यपि तत्परसेव ॥ 


न चास्तिखँ मिथ्यात्वाभावश्चेत्यनयान्तरम्‌। शशश्चङ्गमस्तीति 
असदू रजतमस्तीति च प्रतीतेः, इति न 'अस्तिःप्रतीतिविषयत्वमात्रेण नास- 
त्वम्‌, मिथ्यात्वाभावो वा । न च नास्तीति प्रतीतावनुभवविरोधः ; बाघ- 
काले तथा प्रतीतेरनुभवसिद्धत्वात्‌ , इति नं प्रत्यक्षं घटादीनां मिथ्यात्वा- 
भावे प्रमाणम्‌, इति नाच्षेप्यस्योपपादकत्वम्‌ , प्रमाणाविरूद्धर्वं च 

सामः्यंशोऽत्र बाधित: ॥ 


प्रमितत्वेन सत्यत्वाक्षिपायोग: । 
बन्धनिवृत्तिर्हि “तरति शोकमात्मवित्‌” इति प्रमाणसिद्धत्वात्‌ प्रमिता 


निवत्येस्य मिथ्यात्वं बिनाउनुपपन्ना च, . इत्यपरोऽपि सामग्र्यंशोऽत्र वतेते । | 
चान्यथोपपत्ति क न्तिर्वा ` ~ ~ । 
न :, अन्यथेवोपयत्तिर्वा ज्ञानवित्येत्वस्य पूर्वोक्तरीत्या कुत्रा- 


पि; सत्यत्वादशनात्‌। वस्तुतस्तु-- प्रत्यक्षं न तत्त्वावेदकम्‌। तत्त्वं हि 
त्रिकालबाधायोग्यमधिष्ठांनमात्रम्‌ , यदेव प्रमितमिति गीयते। मरमात्वं 
तु ज्ञानसामान्यांशाधिष्ठानसद्र्पांशमादाय, न तु प्रकारांशे, विकल्पांशे वा, 
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इति हि ब्रह्मसिद्धि-तत्त्वगुद्धिकारादय:, इति तन्मतरीत्या न प्रत्यक्षं ब- 
न्धांशे प्रशााणमपि, इति बन्धस्य प्रमितत्वाभावात्‌ तेन सत्यव्वस्यानात्तेपाद्‌ ` 
न मिथ्यात्वाक्षेपायोग:॥ 
मिथ्यात्वस्यापि प्रत्यक्षत्वात्‌ श्रुत्पनुमद्देण तस्येव प्रमितत्वम्‌ । 

परमाथेतस्तु--मिथ्यात्वमपि बाधदशायां प्रत्यक्षमेव, इति प्रत्यक्षप्रमि- 
तत्वं तस्यापि समानम्‌ । न चोभयं प्रमाणमिति युक्तम्‌ , इत्येकतरबाघे नि- 
यते नेदं रजतमि त्यादिस्थछ इव परस्येव प्रामाण्यम्‌ , न तु पूर्वस्य । अयमेव 
न्यायः सर्वेत्र भ्रम-प्रमाविवेके5नुसन्थीयते । “नेह नानास्ति किञ्चन” 
“नात्र काचन भिदाऽस्ति” इत्यादिश्रतयो5पि प्रत्यक्षबाधिकाः, यदुपष्टब्ध॑ 
मिथ्यात्वप्रत्यक्षं सत्यवप्रत्यक्षं बाधते ॥ 

्रत्यप्रामाण्यापत्त्या श्रुतिनं मिथ्यात्वे प्रमाणम्‌ । 


एतेन-- 
“मिथ्यात्वं यदि दुःखादेस्तद्वाक्यस्याग्रतो भवेत्‌ ।” 
इति--परास्तम्‌ । एतदाशयस्ठ-आपातप्रतिपन्नोऽथो न 
वाक्यार्थः, मीमांसावेयथ्यांत्‌ , किन्तूपक्रमोपसंहारादिता- 
त्पर्यप्राहकप्रमाणानुग्रहीत:, तदविरूद्धश्ाथो वाक्यार्थः । 
तत्र चात्मनो5कतृ त्वादिप्रतिपादनम्‌, आत्मव्यतिरि- 
क्तसर्वप्रपञ्चमिथ्यात्वसुपपत्तिविरुद्धं न प्रामाणिकम्‌। अत- 
एव' नेह नानास्ती”स्यांदिवाक्यानां सप्रपञ्चे ब्रह्मणि 
प्रपञ्चनिषेधपरत्व उपपत्तिविरुद्धडच न प्रामाण्यम्‌ । 
अतः प्रतीतमर्थमप्थुपपत्तिविरुद्धं परित्यज्यार्थान्तरमेव 
युक्तम्‌ । कथं चात्रोपपत्तिः ? एवं यदि दुःखादेरात्मा- 
तिरिक्तस्य समस्तस्य मिथ्यात्वं श्र॒त्यादिबलेन 
स्यात्‌, तहि ततस्तस्य श्रत्यादिवाक्यस्यापि मिथ्यात्वं 
भवेत्‌; आतत्मातिरिक्तत्वात्‌, इति स्तस्मिन्नेवास्य 
प्रामाण्यं निहतम्‌, इति मिथ्याभूतस्य वन्ध्यासुतवचःकल्प- 
स्य तत्त्वार्थनोधकत्वं व्याहतम्‌_, अबोधकत्वं वा । बो धकत्वे 
तु न मिथ्यात्वबोधकं स्यात्‌ इति ॥ 
प्रपन्चमिथ्यात्वबोधक्तत्देऽपि श्रुतिप्रामाण्थोपपत्तिः | 


सिद्धान्तादायस्तु-आत्मव्यतिरिक्तत्वेन लौकिकवाक्यवदू वेदिकं वाक्य- 
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सप्यविद्यापरिणामरूपं यद्यपि भाविबाधदष्य्या मिथ्या; तथापि प्रामाण्यं 
' विषयस्याबाधितत्वे न विरुध्यते ; असत्याद्पि सत्यार्थेप्रतीतेरविरोधात्‌ । 
तदुक्तम्‌:-- 


“उपायाः शिक्षमाणानां बालानामुपलालना: । 
असत्ये बत्मनि स्थित्वा ततः सत्यं समीहते ॥? 


इति । विषयवाधाबाधाभ्यां हि श्रम-प्रमाविवेकः। तत्र यदि बाधिताथे- 
बोधकं लौकिकं वेदिकं वा वाक्यम्‌, तहि तदप्रमाणम्‌। विषयाबाधे तु तत््ा- 
माण्यं तत्त्वावेदकत्वेनांचाधितम_, इति “नेह नानास्ति किंचन” इति वाक्य- 
स्य” “सदेवे”ति प्रपत््रतादात्म्यवत्तया प्रस्तुतस्याद्वितीयादिवाक्येङट्वितीया- 
भावोपलक्षितस्वरूपबोधकत्वेनेव ब्रह्मणि प्रपञ्चाभावबोधकत्वेन बाधित- 
ट्वितीयाभावोपलक्षितब्रह्मस्वरूपवोधकस्य नाप्रामाण्यम्‌॥ 


9३७ 
ज्ञानाप्रासाण्यस्य विषयबाधेकावसेयत्वस्‌ । 


न हि वन्ध्यासुतबचस इवापौरुषेयस्य वेदवाक्यस्यात्यन्तासत्त्वं 
मिथ्यात्वेऽपि । न च मिथ्यात्वम्‌, अत्यन्तासत्त्वं चानथान्तरम्‌। 
अप्रामाण्यं हि बाधकालावसेयं भाविवाधदृष्टयेव, न तु तदभावदशायाम्‌ , 
मिथ्यात्वानिश्चयद्‌शायां वा, इति मिथ्यात्वेनानिश्वीयमानाथेविषयकत्वेन 
प्रामाण्यं यावद्वाधं श्रमज्ञानस्यापि चतुते, इति न वस्तुगत्या मिथ्यात्वेऽपि 
विषयाबाधे वाक्यस्य तत्त्वावेदकत्वं विरुध्यते ॥ 


न हि लोकिक्रानाप्तवाक्यवद्‌ बाधितार्थवोधकं वेदिकं वचनम्‌ । अप्रा- 
माण्यं ह्यविद्यमानाथेविषयकत्वेन, “ नद्यास्तीरे फलानि सन्ती” त्यादेः-यदि न 
फलवत्ताद्शायां तत्‌ प्रयुज्यते। तद्‌ भावदशायां प्रयुज्यमानस्य तु तस्य प्रा- 
माण्यमेव, इति तेनेव नयेन मिथ्याथं मिथ्येति बोधयत वाक्यं प्रमाणम, 
सत्यं मिथ्येति बोधयत्तु न प्रमाणमिति वस्तुस्थितिः ॥ 


अम-प्रमातिवेको विषयबाधाबाधाभ्यास्‌ । 


वह्निमान्‌ इत्यादावन्यत्राबाघे धूमश्रमेणापि प्रमात्मकानुमितिर- । 
नुभवसिद्धेव, इति बाधितेन प्रमाणेनाबाधितज्ञानम्‌_, प्रमा वा न भवतीति 
न युक्तम्‌ । प्रमाणवाध्यत्व-सत्यत्वयोने स्वरूपतः प्रमाणबाध्यत्व-सत्यत्वे 
प्रयोजके, किन्तु बिषयबाधाबाधावेब, इति मिथ्यात्वेऽपि प्रमाणस्य 
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प्रत्यक्षस्यानुमानस्य, आगमस्य वा तत्त्वावेदकत्व॑ न विषयाबाधे व्याह- 
तम्‌, इति प्रत्यक्षेणागमविरुद्धेन तत्त्वावेदनं न युक्तम , इति न 
बन्धमिश्यात्वं प्रस्यक्तविरुद्धम्‌ , येन तस्य निषेध: स्यात्‌ सर्वथा तु कठे- 
त्वादीनामात्मनि कल्पितत्वादू अहं क्तेत्यादिज्ञ नस्य श्रमांत्मकत्वादू प्रत्य- 
च्तेणात्मनः सत्यकदेत्वादिवेदनं न युक्तम्‌; अन्यथा-अहं गौरः, अहं स्थूल 
इत्यादिप्रत्यक्षं श्रमात्मकं कथं शरीरात्मत्वे न प्रमाणम्‌? 


कतृ त्वाध्यासस्य सम्प्रतिपत्तिपरीक्षा । 


तत्राहं कर्तेत्यादिप्रत्यक्षं द्वेतमतेऽपि यद्यपि भ्रम एव। 
इयान्‌ बिशेषः--यत्‌ तत्र पराधीनकर्तेत्वस्य परायत्तस्याऽऽ- 
त्मीयत्वानुसन्धानं श्रमः, न तु तत्कतृत्वस्य स्वरूपतोऽन्तः- 
करणतादात्म्याऽध्यासद्वाराऽध्यासेन। तत्त॒ पराधीनं जीव- 
स्य सत्यमेव, इति बन्धस्य मिथ्यात्वं स्वरूपतो न युक्तम्‌ ; 
न केवलं कतेत्वादिमात्रम्‌, किन्तु वुद्धीन्द्रिः— 
सवेशरीरादिधर्मलत्षणमात्मन्यारोपितम्‌। तदुक्तं तद्धाष्ये 
प्रमादात्मकत्वाद्‌ बन्धस्ये” ति। तथाहि 


आत्मनि कर्त त्वाध्यासस्य द्वेतवादरीत्योपपादनम्‌ । 


किन्निबन्धनो बन्धमिथ्यात्वनिरासे निर्बन्धः? सत्यम्‌ ; तथा- 
प्यास्त दशनभेद्‌:। एवं खल्वध्यात्मविदां दशनम-क्रियाज्ञाने 
कारकान्तरा प्रयोज्यत्वरूपं कतृ त्वम्‌ , भोक्तत्वं परमेश्वरायत्तमा- 
त्मनि स्वतो विद्यत एव; क्रियावेशादिरूपाया विक्रियाया विना- 
शाद्यहेतुत्वस्य वक्ष्यमाणत्वात्‌, तस्यापरायत्तत्वावभासोऽवि- 
य्यानिमित्तको भ्रमः । अविद्यादिकं च स्वरूपेण, आत्मसम्व- 
न्धित्वेन च सदेव । एव बुद्धीन्तद्रिय-शरीर-विषयाः स्वरूपेण 
सन्त एवेइवरवशा अप्यविद्यादिवशादात्मीयतयाऽध्यस्यन्ते । 
परायत्तात्मीयता त्वस्त्येव । अतश्चात्मनो विविक्तानपि विस्पष्ट- 
तयाऽनुपलभमानस्तद्धमांन्‌ दुःखादीन्‌ सत्यानसत्यानेवात्मी- 
यान्‌ पश्यन्‌ तत्कृतनीचोञ्चभावलक्षणे विकृती सत्ये एव 
प्रतिपद्यते । ततो राग-द्वेषाभ्यां प्रयुक्तस्तद्विनिवृत्तये यत्‌ 
करोति, तदप्येतादृगेवातनोति, इत्यनेकयोनिषु बम्भ्रमीति 

न काप्यात्यन्तिकं तदुपशमं लभते विना परमात्माराधनात्‌-इति १ 
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कर्त त्वादीनामारोपितानामेवात्मनि भानम्‌ 
इत्यद्देतदर्शया देहात्मादिज्ञानस्य भ्रमत्वो पपादनम्‌ । 


इद्मेवात्रालोचनीयम्‌-यदन्यस्यान्यथाज्ञानं श्रमः, तथाऽन्यस्यान्यथा 
सम्यग्‌ ज्ञानं बाधः, इत्यसत्ल्यातिवादिनां परेषां मते श्रमे भासमानं शरी- 
रादिकं तद्धमों वा कथं सदिति ? तत्र यद्यन्यथाख्यातिः, तर्हि अन्यत्र सतः 
शरीरादेः संसर्गाध्यासमात्रम्‌ , इति स्वरूपतः सतां शरीरेन्द्रियादिलक्षणानां 
धर्मिणाम्‌, तद्धर्माणां च कथमात्मनि श्रमः स्यात्‌ ? तत्र चात्मनो श्रमे भास- 
मानं शरीरादिकमत्यन्तविप्रकृष्टं तदसम्बद्धं च शारीरमस्तीति स्वीकतं व्यम्‌ , 
अन्यथा त्वन्यथाख्यातिस्तत्र, इति तेषां परायत्तानामन्यत्र विद्यमानाना- 
सात्मीयतायाः, तस्या अपि परायत्ततायाश्च स्वीकारे परायत्तशारीरस्यान्यत्र 
सत्तास्वीकारे च रजतेच्छ्येढंङकाराभिसुखप्रवृत्तिवद्‌ आत्माभिमुखं 
शरीरादिव्यवहारार्थप्रवृत्ति्नोपपद्येत ॥ 

श्रमस्थलेऽसत्ख्यातिनिरासेनानिर्वचनीयख्यातिसमर्थनम्‌ । 


न चेवं कुत्रापि ₹ऱ्यते, इति यथाऽत्र पराधीनं शारीरादि प्रधानम्‌, 
श्रमे चासत्‌ शरीरम्‌, आत्मनोऽन्यथा ज्ञानं यावन्युक्ति, अनन्तरं त्वन्यथा 
सम्यग ज्ञानमिति कल्पनायां भाविबाधदृष्ट्येव श्रमव्यावहरः, एवं शुक्ति- 
तत्त्वसाक्षात्कारानन्तरमप्यन्यत्र प्रधानस्य रजतस्य सत्त्वम्‌, सुक्तःयनन्तरम- 
प्यन्यत्र परायत्तस्वरूपेतच्छ्रीर।दिसत्त्वमात्मासम्बद्धतयेत्यादिकं बहु सवे- 
प्रमाणविरुद्धं कहपनीयम्‌। इदं खसत्ख्याती, अन्यथाख्यातो च समानम्‌। 
अनिर्वचनीयख्यातौ तु तदेव शरीरं कारणात्मना, कार्यात्मना च वतेते । 
पूर्वदृष्टसजातीयत्वमात्रस्य तत्रापेक्षणात्त॒ न शरीरान्तरस्य कल्पना । प्राति- 
भासिके तु पूर्वेदृष्टतादात्म्यस्याप्यध्यासः, तस्सदृश्यस्य वा रजतत्वविशिष्ट- 
स्थेति त्वन्यदेतत्‌ । न केवलमिदम्‌ श्र मस्थलेऽसत्ख्यातो, अन्यथाख्यातो च 
श्रमात्‌ पूर्व प्रथक्‌ स्वस्वरूपतोऽधिष्ठानज्ञानमारोप्यतादात्म्याविषयकं प्रमा- 
स्मकं सवत्र प्रत्यक्षम्‌, न तु श्रमावसरे यथा भानम्‌, तथेव। न चात्र शरी- 
रेन्द्रियादिसंसारा/संस्परितय(ऽत्मस्वरूपं कस्यापि कदाप्या 55बाधमनुभवगो- 
चरः । प्रवाहानादित्वे चोक्तरूपस्य ्रमस्येकमेव किं शरीर 'सर्वेषामासुक्ति,उत 
भिन्नभिन्नम्‌। आये जन्मभेद्‌-शरीरभेदादिभेदानुभवविरोधः। शरीरभेदे च 
प्रधानमपि शारीरं भिन्नभिन्नमेव स्यात्‌। तच्च पूर्वशरीराधिष्ठानात्मस्वरूप- 
स्यान्यथासम्यगज्ञानेनाबाधे न तु युज्यते । अयमेव न्यायो बाल्य-योवनादि- 

भेदेन शरीरभेदे5पि, इति प्रकृतशरीरबाधार्थमस्मिन्नेव जन्मन्यात्मस्वरूपस्य 
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यथावत्‌ बाल्यावयवस्य परिवतेने, कि बहुना? प्रतिदिनम्‌ , प्रतिरात्रि, प्रति 
७७ ~ 

सप्ताहादि च प्रधानशरीरसदृराशरीरस्येवासतो भानमित्यापत्त्या, असतश्चा- 

थेक्रियाकारित्वानुपपत्त्या सर्वा व्यवहारो विलुप्येत॥ 


परस्पराध्यासोऽनिर्वचनीयख्यातावेव नासत्ख्यतो । 


एबं प्रवाहत एकस्यात्मन एकप्रधानररीरसदृरशशरीरस्येवासतो भाने 
“अहं स्थूलो गोरः पश्यामि श्वणोमी'त्यादावधिष्ठान किं गौरः, आहो अहम) 
आेऽहमर्थासत्त्वम्‌ , आत्मान्तरस्य प्रधानस्य स्वीकारञ्चापद्येत, द्वितीये तु 
कृदा-स्थूलादिरूपेणेकस्येव बाल्याद्यवस्थाभेदेन, रुग्णारुग्णाद्यवस्थाभेदेन, 
सहृश-प्रधानशरीरभेदेन वा शारीरात्मतांश्रमस्य बाधापत्तिश्च दुष्परिहारा । 
तत्तज्ञन्मान्तरकृतकमायत्तत्वकथा तु दूरे ॥ 


किंच भ्रमज्ञानेऽपेक्तितमधिष्टानाज्ञानं तस्य रजतभिन्नस्यारजतात्म- , 
तयाऽज्ञानमिवाऽऽत्मनोऽदारीरात्मतयाऽज्ञानमेवेति वक्तव्यम्‌। तत्राधि- 
छानस्यात्मनः झारीरादिविविक्ततया न भानम्‌ , किन्तु तस्य तथा विस्पष्टम- 
ज्ञानमिति परे मन्यन्ते ॥ 


तत्र च किं परस्परं विर्पष्टमज्ञानम्‌, उताऽऽरोप्यसदृराप्रधानवि- 
विक्ततामात्रेणात्मन एवाज्ञानम्‌ । आद्ये परस्परसंसर्गाध्यासः । अन्त्ये तु 
शरीरादिधर्मिकात्मप्रतियोगिकभेद्स्य यदि स्पष्टमविवेकः, तर्हि तद्धर्मि- 
कात्मत्वात्मघर्मिकशरीरतद्धमेतरसंसर्गाणामध्यासः स्यात्‌ ॥ 


तत्र चानात्मनि न कस्याप्यात्मत्वश्रमः, किन्त्वात्मन्येवानात्माध्यासः 
स्यात्‌, इत्यगत्याऽनात्मनि स्वरूपत आत्मनो5नध्यास इत्यवश्यामूरीकते व्यम्‌, 
इति तस्य सकन्निकृष्टत्वात्‌ शरीरादिना संसगाध्यासमात्रमिति स्वीकतेव्यम्‌ । 
सर्वथात्वध्यस्यमानस्यासतोऽनाद्यध्यासे नेसर्गिके पूर्वेपूर्वेश्रमविषयसरृराप्र- 
धानसत्त्वमेव श्रमपरम्परायां निमित्तम्‌ „ इति पूर्वपूर्वश्रमेणेवोत्तरोत्तरश्रम इति 
स्वीकर्तव्यम्‌ । अध्यस्यम।नस्य, तज्ज्ञानस्य च तत्तद्विषयतूल-मूलाविद्याकाये- 
त्वेनानिर्वचनीयत्वे परं विप्रतिपत्तिः। तञ्चारोप्यमात्रविषये, नाधिष्ठाने । तत्र 
चचाधिष्ठानविषयमेवाज्ञानमारोप्यात्मना परिणमते, नारोप्याज्ञानमधिष्ठाना- 
त्मना । विनेवाविद्यापरिणामत्वमज्ञानमात्रेण तथा भाति वेत्यत्रापि 
विप्रतिपत्तिः ॥ 


परस्पराध्यासेऽप्यधिष्ठानस्य न स्वरूपाध्यासः, 
२२ 
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किन्तु तत्संसर्गसात्रस्यध्यासः, इति नाथिष्ठानं मिथ्या । 


तत्र चासत्ख्यातों भ्रमेण भ्रमो नोरीक्रियते, न वा संभवति; पूवेपूवे- 
भ्रसविषयस्याप्यसत्त्वाविशोषेण प्रधानस्यासंभवात्‌ , अनिर्वचनीयवादे 
त्वारोप्यसहृशास्य पूर्वद्शनमेव कारणम्‌ , न तस्य प्रमात्वम्‌, ततोऽप्यधिक- 
सत्ताकत्व॑ वा पूवज्ञानविषयस्य। तत्रापि सन्निक्ृष्टस्थले नानिर्वचनीयख्यातिः, 
न वाऽधिष्टानस्य स्वरूपतोऽध्यासः । सवेमिदसुपपादयितुमेवाध्यास भाष्यं 


भगवत्पादानाम्‌--“ युष्मदस्मत्प्रत्ययगोचरयोर्विषय-विषयिणोरि” ति ॥ 


' अत्र हि परस्परविळक्षणयोरविद्याया अघटितघटनापटीयसत्वादू विनापि 
सादृश्य श्रमो मिथ्याऽज्ञानवशादिति “मिथ्याज्ञाननिमित्तः” इतिपदेन 
सूच्यते, एवमध्यासनिवन्धनोऽप्यध्यासः--““अध्यस्याध्यासः” इति पदा भ्या- 
भिति, “सत्यानृते मिथुनीकृत्येति सत्यपदप्रयोगादधिष्ठानस्य न स्वरूपतोऽ- 
ध्यास आरोप्य-तद्धमेततत्संसगोणामिवेति ज्ञाप्यते । “मिथुनीकृत्ये”ति 
च्िप्रत्ययेन संसगांशमात्रस्याधिष्टानस्यारोप्येऽध्यास इति सूच्यते, इति 
परस्पराध्यासेऽपि नाधिष्ठानस्यारोप्यबदसत्त्वम्‌_, अनिवेचनीयत्वम्‌, सद- 
सद्विलक्षणत्वं वा ॥ 


इदमेवाभिप्रेत्याट्वेतिनो वदन्ति-शारीरेन्द्रियान्तःकरण-तद्धर्म-तत्संस- 
गाणां स्वरूपतोऽध्यासः, अधिष्ठानस्य त्वारोप्ये संसगाँध्यासमात्रम्‌, न 
स्वरूपतोऽध्यास इति ॥ 
अत्र न केवलं कतृ त्वमात्रस्य, किन्तु तदाश्रयस्याहमर्थस्यापि स्वरूपतोऽ- 
भाव इति प्रतीयते । तेन च कतांऽहमर्थोऽप्यहमर्थरूपेणानिर्वचनीय एव, 
परंतु तदनिवेचनीयत्वमहंकाररूपोपाध्यनिर्वचनीयत्वमात्रेणौपाधिकमेव, 
निगेलिताहंकारस्वरूपमात्रेण त्वधिष्ठानस्वरूपमात्रं न कतृ , न वा मिथ्येति- 
फळति ॥ 


अहँ कतत्यनुभत्रस्यानिर्वचनायाहंकारादितिषयकत्वस्‌ । 


अयं भावः-अहं क्तेति प्रत्यक्षमहमर्थगतकद त्वमेव परापेत्तं गोच- 
रयतीति “यथाच तक्षोभयथा” इति सूत्रभाष्ये व्यक्तम्‌ । तञ्च कत्‌ त्वमह- 
मर्थस्य धमिणोऽपि मिथ्यात्वाट्‌ मिथ्येत्यद्वेतसिद्धान्तः। तत्र कट त्वम- 
धिष्ठानेऽन्तःकरणधर्माध्यासेन, अन्तःकरणे च चिन्मात्रधर्माध्यासेन च; धमि- 
णोरिव धर्मयोरपि परस्पराध्यासस्याध्यासभाष्येण साधनात्‌ । न चाहमर्थ 


~ 
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आत्मा मुख्यो नाम, किन्तु मिथ्या, परं त्वौपाधिकेन रूपेण। अनेन न्यायेन 
मुख्यात्मनः संविन्मात्रस्य कतृ त्वमपि मिथ्येत्येवाद्वेतराद्वान्त: । तत्रान्व:- 
करणस्य; तद्धर्मस्य च पूर्वानुभवजन्यसंस्कारमात्रै कारणतया&पेक्ष्यते, 
न तु तस्याधिकसत्ताकत्वम्‌, प्रमेयत्वं वा ॥ 


अध्यासपूर्वकोऽध्यासो न विरुध्यते । 


वस्तुतस्तु—प्रातिभासिकश्रम एवायं नियमः, व्यावहारिकस्यान्तः- 
करणा देस्तस्य तस्य कारणात्मनाऽवस्थितस्य जागराद्यवस्थायामिव सृष्टि- 
कालेऽपि तस्येच भानात्‌। न चाविद्याऽविद्यान्तरम्‌, अन्तःकरणं 
वाऽन्तःकरणान्तरं तस्याधिकसत्ताकमपेक्षते । परमतेऽपि परमात्मीयस्येव 
कतृ त्वस्य जीवेऽध्यास आत्मीयत्वेन, परं तु तदू न तस्य स्वयंकत्‌ त्वेन; जीवे 
तस्य कतृ त्वस्याट्रेतमत इवासंभवात्‌। मतट्ट्येऽपि परमात्मप्रयोजकत्वा- 
ननुसन्धानमात्रम्‌, न तु स्वीयस्वसमानसत्ताककत्‌ त्वाननुसन्धानमपि ॥ 


कर्तैत्वाद्यध्यासस्य व्यावहारिकत्वव्यवस्था । 


तत्र . कतृ त्वादेरेकेनापि रूपेणाध्यासेऽपि सत्यत्वमिति न व्याहतम्‌; 
अध्यस्तत्रस्येव ` भिथ्यात्वरूपस्वात्‌ । न चात्र परमत इवासत्ख्यातिः; 
अभिनवान्यथाख्यातिवा संभवतीति पूदमेवोक्तम्‌ ; आत्मनोऽकठेत्वादिक- 
मखण्डाकारवृत्त्याऽज्ञाननिवृत्त्यधीनान्तःकरणवाधतन्निबन्धनबाध्यत्वेन । 
यदा न प्रमाण-प्रमेयव्यवहारा निवर्तेन्ते, तावत्पयेन्तं व्यावहारिकसत्य- 
त्वं तु सर्वेषां मिथ्यापदार्थानामद्वेतिनोऽपि स्वीकुवेन्ति ॥ 


किं बहुना ? कतृ त्वाद्यध्यासकालिकाः, तन्निबन्धनाञ्च सर्वे प्रमाण- 
= Ne ~ ~ ~ (~ 
प्रमेय-व्यवहारा लौकिकाः, वेदिकाश्च, सर्वाणि च शास्त्राणि विधिःप्रतिषेध- 
मोक्षपराणीति हि भगवत्पादा वदन्ति ॥ 


अधिष्ठानस्येवारोप्यस्यापि न संसर्गमात्राध्यासः । 


अत्र रारीरेन्द्रियाद्ष्वहंममाभिमानस्तेषामात्मन्यारोपेणेति परेऽपि 
चद्न्ति । आरोपश्च श्रमत्तिमित्तम्‌। स तु भासमानस्याऽऽविद्यकत्वं विना 
नोपपद्यते। न चात्मनोऽधिष्ठानस्येव शरीरादिभिः, शरीरादेरारोप्यस्या- 
त्मनि तादात्म्यमात्राध्यासेन निवांह:; आरोप्यस्यासत्यस्य सत्येनांधिष्टानेन 
तादात्म्यमात्रासंभवात्‌। आरोप्यं ह्यधिष्ठान आरोपितम्‌ , तेन तादात्म्य- 
मप्यारोपितं चिना न प्रकारतया भानमहेति; अविद्यापरिणामत्वात्‌ सर्वेषा- 


[| < री 
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मारोप्याणामविद्यावत्सदसद्विलक्षणत्वस्येव युक्तत्वात्‌, स्वरूपतस्तादा- 
त्म्यं हि विशेषण-विरेष्यभावेन, अभेदे वा भवति) न च श्रीरेन्द्रियादि- 
नाऽऽत्मनः प्रथमं सामानाधिकरण्यम्‌, न वा द्वितीयम्‌ , इति बाधायां 
सामानाधिकरण्यमेव तत्र शरणम्‌ ॥ 


आरोपितानां मिथ्यात्वमेव, नाधिष्ठानस्येव सत्यत्वस्‌ । 


तञ्च मिथ्यात्व॑ विना नोपपद्यते । आत्मनः शरीरेन्द्रियान्तःकरणा- 
दिभिस्तादात्म्यं बाधायां सामानाधिकरण्यमेब ; आत्मतत्त्वसाक्षास्कारनिव- 
्य्वात्तद्विषयाज्ञान-तत्रयुक्तानाम्‌ ॥ 


न चेवमन्त:करणतादात्म्यमप्यात्मनस्तत्र तस्यारोपेण; आरोप्यस्या- 
` ज्ञानकार्यस्थोस्पक्तिदशायामेव भासमानस्याभानापादकाज्ञानाविषयत्वेना- 
नधिष्ठानत्वात । अत एव तंत्र तादात्म्यमात्रारोपः। सोऽपि न हि इष्ट 
नुपपन्नं नामेति नयेन ॥ 


अधिष्ठानस्य स्वरूपतोऽध्यासस्य भगवत्पादासम्मतत्वम्‌ । 


एतेन--आरोपितत्वमात्रेण न मिथ्यात्वम्‌ , आंत्मनोऽप्यन्तः- 

करणादिष्वारोपितत्वेन मिथ्यात्वप्रसङ्गात्‌, अंगीकृतश्चान्तः- 

करणादिषु परेणाध्यास इति- प्रत्युक्तम्‌; अबुक्तोपाळम्भनत्वात्‌ , 

अपसिद्धान्ताञ्च। व्यक्तं चेतत्तत्र तत्राट्टतनिबन्धेषु सांप्रदा- 

यिकेपु ॥ 

एतेन--त॑ च प्रत्यगात्मानं सर्वसाक्षिणं तद्िपर्ययेणान्तःकरणा- 
दिष्वध्यस्यतीति भाष्यमपि-व्याख्यातम्‌; आत्मसंसर्गाध्यासमात्रपरत्वा- 
त्द्भाध्यस्य। यथाच च्ततन्यस्यापि न स्बरूपाध्यासः, किन्तु संसर्गा- 
ध्यासमात्रमिति न समानम्‌, तथाऽनुपदमेवो क्तम्‌॥ 

आरोपो ह्यज्ञानविपयेऽज्ञानकायस्य भवति । तच्चाज्ञानमिव 
सदसद्विलक्षणम्‌ , न सत्‌ , न वाऽसत्‌ । न च शरीरेन्द्रियादयोऽपि सन्ति, 
सत्त्वे कथं न तेपां तादात्म्यमात्रारोपः ? अन्यथाख्यात्यख्यात्योरयोगात्‌ । 
परस्पराध्यासेऽप्यधिष्ठानाज्ञानमेव कारणम्‌, न त्वारोप्याज्ञानमपि; असंभ- 
वादित्यादि व्यक्तमन्यत्र ॥ 

अवाधितस्य नारोप्यत्वम्‌ । 


वस्तुतस्तु--यदू बाधितम्‌, तदेवारोप्यम्‌ , न त्वबाधितम्‌_, इति चिदाः 


त्मनो5बाधितत्वाद न तदारोप्यम्‌, किन्तु शरीरेन्द्रियादिकमेव बाधितम्‌ , 
इति तस्येबारोपः; इदं रजतमित्यादौ तथेव दशैनात्‌ , अन्यथा परमते 
तत्रापि रजतस्येव शुक्तेरप्यसत्त्वमापद्येत । असतोऽपि संसगारोपमात्रेण 
अमनिवांहात्‌ , इति तत्रापि रजतस्येव शुक्तेरपि बाधः स्यात्‌ ॥ 


न हि बांधकज्ञानविषयोऽपि बाध्यं नाम । “तत्र को मोहः शोक एकः 
खमनुपइयतः” इति प्रत्यग्जह्मोक्यज्ञानस्य जीवत्वेश्वरत्बोपलक्षितसंविन्मात्रा- 
लण्डसाक्षात्करस्येवाज्ञाननिव्तेकत्वप्रतिपादनात्‌ , संविन्मात्रमवाधितं बाध- 
कज्ञानविषयञ्च नारोप्यतामहँति । विवेचयिष्यते चेदं संबिन्मात्रज्ञानस्येवा- 
श्ञान-तत््रयुक्तबाधकत्वमिति विचाराबसरे। अहमर्थेनिष्ठ कतृ त्वादिकं ्यौपा- 
थिकमनुपहिते चैतन्य आरोप्यते, तेन संविन्मात्र एवाध्यस्तत्वव्यपदेशः, 
त्रैव तादात्म्यारोपञ्च, न त्वहमर्थमात्मानमादाय कत त्वादेरारोपितत्व- 
व्यपदेशः। इदमेवामिप्रेय--अहंकारनिष्ठं कतृःत्वादिकं तदुपरागादात्मनि . 
चकास्तीति संप्रदायः । अहंकारशव्दा्था ह्यत्र--अहमथे आत्मानात्मतादा- 
तम्यवान्‌ , औपाधिको मिथ्यात्मेव, न तु मुख्यात्मेति बहुशो निवेद्तम्‌॥ 

अहमर्थस्य न सुख्य्रात्मत्वम्‌ । 


एतेन--अहंप्रत्ययस्यात्मविषयत्वादिति-्रत्युक्तम्‌, न वचाहमर्था 
मुख्यात्मेति व्यक्तमद्वेतसिद्धथ। दावहमर्थानात्मत्वप्रकरणे । अधिकं ततो 
लघुचन्द्रिकात:, अद्वेततत्त्वशुद्ध/याद्तिश्वावसेयम ॥' 

न चाहमर्थ एवात्मा; सुषुप्तावहंरूपेण तत्मतीत्यभावात्‌ , केवलाविद्यो- 
पहितरूपेणेव तद्भानात्‌, सुखमहमस्वाप्समिति जागरे प्रत्यभिज्ञानं त्ववि- 
ययोपहितसंबिन्मात्रांशे । अहंकाररूपोपाध्यंशे त्वतुभव एव । तढुक्तम- 

“न सुपुप्तिगविज्ञानं नाज्ञासिषमिति स्मृति: । | 

इति। तत्र हि स्वापसुखस्य स्वरूपांशस्याविद्याच त्तया प्रकाशितस्य 

स्मरणम्‌, अहंकारांशामात्रे ठु न स्मरणम्‌, किन्त्यनुभव इति तदर्थः । 

नच तदा कोऽप्यहमित्यात्मानं स्पष्टमनुभवति ; अन्यथा जागरद्दाऽ- 
विशेषप्रसंगात्‌ न चेष्टापत्तिः ; अबुभवबिरोधात्‌॥ 


अहमर्थसुख्यानात्मत्चे श्रुतिप्रमाणोपन्यासः । 


बस्तुतस्तु-कारणशरीराविद्यात्मनोपदित एवात्मा सूक्ष्मरुपेणाहमात्मना 
सुषुप्तावविद्यावृत्त्या प्रकाशते । तत एव जागरावस्थायां तस्यापिं स्मरणमिति 


न विरूद्धम्‌। अत एव सुघुप्तावहमात्मना नात्मनः स्पष्ट प्रतीतिः । “अथातोऽ- 
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हंकारादेश:” इत्युपहितमात्मानमुपदिऱ्योपाध्यविवक्षया “अथात आत्मा- 
देश” इत्युपदेशो5प्यह्मर्थांतिरिक्तमात्मानं गमयति ॥ 
अहं ब्रह्मेति सानानधिकरण्यस्य मुक्तावहं- 
कारमात्रनाशेनाभदादावु पपत्ति: । 

न चात्राहंशब्दो भूतविकारोऽहंकारः; तस्याहंप्रतीतिविषयत्वाभावेन 
“(अहमेव पुरस्तादहमेव पञ्चादि”त्यहमात्मना सर्वगतत्ववणेनायोगात्‌। अह- 
स्थस्य सर्वेगातत्वं तु जीवाणुतावादे नोपपद्यते । अट्टेंतवा दे त्वहमर्थस्यात्मस्व- 
महंकारविशिष्टरूपेण यद्यपि गौणम्‌; तथापि तस्येव स्वरूपमात्रेण ब्रह्मत्वात्‌ 
सर्वगतत्वमुपाध्यविवक्षया युज्यते, इति तस्येव स्पष्टीकरणम्‌ “अथात 
आात्मादेराः” इति ॥ 


एवमात्मोपदेरोऽप्युपाधिविगममपेक्ष्येव जीवस्य सवंगतत्रम्‌, ब्रह्मे 
क्यम्‌, जीवत्वेश्वरत्वोपलक्षितस्वरूपत्वम्‌, तत्त्वमसिवाक्यार्थत्वम्‌ , 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? इत्यादिबाक्यविषयत्तं चेति हि प्रकरणार्थः ॥ 
अत्र “अथातोऽहंकारादेशः” इत्यनेनोपाधिद्वाराऽहमर्थ आत्मेव 
विवक्षितः; आत्मप्रकरणत्वाद्स्य । अहं कतेंत्यादावपि कतृ त्वमहंकारगतसे- 


~ ४ (१. 


वात्मनि । तस्य च दुःखादेरिवा55रोप एवेति द्वेतिनो5पि स्वीकुवेन्ति ॥ 

“अहं ब्रह्मास्मी”त्यादावहंदाव्दो वाच्यविधयोपहितम्‌, लक्ष्यविधया 
संविन्मात्रं च बोधयति । अत एवाभेदे साम।नाधिकरण्यम्‌। नेष्कम्येसि- 
द्विस्तु तत्रापि बाधायां सामानाधिकरण्यमेवेति विशदयति, परं त्बहंकारां- 
शमात्रमादाय, न तु स्वरूपांशामिति तत्रेव व्यक्तम्‌, इत्योपाधिकं बाधायां 
सामानाधिकरण्यमहमर्थेऽप्यवाधम्‌ । सुक्तावहमर्थेविनाशोऽप्यद्वेतसिद्धान 
औपाधिकाहूमथाभिप्रायेणब, इत्यहंकारमात्रस्येब मुक्ती विनाशः, न तु 
स्वरूपस्य ॥ 


न चेदं सामानाधिकरण्यं द्रेतमत उपपद्यते । विना गोणीं यत्र न 
निर्वाहः, तत्रेव गोणी; अन्यथा सर्वत्र लक्षणास्थलेऽपि गोण्येव निवाहादू 
लक्षणाया ळोपापत्तिः। परम्परासम्बन्धे गोणी, लक्षणा तु साक्षात्संबन्धे । 
अत एब गोण्या एच ळक्षणायामन्तभाँतरः; परम्परासम्बन्धेन निवाहादिति 
केचित्‌ ॥ 

“ामेब ये प्रपद्यन्ते” इति मांपदार्थस्तु श्रोतृदृष्टया पुरो5वस्थित- 
मुपद्दितं नाभिधत्ते ॥ 
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“इश्वर: सर्वभूतानां हृदशे5जु न तिष्टति। 
भ्रामयन्‌ सवेभूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥ 
तमेव हरणं गच्छ सवेभावेन भारत ।? 


इति प्रपद्नीयस्य मांशब्दार्थस्य तच्छव्देन प्रक्रमात्‌ । अत एवोक्तम--- 
“अथातोऽहंकारादेशः इत्यहंरूपेण स्थूलारुन्धतीन्यायेन प्रथममुपदिष्ट 
प्रक्रान्तमात्मस्वरूपमहमंशपरित्यागेन” “अथात आत्मादेश:” इति, इति 
तत्पदार्थेत्रह्माभिन्नं स्वरूपमेवाहमर्थस्य पारमार्थिकं रूपम ॥ 
तत्र यथा व्यष्ट यहंकारोपहित आत्मा जीव उपाधिपरित्यागेन तत्प- 
दलक्ष्याथोभिन्नः, एवमेव समष्टयहंकारोपहित ईरवरो5पि, इति तत्र 
व्यष्टिसमष्ट्योरभेदं स्वरूपांशमाद।येद्वरेप्यहंशव्दस्तदाकारमायापरिणाम- 
मादाय वा सूक्ष्मावस्थान्तः करणोपहितरूपेण वा; अन्यथाऽहमर्थस्य मुख्य- 
जीवत्वे द्वेतिनां कथमीरवरेऽहंशब्दप्रयोगः ? 
अस्मच्छब्दाथोऽहमर्थः, अहडारशब्दार्थश्वान्यः । 


तत्र दकारान्तास्मच्छव्दो यद्यप्यहंपदम्‌ , अहंकारशब्दस्तु महत्तत्वकाये- 
महंकार:। तथापि-“अथातो5हंकारादेश:” इत्युक्तमहंपदं दकारान्तास्मच्छ- 
व्दमात्रमथविशेषविवक्षया5हंकारशब्देन प्रस्तूयते । कारणं तु तत्र दकारा- 
न्त[स्मच्छव्दवा च्यो5हमर्था वस्तुगत्या नात्मा, किन्तु मकारान्ताहंशव्दार्थ- 
se । सर्वत्र चेतनेषु तत्तदहंकारोपहितरूपेणेवात्मा व्यवहारकाले 
प्रतीयते ॥ 


, अहुमर्थात्मनानात्वाभावः । 


तत्राहमर्थानां न नानात्वम्‌; आत्मस्वरूपमात्राभिप्रायेणाह्मर्थस्य 
द्वित्वम , बहुत्वं बाऽभिम्रेत्य तदादिपदवत्‌--*आवाम' वयमि'त्यप्रयोगात्‌ , 
न हि सः, सः; सः, सः स; इति वा तच्छन्दार्थव्यक्तिभेदमादाय यथा 
“तो ते? इति तत्पदस्य युष्मच्छव्दा्थे द्वित्वबहुस्वे अभिप्रेत्य, त्वम्‌ , त्वमिति, 
स्वम्‌, स्वम्‌, स्वमिति युवाम्‌., यूयभिठि वा प्रयोगः, तदर्थस्यानेकत्वात्‌, तथा 
अहम्‌, अहम, इति अहम्‌ अहम्‌, अहमित्यहमर्थभेदमाश्रि्य आवाम्‌ , 
वयमिति,तच्छन्दार्थ-युष्मच्छव्दाथोननुषङ्गेन प्रयोगो दृश्यते । वादिराजोऽपि 
विश्वसौरभ इमामारांकासुक्षिप्य तामाशंक!मप रिष्दायेवानुमानादित एवात्मभेदं 
साधयति। इदं चात्मनो न द्वित्वम्‌, न वा बहुत्वम्‌, किन्त्वेक्यमेव वस्तुगत्या, 
अहंकारोपाधानेनेव तु तद्भेदः। स्वरूपतोऽभेदे सत्यपि नाह॑रूपेण भेदानुभव 
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किन्तु तस्य प्रत्यक्षतच्छव्दयुष्मच्छन्दार्थोपाधिभेदेनेव सः, विगतोपाधिक- 
मात्मस्वरूपमात्रमभिप्रेत्य तु सर्वेषामात्मनामेक्यमेब । अत एवोक्तम्‌ 
“सर्वेभूतस्थमात्मानं सवेभूतानि चात्मनि । 
ईक्षते योगयुक्तात्मा सर्वेत्र समदशेनः ॥” 
इति । इयमेव नीतिर्जीवेश्वरयोरपि । पूर्वोक्तविधया व्यष्टि-समष्टि- 
विधयाऽहंपद्व्यपदेशोऽपि जीवे श्वरयोरहंरूपेण भेदमाश्रित्य । तत एव-- 
नावामित्येकेनात्मभेदमाद।य प्रयोगः । अत एवाहं ब्रह्मास्मीति, प्रयोगश्च, 
न तु अहमहमस्मीति । सामानाधिकरण्यं हि पदानां बाधितमवाधितं 
वार्थमादाय । प्रथमं लोकप्रसिद्धवाचकशब्देनेच। न चाहंशव्दस्य जीव 
इवेश्वरोऽप्यर्थः, “मां मां विद्धि इति नोपदेशः, किन्तु क्षेत्रज्ञ मां विद्वीति। 
इति द्विवचनबहुबचनशब्देन तदादिराव्दाना मिवाहंपदस्याप्रयोगात्‌ , 
अहँकारभेदेऽप्यात्माभेदाद्‌ विभाजकाहंकारविगलितस्वरूपमेच मुख्यमात्म- 
स्वरूपम्‌, औपाधिऊं तूपाधिमिथ्यात्वाद्‌ मिथ्य(त्मेति विवेक उपपद्यते । 
अत एव-- 
संविन्मात्रस्येकस्येवात्मत्वम, नाहम्थेस्यौपाधिकभेद्स्य | 
न त्वेवाहं जातु नासं न त्वं नेमे जनाधिपाः | 
न चेव न भविष्यामः सर्वे वयमतः परम्‌ ॥ 
इत्यत्र शरीरभेदेनात्मभेदः, संविन्मात्ररुपेण तु सर्वेषां जीवानां 
जीवेश्वरयोश्चेक्यम्‌। “न त्वेवाहमि”ति भगवतोऽप्यहंपद्व्यवहारयेस्य दृष्टा- 
न्तविधया विवरणमिति हि. ट्वेतिनामपि विवरणम्‌। इदसेवाप्रेत्य योग- 
वासिष्ठे निबोणप्रकरणेऽन्यत्र च गीतारछोकानां शब्दतोऽर्थतश्च गीतोप- 
देशप्रकरणे “न त्वेवाहमि”तिज्छोकार्थानुवाद:-- 
“संविदाकाशमेवाहं भवानपिः जला अपि | 
म्रियामहे नो कदाचित्‌ कुतः संविद्‌ विनश्यति ॥ 
इति। अनेन हि ज्ञायते विगलिताहंकारसंबिन्म।त्रमेव मुख्य आत्मेति ॥ 
संविन्मात्रसुक्तात्मन एवात्मत्वे प्रत्यक्षाविरोधः, श्रत्यनुग्रहश्च । 
वस्तुतस्तु- मुक्तात्मेव मुख्योऽहमर्थः, न तु जाम्रदाय्यवस्थात्रयवान्‌ 
जीवः । तेन च सुपुप्तावप्यहमर्थस्य भानेऽपि “सुखमह्दमस्वाप्समि”ति जाग- 
रादौ तत्परामर्श5पि न क्षतिः ॥ 
।६अथातोऽहंकारादेशः” इति सौपुप्ताविद्योपहित-प्राज्ञसंपरिष्वक्त-व्या- 
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पकजीवात्माभिप्रायम्‌ , “अथात आत्मादेश:” इति तु कारणत्बोपहितप्रत्य- 
गभिन्ननिर्गढिताविद्याहङ्कारादिसर्वोपाधिरहितस्वरूपोपदेश:, इत्यहमथोना- 
त्मत्वे न कोऽपि प्रत्यक्षादिविरोधः ॥ 


अत एव --“येयं प्रेते विचिकित्सा मनुष्येडस्तीत्येके नायमस्तीति चेके” 
इति प्रश्नोडपि मुक्तात्मनो विगलितावस्थात्रयस्य सत्त्वासत्त्वविषय उपप- 
द्यते । अयं हि प्रश्नो मुक्तात्मन एव । तत्र चावस्थात्रयातीतोऽपि मुक्तात्मा . 
नावृतसंविन्मात्रः, य एव “यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चोभे भवत ओदन: । मृत्युर्य 
स्योपसेचनं क इत्था वेद यत्र सः” इत्यत्तजंगदुपादानाविद्योपहितस्या प्य- 
घिष्ठानम्‌। तत्त्वमसिमहावाक्यार्थस्वरूपं चाहमातमना सुक्तावप्रतीयमानोऽपि 
“अस्तीत्येवोपलव्धव्य ;” इत्युत्तरमपीममर्थ ज्ञापयति । न चायं प्रइनो 
मुक्तात्मनोऽपि नियमकेश्चरषिषय इति यथावसरं वक्ष्यते ॥ 


एतेन---“अ हूं ब्रह्मास्मी”त्यहमुल्लेखेन प्रवृत्तमहावाक्यमपि-व्याख्या- 
तम्‌; तत्त्वमसिवाक्यवद्‌ लक्ष्यार्थाभिप्रायत्वात्त तत्राहमादिप्रयोगस्य । 
अनावृतं हि चतन्यमवाङमनसगोचरम्‌ , न वाच्यविधया बोद्ध शक्यते 
किन्तु “नेति नेति'वाकयवदुपाधिसम्बन्धविगमेन लक्ष्यविधयेब ॥ 


अवाञ्यस्यापि लक्ष्यत्वं प्रमेयत्वं च 
सुपुस्तासंप्रज्ञातसमाध्यो रिव । 


तस्य प्रमेयत्वं लक्ष्यत्वे नानुपपन्नम्‌; केवललक्ष्याथोनामपि प्रामाण्यात्‌। 
अवाच्यस्याल क्ष्यत्ववादस्ठु यथावसरं निरसिष्यते । एतेन--सुष॒प्तावहमव- 
भासस्येष्टत्वात्‌ सुप्तोत्थितस्य स्वापसुखानुभवपरामशेदशनाद्‌ विस्पष्टः 
स्मरणांभावस्याविषयजन्यत्वात्‌ स्मर्यमाणस्य पूर्वानुभूतत्वाच्च सुप्तावहमर्थस्य 
मुख्यस्य भानमिति--परास्तम्‌ ; अहंकारस्यान्तःकरणोपाधिपरत्वे तस्य. 
सुपप्तो ल्यात्‌ सुषुप्तावहं प्रतीतिनिवाहासंभवात्‌ । मद्दत्तत्त्वका 
येस्याहंतत्त्व्य तत्रोपाधितायां तु तत्राहमर्थत्वमप्यकिञ्चित्करम्‌। 
विगलिताहंकारात्मस्वरूपस्य त्वंपदलक्ष्यार्थस्य पूर्वानुभवरत्वत्र पत्तेऽसंप्रज्ञा- 
तसमाधो । इद॒मेवाभिप्रेत्य सिद्धान्तबिन्दौ “सुपुप्त्यसंप्रज्ञातसमाध्यो 
श्रतिस्मृतिसिद्धत्वाञ्चेति सुषप्तेः थक्‌ समाधेनिदेशः ; विषयसम्वद्धतयव 


प्रतीत्यनियमात्‌ मुख्यसुखानुभवे बाधकाभावेन दुःखाभावविषयत्व- 
कल्पनायोगादिति ॥ 


२३ 
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क ७५ च र्र 
अथातोऽहंकारादेश इत्यादेदवता- 
गुणपरत्त्रमेवेति मतानुवादः । 


एतेन-“अथातोऽहंकारादेश” इति “सत्यं भषोग 
जिज्ञासे” इति च सत्यादिरूपभगवद्गुणजिज्ञासायां 
प्रवृत्तत्वात्‌ , विज्ञानादीन।मिव “यत्र नान्यत्‌ पश्यती”- 
त्यादिना इश्यत्वादेवहंक/र\त्मनोरपि शुणत्वेनेवोपदेशः, 
सत्यादिशुणास्तस्या परदेवतायाः स्वरूपभूता एव ब्रह्मतके च-- 


“नामादि प्राणपर्येन्तो यो हि सत्यादिरूपवान्‌ । 
तस्मे नमो भगवते विष्णवे सर्वजिष्णवे ॥ 
सत्याद्या अहमात्मान्ता यद्गुणा: समुदीरिताः ।” 
इति श्रीमद|नन्दतीर्थभाष्यमपि--व्याख्यातम्‌। 


पूर्ोक्तब्रह्मतर्काशयनिरासः । 


अत्र हि सुखादी नामात्मत्वनिपेघेन सुखस्वरूपमात्रं निगुणमेव प्रतिपद्यते, 
न त नामादीनां तद्गणत्त्रोपदेर:: अन्यथा “भय एव मां भगवन्‌ ब्रवीतु” 
इति प्रश्नपरम्परा नोपपद्यते । न च परमात्मनोऽहंकारत्वमात्मत्वं च शुणः; 
तस्यानहँकारत्वात्‌ । “अहमेव पश्चादि”त्यहंरूपेण सर्वगतत्वं तु तस्य नोपप- 
दते । “आत्मानं विजानीही'"त्यात्मानमधिकृत्य प्रन आत्मत्वधर्मापदेशो 
चितथः। न च तत्र प्रकाराभावबोधनविधयाऽप्यहमादिरूपेण परमात्मस्वरू- 
पोपदेशसिद्धान्तमत्र निरस्यन्ति ॥ 


भवत तत्र या कापि कथा । “सेव सत्यादयः” इति सुत्रस्य विषय- 
वाक्यान्तरमेच सर्वेष्चपरेष भाष्येषु। भूमाधिकरणे प्राणशब्देन वायुवां 
विष्णुरवेल्यपक्रमप्रावल्य-दौर्बल्याज्ञाननिमित्तसंशय-पूर्वोत्तरपक्षाणां धमिपर- 
त्रमेवाश्रित्य, न तु गुणोपदेशः। “एष तु वा अतिवद्ती” त्यपि प्रसिद्ध 
ब्रह्मणः सत्यरूपमाम्नायते, इति नात्र गुणोपदेशः ॥ 


“मानं विजानीहि” इति परिप्रश्नोऽपि “भूमानमेच विजिज्ञासते” 
इति प्रस्तुतभूमपदाभिधेयविज्ञiनसाधनोपदेशविषय एव, न तु गुणोपदेशः; 
अनन्तकल्याणगुणस्य शुणोदीणस्य चाल्पतरशुणोपदेशायोगात्‌, अहं 
कारस्य स्याज्यस्य तदूयुणत्वायोगात्‌, तत्सम्बन्धेन तस्यापि हेयत्वा- 
पातात्‌ । तत्र निषेध्या दोषा: के ? वस्तुतस्तु तत्र 
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“ये चेव सात्विका सावा राजसास्तामस श्च ये ॥ 
सत्त एवेति तान्‌ विद्धि न त्वहं तेषु ते मयि !॥” 


इति तामसादिधर्माणामप्यधिष्टानस्य तस्य कथं निर्गणत्वमध्यारो- 
पापवाद्नयं विना ? तस्य सर्वांधिष्ठ।नपरत्वमन्तरा वा ? यथा चाहंकारस्य 
सवगतत्वमात्मनः सोषुप्तस्याहंकारसक्ष्मावस्थसर्वगतमायोपहितरूपेण, तथा 
पूवमेवोक्तम्‌ । इदं च सोपषुप्त।त्मस्वरूपद्ठारा सुक्तात्मस्वरूपोपदेशाथं स्थूला- 
रून्धतोन्यायेनेति पूवेमेचोक्तम्‌ ॥ 


यत्तु सवेमिथ्यात्वे श्रुतेरपि मिथ्यात्वाद्‌ न सत्यस्य ब्रह्मणोऽसद्धिः-- 
इति, तत्र वक्तव्यं सवं पूर्वमेवोक्तम्‌ ॥ 


अर्थ क्रियोकारित्वानुपपत्त्या- 
प्रपञ्चमिथ्यात्वायोग इति शङ्का ॥ 
एतेन— 
“स्तिथ्यायाः साधकत्वं च न सिद्ध प्रतिवादिनः । 
तच्च मिथ्याप्रमाणेन सता वा साध्यते त्वया ॥ 
सता चेद्‌ ट्रतसिद्धिः स्याद्‌ न सिद्धं चान्यसाधनम्‌। 
साधकत्वं ततस्तेन साक्षिणा सिद्धिमिच्छता” ॥ 


इति-—व्याख्यातम्‌ ; 

अयमत्राभिसन्धि:--“नेह नानास्ती”त्यादिवाक्यः कि निञ्चि- 
ताट्रेतो बोध्यते, उत तद्विपरीतः । नाद्यः; वयथ्यात्‌। द्वितीये 
तु सस्यस्येव साधकत्वमिति मन्यमानो यदीदं वाक्यं सकलमिथ्यात्व॑ 
प्रतिपादयेत्‌ , तदा सकरलान्तगेतत्वात्‌ स्वयमपि मिथ्या स्यात्‌ , 
यथा शब्डो5नित्य इति शब्द: नित्य: यदि चतदू वाक्यं मिथ्या 
स्यात्‌ , न कस्याप्यर्थस्य साधकं स्यात्‌ । कथं त्वभ्युपगममात्रेण 
स्वतकेस्य स्वविरुद्धता प्रतिपाद्येत ? 

वादिना हि श्रतिबाधेन[त्मातिरिक्तस्याखिलस्य मिथ्यात्व॑ 
प्रतिप मिथ्याभूतस्यापि साधकत्वं वक्तव्यम्‌, इति श्रतेस्सवे 
मिथ्यात्वप्रतिपादकत्वेऽपि मिथ्याभूतस्यंव साधकत्वं प्रतीत्य तको 
निरसनीयः, तन्निरासे च सर्वमिथ्यात्वप्रतिपाद्कत्वमित्यन्योऽ- 
न्याश्रयः ॥ 


s+ “क = 
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श्रतेरपि मिथ्यात्वाद्‌ मिथ्यात्ववादे 
तस्या अप्यप्रामाण्यापत्तिः । 


अयं भाव:--प्रमाणं ह्यथेसाधकम्‌ । तञ्च यदि सत्‌, तेनेव 
सद्वितीयत्वादद्नतविरोध: । न च सतोऽन्यत्‌ मिथ्याभूतं कुत्रापि 
साधक दृष्टम्‌। न हि मिथ्याभूतं प्रमासाधकम्‌ , इति प्रमाणस्य 
प्रम।णत्वमेव हीयेत। प्रत्यक्षसिद्ध च सत्त्वं सर्वेस्य न श्रृतिर्बाधयितु- 
महेति; श्रृतिविरोधात्‌ । प्रत्यक्षप्रामाण्यं तु प्रत्यक्षानपेक्षया 
श्रतिप्राबल्ये स्यात्‌ । नेवं संभवति। साधयिष्यते च प्रत्यक्ष- 
प्राबल्यम्‌ ॥ 


स्वाप्रस्थले, रेखारोपितवर्णे, बिम्ब-प्रतिबिम्बभावस्थले च 
स्वाप्रस्य, रेखायाः, प्रतिबिम्बस्य च सत्यस्येवाथंसाधकत्वम्‌ ,न तु 
स्वाप्राथेस्य, वर्णानाम्‌, अन्यस्य च मिथ्याभूतस्य, तत्रा्थेक्रिया- 
कारित्वम्‌॥ 

एतेन--देघ्यांदीनाम्‌ , सवितृसुपिरस्य चार्थबोधकत्वादिसाध- 
कत्वमपि-व्याख्यातम्‌; तत्रापि देर्घ्यादेवेणेधमेत्बस्येब स्वीकारेण, 
विच्छेदस्यापि सत्यत्वस्वीकारेण चासत्यत्वाभावात्‌ । अस्तु वा 
स्वाप्रादिस्थले5थेसाधकत्वम्‌, सविठ्सुषिरादो च, तथापि तत्रापि 
सत्यस्य ज्ञानस्येवार्थसा!धकत्वम्‌ , न त्वारोपितस्यार्थस्य-इति ॥ 

मिथ्यार्थस्यापि साधकत्वम्‌ ; सत्त्वस्य 
साधकताऽनवच्टेद्कत्वात्‌ । 

अयमत्र सिद्ध।न्ताशय:--अथेक्रियाकारित्व॑ हि विषयस्य, ज्ञानस्य 
वाऽसट्टेळक्तण्यप्रयुक्तमेव, न तु सत्त्वप्रयुक्तम्‌; सत्त्वस्य कारणतानवच्छेद- 
कतायाः खण्डनकारेण व्यवस्थापनात्‌ , अप्रयोजकत्वात्‌ , सत्त्वासत्त्वयोः 
परस्परविरह ताव[दिनामप्यसत्त्वा भावस्येव सत्त्वरूपत्वादू्‌ असत्त्वाभाव- 
रूपस्यासट्रेलक्षण्यस्येव स|धकत्वस्य स्वीकरणीयत्वाच्च । अर्थक्रियाकारित्व- 
मेव सत्त्वम्‌, सत्ताजातिमत्त्वं वा तदिति पत्तेऽप्यवाध्यत्वरूपसत्त्वासत्त्वो- 
दासीन्येनेवार्थेक्रियाकारित्वादू ज्ञाननिव्त्य॑त्वेऽप्यसङ्वैलक्षण्येनेव मिथ्यात्वा- 
विरोधिना धम्मेणाथेक्रियाकारित्वम्‌॥ | 


तत्र सविशेषं ब्रह्मासद्विलक्षणत्वधर्मवत्वादर्थक्रियाकारि, निर्धमक तु 
तद्धमेशून्यत्वात्‌, तद्धमाभावत्वोपलक्षितब्रह्मस्वरूपत्वाद्वा तद्‌भावेनासाध- 
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कम्‌ । अतः प्रमाणस्य सतः साधकत्वम्‌, उत मिथ्याभूतस्येति विकल्पो 
न विकल्पसहः, उत्तिष्ठति वा । अत एव यावन्मिथ्यात्वनिणेयम्‌., यावत्स- 
त्यत्वनिर्णयं वा मिथ्याभूतस्यासाधकत्वकथा कथामात्रम्‌ ॥ 


मिथ्यात्वेऽपि श्रुतिप्रमाणता । 


मिथ्या भूतस्यार्थक्रियाकारित्वायोगो यदि बाधानन्तरम्‌_, तर्हि कामं सन्तु- 
ष्यताम्‌ । पूर्वमर्थेसाध कतं तु कथं सुवारम्‌ । अस्ति च सवत्र स्वाप्नादिषु वर्ण 
देध्यांदिषु, रेखागवयादिषु, प्रतिविम्वेऽन्यत्र च मिथ्यात्वेनानिश्वीयमानेऽ- 
प्यसट्वेलक्षण्यं संप्रतिपन्नम्‌ , यावदूबा धं स्वतो ग्राह्यं प्रामाण्यं च। सति चेवं श्रते- 
रपि मिथ्यात्वे बाधानन्तरं न तया सत्यत्रह्मसिद्धिः, ततः पूवं तु कुतस्तस्याः 
नार्थ क्रियाकारित्वम्‌ ? तत्र विषयबाधादप्रामाण्यनिश्चयस्तु शुक्तिरूप्या- 
दीनामिव विषयस्य यत्र बाधः, तत्र कासमप्रामाण्यं स्यात्‌ । ब्रह्म तु न 
बाध्यम्‌; इति तत्रांशेऽग्रामाण्यं तु भाष्यतेऽपि । अतोऽसङ्वेलक्षण्यमात्रेण 
संप्रतिपन्नेन सवेनिवांह: ॥ 

एतेन--सतो5न्यदू मिथ्याभूतं साधनं न सिद्धम्‌, मिथ्याभूतस्य 
प्रमासाधनत्बं न भवतीति च--परास्तम्‌; असद्वेलक्षण्येन, सत्त्वासत्त्वोदा- 
सीन्येन वा सर्वस्य साधकत्वात्‌ । अधिकं ब्रह्मसिद्धौ व्यक्तम्‌॥ 


वादि-प्रतिवादिसम्मतमिथ्यात्वविरोधिसत्त्वासिद्धिः । 


इदमेवात्र प्रच्छयते--कि सत्त्वं वादि-प्रतिवाद्युभयसंप्रतिपन्न मभिप्रेत्य ? 
सत एव साधकत्वं परेणोपदिश्यते,. किं सामान्यादिसत्तारूपम्‌_, अर्थ- 
क्रियाकारित्वम्‌ , अबाध्यत्वम्‌ , अन्यद्वा । आद्ये तस्य मिथ्यात्वाविरोधित्वादू 
न मिथ्याभूतस्यार्थक्रियाकारित्वनिरासोपयोगः। अर्थक्रियाकारिणः साध- 
कत्वसमर्थनमप्यत एव; प्रक़्तार्थसमर्थनानुपयोगित्वात्‌ , अर्थक्रियाका- 
रित्वस्य साधकत्वस्य चेकत्वेनात्माश्रयाच्च ॥ 

अवाध्यत्वमपि किमवाध्यत्वधर्मः, उतावाध्यस्वरूपमात्रम्‌ । तत्राद्ये प्रति- 
वादिभिः सर्वस्य ब्रह्मव्यतिरिक्तस्य मिथ्यात्वस्वीकाराद्‌ न किमपि निद- 
शनं वादिःप्रतिवादिसाधारणम्‌। निर्गुणं न तद्धमंवत्‌ , सगुण तु पक्षको- 
टिनिक्षिप्तम्‌। सत्प्रतीतिविषयत्वं तु सत्तादात्म्यवत््वं मिथ्याभूतसाधरणम्‌। 
अबाध्यत्वं सत्स्वरूपमात्रं तु निविशेपं ब्रह्मेव । तत्तु न साधकम्‌ । व्यावहारिकः 
सत्वं तु शुक्तिरूप्यादिव्यावृत्तम्‌। व्यावहारिक-प्रातिभासिकसाधारणं सत्ता- 
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दात्स्यं तु सदध्यस्तत्वरूपं मिथ्यात्वमेव । अन्यत्त्वसद्वेलक्षण्यमात्रं न मिथ्या- 
भूतस्यापि साधकत्वविरोधि ॥ 

प्रमाणानां सत्यत्व-मिथ्यात्वविकल्पोऽत्र न किंचित्करः, इति मिथ्या- 
भूतस्य प्रमासाधनत्वं नासिद्धम्‌। प्रामाण्याप्रामाण्ये हि विषयबाधाबाधा- 
निबन्धने । तत्र च प्रामाण्यं स्वतः, अप्रामाण्यं परत इति संप्रतिपन्नम्‌ । तत्र 
बाधनिणेयाधीनमप्रामाण्यम्‌॥ 


प्रत्यक्षागमयोः प्राबल्य-दोर्बल्यनियामकव्यवस्था । 
“प्राबल्यमागमस्येव जात्या तेषु त्रिषु स्मृतम्‌ ॥” 


इति ब्रह्मतकवचनादागमस्य जात्या स्वार्थपरस्य स्वतः प्राबल्यम्‌ 
तस्यान्यपरत्वे तु प्रत्यक्षस्य प्राबल्यम्‌, इति देहात्मम्रत्यक्ष-तदतिरिक्ता- 
त्मवादिश्रत्योराद्त्य-यूपभेदावगाहिऽ्रत्यक्षतदसेदावगा हिश्ृत्यो ष्ठम्‌ , न तु 
परत्यक्षमित्येव प्रत्यक्षम्‌ , आगम इत्येव वा प्रत्यक्षागमौ प्रबलौ, दुर्बलौ वा, 
इत्यप्रामाण्यकारणाभावे प्रामाण्यमित्येव वस्तुस्थितिः, इति प्रमाणान्त 
राधीनमप्रामाण्यम्‌ , इतराप्रामाण्यनिर्णयाधीनभितरप्रामाण्यमित्यन्यो ऽन्या- 
श्रयशाङ्का नोत्तिष्ठति ॥। 

न च- आदित्यो यूपः," इत्या दिश्रुतेरिवान्यपरत्वे प्रकरणाचुसारेण, वाक्य- 
गतिपयांलोचनया वा वेदान्तवाक्यस्य सिद्धब्रहमस्वरूपमात्रपरस्यान्यशेषत्वम्‌ , 
अर्थेवादृत्वम्‌ , अपरं वा किमपि कारणमस्ति । प्रत्यक्षादिकं तु लोकिकम , 
सशुणवाक्यानि वा व्यवहारोपयोगितया व्यवहाररोषम्‌ , उपासनादिः 
पराणि वा, न ब्रह्मस्वरूपबोधनमात्रपराणि ॥ 

स्वेषां वेदान्तवाक्यानां क्रियाविधिशेषतयैच सिद्धेऽप्यर्थे प्रामाण्यं 
समन्वयाधिकरणे वर्णकट्ट्येऽपि निरस्तमाकरे । अतो ऽनन्यशेषवेदान्तवाक्या- 
नामद्वितीयन्रह्मस्वरुपप्रतिपादकानां देहातिरिक्तताबोधकवाक्यानामिवानन्य- 
पराणां स्वतन्त्रप्रामाण्यस्वीकारेऽपि बद्ध-सुक्तजीवेश्वरादिविषयभे देन परर्पर- 
विरोधस्याभावाद्‌ अवस्थाभेदेन सविशेष-निर्विरीषवाक्योभयप्रामाण्यम , 
इति नकतरेणान्यतरस्य बाधः ॥ | 


परेषां चार्वाकनिराकरणेन स्वमत- 
समर्थनन्यायेना दैतसमर्थनम्‌ । 


अन्यथा देहातिरिक्तात्मबोधकानामपि देहात्मप्रत्यक्षेण कथं न बाधः ? 
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यथाऽन्येषां वेदान्तिनां दृष्ट्या निविरोषं शशश्वड्भायमाणम्‌ , एवमेव चार्वा- 
काणां दृष्ट्या प्रत्यक्षातिरिक्तश्रामाण्यवादः । तेषां दृष्टया हि न केवलं सुक्तस्व- 
रूपम्‌ „ किन्तु सविशेषत्रह्मस्वरूपम/पे शशश्चङ्गायमाणमेव तत्र यथा वेदप्रामा- 
ण्यनिर्वाहाय तदीयप्रसिद्धिमात्रा्ुव।देन शरीरातिरिक्तात्मसमर्थनम्‌ , तेनेव 
नग्रेन कर्मोपासनाकाण्डःदेंसिद्धा्था नुबादेन स्वतन्त्रं ज्ञानकाण्डप्रामाण्येना- 
नन्यशेषवेदा्तप्रामाण्यनिवाहार्थमद्वेतवादः प्रस्तूयते, परमतनिरसनपूर्वैक 
निर्धार्यते च | 

तत्र यदि वेदान्तव।क्यानामह्वितीयव्रह्मपराणां प्रत्यक्षानुमानागमप्रमा- 
गविरोधादन्यथा नयनम, अप्रामाण्यं वा, एवं देहःत्मवादिनां दृष्टया तद- 
तिरिक्तत्मवादिवाक्यानामन्यथा नयनम्‌, अभ्रामाण्यं वा न कथम्‌ ? विषय- 
ठयवस्थया प्राम/ण्यं तूभयत्र समानम्‌, इति प्रत्यत्तविरोधेन श्रत्यप्रामाण्य- 
` वादोउनर्थव्रातायैव द्वैतिनामपि । सर्वथा तु मिथ्यात्वस्यासाधकत्वप्रयोज- 
कत्वं कुत्राप्यदर्शनात्‌ , सत एव साधकत्वमिति व्याप्तेरप्यदर्शनात्‌ , असद्व- 
लक्षण्यस्य साधकत्वप्रयो जकत्वेनेवेष्टसिद्धेश्च न बन्धमिथ्यात्वे कोऽपि प्रति- 
कूलतक्रः साधकत्वानुंपपत्तिरूप: मिथ्यात्व-साधकत्वयोः सत्त्व-साधकत्वयो- 
वौ न व्याप्ति:-यत्र यत्र सिश्यात्वम्‌ तत्र तत्रासाधकत्वम्‌_; अन्यथा तु साध- 
क्वम्‌; तश यत्र यत्र सत्त्वम्‌ „ तत्र तत्र साधकत्वमिति; दंष्टान्तासंप्रति- 
पत्तेः, इति मिथ्या भूतस्यार्थक्रियाकारिरबे न तकेस्य विरोधः, चक्रकादिदोषा- 
नुपङ्ग १! ॥ 


न्स oo | विरुद्धमिति Ce 

र्तुतस्तु--मिथ्याभूतस्याप्यर्थक्रियाकारित्वं न विरुद्धमिति पूत नि- ` 
रूपितम्‌ । अर्थक्रियाकारित्व॑ याबदूव्यवहारमेवार्थसत्त्वमपेन्तते, न तदः 
नन्तरम्‌ ; अतीतादौ ञ्यभिचारात्‌। न ह्यतीतान्यपि व्यवहारयोग्यानि 
सन्ति नाम ? कारणात्मना सत्त्वं हि न घटा देरुदकाहरणा दिका येकारिस्व- 
प्रयोजकम्‌ । याबत्तत्सत्त्वं तद्वयबहारयोग्यत्रं ठु मिथ्याभूतस्यापि 
समानम्‌ | 

` असद्वजं सर्वव्यवहार्योग्यस्वे यावद्ठ यवहारं सत्त्वेनेव तत्त्वमतीतस्य, 
भाविन इव ब मिथ्याभूतस्यापि समानम्‌। व्यावहारिक सत्त हि व्यवहा- 
रोपयोगिनःम्‌। अत एव द्ह्मनन्दिवाक्यं सद्विवर्तवादसाधचानन्तरमः- 
सव्यह।रम'त्रमि”ति । 

निरधिष्ठानप्रपञ्चमिथ्यात्ववादे बौद्वैरपि सांदृतसत्यत्वसिति 
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मन्यते, निविशेषं ब्रह्म तु स्वयं व्यवहारायोग्यमप्यसद्विलक्षणं सर्वानुवेधेन 
स्वतादात्म्यात्‌ सन्‌ घट? इत्यादिव्यवहारकाले घटादिरूपेण भाति। 
यावद्वयवह/रमिव सवेबाधानन्तरमपि स्वप्रकाशतया व्यवहारातीतमपि 
प्रकाशते । अत एव पारमार्थिकमखण्डरूपेण ॥ 


घटादीनामपि व्यवहारयोग्यत्वं सदनुविद्धरूपेणव, न स्वतः; अन्यथा- 
ऽसतोऽपि व्यबहारापत्तिः। ततश्च सवेदा सद्रूपेण सर्वत्र प्रकाशमानेषु 
ज्ञानेषु वाउनुवर्तेमानसद्रपेणेव घटादीनामर्थक्रियाकारित्म्‌ सर्वेकारणात्मना, 
कायात्मना तु जन्यत्व-विनाश्यत्व-बाध्यत्व-भविष्यत्त्वादिप्रतीतियोग्यानां 
घटादीनां कथं सत्तवेनार्थक्रियाकारिताऽपि ? येनार्थक्रियाकारिस्वानुपपत्त्या 
सत्त्रयुक्तमेवार्थेक्रियाकारित्वरम्‌ , इति मिथ्याभूतस्येवार्थक्रियाकारित्व- 
सुक्तविधया, न तु सत: ॥ 


्रुति-प्रत्यक्षपोरविरोधेन प्रत्यक्षेण न श्रुतिबाधः । 


एतेन- श्रतिप्रामाण्यमपि--व्याख्यातम्‌ । तत्र प्रामाण्यं विषयाः . 
बाधेन, न तु स्वविषयविषयकाज्ञाननाशप्रयोजक्त्वेन व्यावहारिक-पारमा- . 
'थिकसाधारणेन । तञ्च निर्विशेषपराणां वाक्यानामपि समानम्‌ । तत्र 
व्यावहारिकप्रमाणेषु ज्ञानेनाज्ञानचिषयत्वमात्रनाशः, यदि ज्ञानकालेऽज्ञानेन 


सह विषयस्याबाधः । निविशेषवाक्यानां प्रामाण्यं त्वज्ञानमात्रनाशेन, न तु 
विषयबाघेन ॥ 


तत्र मिथ्यात्वं बाधज्ञानावसेयं घटादेरिव न ब्रह्मणोऽपि । अतो निर्वि- 

रेषज्ञानस्य प्रामाण्यमेव, घटा दिज्ञ।नस्य तु यावद्बाधं प्रामाण्यमिति विवेकः। 
सिथ्यात्वं तु स्वाधिकरणे स्वात्यन्ताभावों वा, बाध्यत्वं वा, न त्वभावप्रति- 
योगित्वमात्रम्‌ , येन विषयस्य तावन्मात्रेण ज्ञानानामप्रामाण्यापत्तिः || 


तत्र बाध्यत्वं भाविवाधप्रतियोगित्वयोग्यत्वम्‌ ; वर्तमानतादशायां बाधस्येव 
तत्प्रतियोगित्वस्याप्यभावात्‌।यावदूबाधं सर्वेषमसद्यतिरिक्तानां प्रामाण्यम्‌ , 
ब्रह्मणस्तु बाधयोग्यताया अभावादबाध्यत्व॑ सा वेदिकमिति हि वस्तुस्थितिः, 
इति श्रुतेः स्वरूपतो बाधयोग्यतायामपि बाधायोग्यत्र nna 
कतामपेक्ष्य प्रामाण्यम्‌ , अन्यत्र सर्वप्रमाणाप्रामाण्यं परमार्थत इत्यभिप्रेत्येव 
त्याः स्वव्यतिरिर्तमिथ्यात्वबोधने तात्पर्यमिति तत्र तत्र व्यपदेशः । तेन 
च अ्रवणशुतिप्रत्यक्षस्यात्मनि डु:खादिज्ञानस्य, निर्विशेषे ब्रह्मणि गुणबोधक- 
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वाक्यानाम्‌ , अन्येषां च यावत्स्वविषयवाधं प्रामाण्यम्‌ । विषयबाधै त्व- 
प्रामाण्यम्‌ । तेन च निर्विशेषत्रह्मणि “तत्त्वमसी”त्यादिमहावाकयानि, 
तदर्थसमर्पेकाणि च सर्वाणि मुख्यप्रमाणानि, अन्यानि तु व्यावहारिक- 
प्रमाणानि, प्रातिभासिकप्रमाणानि वेति वस्तुस्थितिः ॥ 


न चेवं सति श्रुत्यर्थस्य संकोचोऽपि, इति यथा यथा यत्‌ यत्‌ प्रमितम्‌ , 
तथा तथा तत्‌ प्रमाणम्‌, न तु कथञ्चन प्रमितत्वमात्रेण सवे सदेव सर्वदा 
प्रमाणम्‌; अन्यथा शुक्तिरूप्{-व्यावह्‌रिकरूप्य-रारीरात्म-शून्यादीनां सर्वेषां 
प्रमितत्वाविशेषात्‌ ग्रामाण्याप्रामाण्य-गराह्ममरा्मव्यवस्थेच लुप्येत । श्रतिप्रत्य- 
क्षयोमिन्नविषयत्वात्‌ , तत्तदधिकारतारतम्येन तस्य तस्य प्रामाण्याच श्रुति- 
प्रत्यक्षयो: प्राबल्य-दौबेल्यशंकाया नात्रोत्थितिरपि ॥ 


अद्वेतसिद्ध यादो तु वेदान्तवाक्यानामात्मा द्वितीयत्वादिपराणां प्रत्य- 
क्षापेक्षया प्राबल्यमूरीकृत्य, प्रत्यक्षानुम[नागम-बाधोद्वारभकरणानि परगति- 
मनुरुद्धच, ऋत्वाचिन्तयेव । व्यक्तं चेतत्‌ संविन्मात्रप्रामाण्यवाद-सत्तात्रेवि- 
ध्यकसत्तावादादिप्रक्रियावलम्बनेन श्रति-प्रत्यक्षयोरविरोधव्युत्पादनं तत्त्व- 
शुद्धयादो ॥ ` 


यत्तु-प्रत्यक्षापेक्षया55गमप्र।बल्यव[दो दूष्य इति पुनःपुनराम्रेडनं 
~ ७ शयप्रम करे 
परेषाम्‌ , तदिदं तदीयप्रमाणमूर्घन्यत्रह्मतर्केणेव पराहतम्‌ । यत्र-- 


“प्रबल्यमागमस्यैव जात्या तेषु त्रिषु स्मृतम्‌ ।” 


इतिः मूलमन्त्र उपदिश्यते । ब्रह्मतर्कस्याप्यन्यथानयनेन प्रत्यक्ष प्राबल्य- 
समर्थनं तु स्वव्याघातकम ॥ 


सविच्ञेषवेदान्तवाक्यानामपि नििशेषवाक्येन बाधः । 


एतेन-जीवेश्वणदिभेदपराण्यपि वाक्यानि-व्याख्यातानि; तेषामपि 
व्यवहारोपयोगिनां व्याबहारिकभेदमात्रपरतया तदभेदाविरोधात्‌ , इति न 

स्य तात्पयेविषयत्व॑ तेषाम्‌; “नात्र काचन भिदाऽस्ति’ “नेह नानास्ति 
किंचन” “तत्त्वमसि” “अहं ब्रह्मास्मि” “विज्ञानमानन्दं जह्य व्यादिः 
श्रुतिभ्यः ॥ 


यत्तु--स्वरूपाभेदपरा भेदश्रुतयः- इति, तदिदं यदि रबरूपेक्य- 
मनावृतसंविन्मात्रमभिप्रेत्य , तर्हि रवागतम्‌ , यदि रबरूपयोभिञ्नयोरभेद्‌ः 
२४ 
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इति, तहिं भेदाभेदयोरेकतरस्य कल्पितत्व॑ विना तट्ट-यतिरेकेण सर्वाभावे- 
नव तस्य सवेस्वरूपत्वाद्‌ न भिन्नयोरभेदव्यवहारः, अभिन्नयो भेंदव्यवहारो 
वा । भेदप्रर्त;तिविशेषेण पारिभापिकेण व्यवस्थापयितुमशक्या; अवि 
द्यातिरिक्ते विशेषे प्रमाणाभावात्‌, अभेदे भेद्व्यवहारमात्रमाविद्य- 
कत्वेनोपपद्यते । भेदाभावे भेदकार्यकारी हि विशेष: । 
अविद्यातिरिक्तविशेषनिरासः | 


इदमेवात्र एच्छ-यते-कथं भेदाभावे भेदकार्यम्‌? तत्र भेदस्य 
सत्त्वे न भेदाभावः, असत्त्वे न भेदकार्यम्‌, इति कुतो वा तत्प्रतिनिवेवि- 
शेषस्य सिद्धिः । सवेत्राभेदो विवर्तोपादानसदात्मना, इति तस्य सत्यत्वम्‌ , 
नाऽऽविद्यक्रत्वम्‌। भेदस्तु मिथ्या कार्यरूपेण, इति भेदव्यवहारस्यैव वेशे 
घिकत्वम्‌ , आविद्यकत्बं वा । दुघेटभेदस्तु मिथ्या कार्यरूपेण । भेदव्यहा- 
रस्येव वेशेषिकत्वम्‌ , आविद्यकत्वं वा दुर्घटघटकायविद्याकार्यमिस्यद्रेतिनः । 
विशेषकृत्यं भेदव्यवहार इति परे । तत्राविद्या क्लप्ता, विशेषस्तु कल्प्यः, 
व्यवहारातीतायां मुक्तावेवाखण्डस्वप्रकाशसंविद्तिरेकेण सर्वा भावादेकराम्‌ 
अभेदो वा । स चोपाधीनाम_, तत्प्रयुक्तभेदस्य बा नित्रत्तिमात्रम्‌। न च 
तदा भेदकायम्‌॥ 

भेदाभावे भेदकार्यव्याघातः। . 

न च तत्र भेदः, येन तत्रापि व्यवहारः स्यात्‌। तत्रापि व्यवहारे सावि- 
शयः संसार एव मुक्तिरित्यापद्येत, इति सुक्ति-संसारयोरविशोषः । “नेह ना- 
नास्ति किंचन” इति निषेधस्तु, न केवलं भेदम्‌, किन्तु भिन्नं बस्त्वपि ब्रह्मणि 
निषेधति. इति भेद-तत्प्रतियोग्युभयनिषेधपरः, न तु भेद॒मात्रनिषेधपरः । 
“य॒त्र हि ट्रेतमिव भवति” इतोवपदघटितं वाक्यं मुक्‍ती इतं भवतीव, न तु 
वस्तुत 5स्तीतिबोधयद्‌ भेदमिथ्यात्ममपि बोधयति, इति न भेदसत्यतायां 
किमपि प्रमाणम्‌ न चोभयनिषेधे गोरवम्‌; “किमिव वचनं न कुयांदू 
नास्ति वचनस्यातिभारः? इति न्यायात्‌, आम्नायस्य गति वक्त 
प्रभवामः, नाम्नायं पयेनुयोक्तुमिति न्यायाच्च ॥ ` 


प्रतियोगिभेदोभयनिपेधो नाप्रसकतप्रतिपेधः । 


“सदेन सेम्येद”मिस्याध्यारोपापचःदेन प्रत्रत्तानां भेद-भिन्न-प्रति- 
षेघपराणां वाक्य।नां लौकिक्रालो किकसवेव्यबहारोपयोगितया प्राप्तविषय- 
कत्वान्नाप्रसक्तप्रतिषेधः , आ'त्मदेहनिपेवेऽन्नमय-प्राणमय-मनोमयादीनां त- 
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तो5न्य इति रथूलद्वारा सूच््मदष्ट्यपदेशवत्‌ “नेति नेति” इति तटस्थ- 
लक्षणावधया कार्य-कारणभावप्राप्तसर्वोनिपेधोपपत्तंवा नाप्रसक्तप्रांतबंध: ।। 
न च ग्रथमप्राप्तत्वातू विशेपणभेदमात्रस्य निषेध: परमते संभवति; 
तत्र भद्स्यांप परमतात्पयावेषयत्वेन, कि वहुना ? पञ्चावधस्य प्रांतिपिपाद- 
यिषितत्वेन निषेधासंभवात्‌॥ न च “नात्र काचन भिदाऽस्ती” त्यादाविव 
भेद्मात्रनिषेधो ऽपि; तथापि सजातीय-स्वगतनिपेधेषु स्वगतमात्रनिपेधो मा 
भूदिति “एकमेवाद्वितीयमि”तिवाक्यार्थस्येब प्रत्यभिज्ञपन,थ सबनि 
पेघोऽत्र । वेयथ्येशंका तु लौकिके वाक्ये, नापौरुषेये वेदे समुन्मिषति ॥ 


ब्रह्मनिविशेषत्वार्थ मेद-प्रतियोग्युभयनिपेधः । 


विशेषणनिपेधार्थ विशिष्टनिषेधः सत्येव वाधके। न चात्रास्ति किमपि 
बाधक विशिष्टनिषेघेडपि; अन्यथा तद्घेयर्थ्यात्‌। अनुवादस्तु तस्याप्यर्थे 
सिद्धत्वेन प्राप्तत्वमभिम्रेत्य, न तु बाध्यत्वम्‌, इति श्ररत्यन्तरेकवाक्यता- 
मादाय सप्रयोजनताऽनुवादेऽपि ॥ 


“नेह नानास्ति” “अद्वितीयम्‌” इत्यादौ भेद इव विशेषा अपि | 
निषिध्यन्ते, इति तद्‌नुवादद्दारा निविशेषसत्त्वमेव महातात्पर्यविषय:, इस्यु 
पदेशाथ वाऽत्रोभयनिषेधः। ब्रह्मणो निविशेषत्वं यथावसरं साध- 
यिष्यते ॥ 


न च विना भेदं सबिरोषत्वम्‌। भेदमात्रनिपेथः, सविशेषत्वं च व्याहतम्‌ 
प्रतियोग्यपेक्षत्वात्त भेदस्य भेदमात्रनिषेधोऽप्रामाणिकः। कथं च विन 
प्रतियोगिनं भेदमात्रस्य प्राप्ति: ? सर्वेषां प्रमाणानां भेदनिषेधपराणाम्‌ , 
तत्प्रापकाणां च केवलभेदमात्राप्रापकत्वात्‌ ॥ 


भेदमात्रनिपेधेऽप्रसक्तप्रतिपेधः । 


भेदमात्रनिपेधेऽप्रसक्तप्रतिपेधोऽपि । आभासप्राप्रस्य निषेधो नामा- 
न्तरेणाध्यारोपापवादः। स चोभयप्राप्रनिमेवेऽपि। निविशेपं ब्रह्मच पर- 
मार्थ इति तु “न स्थानतोऽपी” व्यधिकरणे विशादीभविष्यति ।। 


न च सविशेषत्वेऽपि विशेषाणां गुणानां तेनाभेद्‌ः; विशेपत्वव्या- 
घातात्‌। व्यावर्तेको धम एव हि विशेषो नाम । तत्र यदि गुण देना 
विशेषत्वम्‌ , तह्य॑थेसिद्धं व्यावर्तकत्वम्‌; भेद्कत्त्रस्य भेद्व्याप्तत्व।त्‌ । तत्र 
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यदि न भेदः, तहि न विशेषो5पि, इति सविशेषत्वहानि:, निर्विशेषत्व- 
पयवसानम्‌ वा, इति “नेह नानास्ति” “मुक्तोपसृप्यव्यपदेशादि”त्यादा- 
विव नानात्वनिषेधेऽपि निर्विशेषत्वमेव; अन्यथा भेदमात्रस्य तत्राप्रसक्त- 
त्वादप्रसक्तप्रतिषेधापत्तिः ॥ 


प्रत्यक्षानुमान-शग्दादिप्रातस्य शाब्देन निपेधोपपत्तिः । 


पराप्तं हि ।निषेध्यम्‌ । प्राप्तिस्तु येन केनापि प्रमाणेन, अप्रमाणेन बा। 
शाब्दनिषेधस्थले शाब्दप्राप्तमपि शाब्देन निषिध्यते, प्रत्यक्षनिषेध इव प्रत्य 
च्तेण; अन्याथतया इाब्द्राप्तस्यापि शब्देन निपेधात्‌। अत एब पयोविधिशे 
पतया “न हि निन्दा'न्यायेन शब्दप्राप्स्य जतिळ-यवाग्वादे: “अनाहतिवे- 
जतिलाश्च गवीथुकाश्चे”ति शव्देनव निपेधः। स्वगांद्यपूर्वेस्यापि हि शाब्दस्य 
प्रसांद्रूपस्य ब्रह्मणि निषेधो न विरुध्यते । कि बहुना ? प्रत्यक्षानुमान प्राप्त- 
स्यापि चन्द्राल्पपरिमाणत्वराङ्काशुचित्वादेरागमेन वाथो हृङ्यते, इति 
विशेषाणामन्येपामिव फलसाधनद्वारा प्रस।दापरपर्याया पूर्वस्यापीश्वरगतस्य 
निपेधोऽपि नाप्रसक्तप्रतिषेधः ॥ 


असतः साधकत्वो पपत्त्युपसंहारः । 
अत एव त्रान्तपुरुषीयरञ्जुसर्पवाक्यप्राप्तस्य सर्पस्याप्नन नायं सर्प इति 
निपेधः। तत्र हि निषिध्यमानः सर्पो भ्रान्तस्येव प्रत्यक्षः, न त्वाप्तस्य 
पित्रादेरपि, इति निविशेषेण सवेनिपेधपरेण स्वगाँद्यपू्चेनिपेधोऽपिं। सर्वथा 
तु प्रतिवादिनं प्रत्यासद्धत्व।त्‌ सत्यसाधकत्वस्य, जगतः सत्यत्वं न साध- 
कत्वेन प्रतिवादिनं प्रति साधयितुं शक्यते; सवस्य चेतन्यव्यति रिक्तस्य 


मिथ्यात्वेन सत्यस्यंच साथक्रत्वे दृष्टान्ताभावात , इति न साधकत्वानु 
पपत्तिमिथ्यात्वेऽपि । अत:-- 


“मिथ्यात्वमपि बन्धस्य न प्रत्यत्तविरोधतः” | 
इति नोपपद्यते || 


एतेन 


साधकत्वं सतस्तेन साक्षिणा सिद्धिमिच्छता ॥ 
स्वीकृतं ह्यविशेषस्य साध्यसाधकता पुनः ।।” 


इति--परास्तम्‌ , साच्तिचेतन्यं ह्यद्टेतमतेऽन्तःकरणोपहितम्‌, अवि- 
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द्योपहितं बोपाधिकमुपाधिमिथ्यात्वादू मिथ्येव, न तु निर्विशेषं चेतन्यमात्र- 
मिव सत्यं साक्षित्वेन रूपेण, इति न सत्यस्यैवार्थसाधकत्वै साक्षिदृष्टान्ते- 
नापि । निविशेषमात्रं ह्यनातृतसंविद्रूपं सत्यम्‌ ॥ 


अर्थक्रिप्राकारित्वेन प्रपञ्चसत्त्वानुमाननिरासः । 


न च तदानीं साध्यम्‌, साधनम्‌, साधयिता, सिद्धिवाँ समस्ति, 
इति प्रपञ्चः, सत्यः, अर्थेक्रियाकारित्वादित्यत्र नान्वयदृष्टान्तः, नवा 
व्यतिरेकदृष्टान्तः। साक्षिणा भासकेनाभावरूपाज्ञानसाधनमपि न सत्य- 
स्येव साधकत्वमभिप्रेत्य । अनेन-सब बस्तु ज्ञाततयाऽज्ञाततया वा साक्षि- 
भास्यमित्यपि-व्याख्यातम_, इति प्रपञ्चः, सत्यः, अर्थक्रियाकारित्वातू , 
इत्यनुमानस्याप्रयोजकत्वम्‌॥। 

साक्षिणोऽपि सविशेषतयेच साधकत्वम्‌ ; 
साक्षित्वादेरष्यनादयचिद्याप्रयुक्तत्वात्‌ । 

एतेन साक्षिणः सत्यत्वात्‌ तस्य चाज्ञानसाधकत्वाद्‌ मया सतः 
साधकत्वं नाङ्गीकृतमिति न शक्यते वक्तः मायावादिभिरिति--परास्तम्‌; 
अज्ञानाश्रयत्ववशात्‌ , तद्विषयत्ववशाद्वा पूर्वोक्तरीत्या साक्षित्वस्य स्वीकारेण 
स्वतो निविशेषेण रूपेण साक्षित्वानङ्गीकारात्‌ । न चात्रेतरेतराश्रयत्वम्‌-— 
अज्ञाने सति साक्तिणोऽज्ञानसाधकत्वम्‌ , तस्मिश्च सत्यज्ञानसिद्धिः-इति; 
अनादित्वाहुभयोः । संविद्रपं स्वप्रकाशजीवभावम्‌, ईश्वरभावम्‌ , तत्त- 
त्साक्षिभावं च।नाद्यविद्यासंबन्धेनेवाश्नुते, न स्वतः । तदुक्तम्‌ 


“जीव ईशो विशुद्धा चित्‌ तथाजीवेशयोभिदा ॥ 
अविद्या-तञ्चितोयोंगः षडस्माकमनादयः ॥” 


इति, इत्यनादिस। क्षिस्वरूपमप्यना्यज्ञानयोगेनेत्यभिम्रत्येवाज्ञानवशादि- 
युक्तम्‌ ; अविद्या-तद्चितोयोगस्याप्यनादित्वात्‌ ; अन्यथा5नावृतावस्थाया- 
मिव न जीवः, न वेश्वरः, न वाऽविद्या, न वा संसृतिः, इति स्वेमधरोत्तरित॑ 
स्यात्‌। अविद्याश्रयः, तद्विषयो वा संविन्मात्रम्‌, तदुपधानप्रयुक्तं तु 
साक्षित्वम्‌, धति साक्षिस्वरपस्याज्ञानोपधानप्रयुक्तत्वेऽपि नाज्ञानस्य 
साक्ष्यधीनत्वं स्वरूपसिद्धौ, उत्पत्तौ वा, इति नात्रोतपत्तिप्रतिबन्धोऽन्योन्या- 
श्रयणेन । व्यक्तं चेतद्‌ ब्रह्मसिद्धौ ॥ 
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साक्षित्वस्याविद्याप्रयुक्तत्वे5प्युत्पत्ताविव 
ज्ञत्वावपि नान्यान्याश्रयः । 


एतेन- ज्ञप्तावपि नान्योऽन्याश्रय इति--व्याख्यातम्‌; अज्ञानस्य 
सःक्ष्यधीने प्रकाशेऽपि साच्तिप्रकाशेऽज्ञानप्रकादानपेक्तणात, इति कथ- 
मत्रान्योऽन्याश्रयः ? उपहितेन स्वप्रकाशेन साक्षिणोपाधेः प्रकाशेडप्युपा- 
थिना जडेन तस्रकाशायोगात्‌ ॥ 
एतेन -- 
“स्वीकृत ह्यविशेपस्य साध्यासाधकता कुतः ॥। 
तञ्चातिशेपमानेन साध्यमित्यनवस्थितिः ॥” 
इति--परास्तम्‌ । सत्यम, भावरूपाज्ञाने साक्षि प्रत्यक्षं मानमुपन्यस्यते । 
न च तावता सत्यस्यंव साधकत्वम। अज्ञ।नोपहितस्य, अन्तःकरणो पहितस्य 
वा साक्षिणो हि न संविन्मात्रस्येबाशेपबिशेपवेधु्येम्‌ ; तस्याज्ञानोपहित- 
स्याज्ञानापाधनव साचेशोपत्वात्‌, इति नाविशेषस्य साधकता परं प्रति 
[सिद्धान्तिना साध्यम्‌; तम्य साथकत्वस्यंवाङ्गीकारात्‌ ॥ 
यत्त नित्रिशोपं शशविपाणदीति, तदिदं “सत्यं ज्ञानमि”ति श्रतिविरुद्धम। न 
ह्यसदसाधकरमित्यतावत। निविशेपमप्य्रसाधक्रत्वादसदापतति। ताबता ह्यस- 
इलक्षण्यं साधकत्वे तन्त्रमित्येवायाति । यथा चावृतावस्थायां वस्ततो निर्वि- 
शेषमपि सवंजगदुपादानक्र।रणम्‌_, तथाऽन्यत्र व्यक्तम्‌ । अनाव्ृतावस्थायां 
तु न साध्यम्‌, साधनम्‌, सिद्धिः, साधको वा, इति कथं साधकत्वमस- 
द्रलक्षण्येऽपि । मिथ्यात्वं त्वसदूचळच्षण्यमपि, इति न साधकता प्रतिवन्धि, 
अद्रेतिनां निभरो हि न मिथ्यात्वस्य, असत्त्वस्य वाऽ्थक्रियाकारित्म- 
प्रयोजकत्वे, किन्तु सत्यत्वस्यार्थेक्रियाकारित्वप्रयोजकत्वनिरासे, असद्र- 
लक्षण्यस्यब मिश्याथंसाधारणस्य प्रयोजकत्वव्यवस्थापने च || 
न चासत्त्वं मिथ्यात्वं चेत्यनथान्तरम्‌ । वाध्यत्वरूपस्य मिश्यात्वस्यास- 
दसाधारण्यात्‌। त्राध्यत्वं द्धिष्टानतत्त्वसाक्षास्कःरनिवत्यत्वं निरधिष्टानस्या- 
सतो वाधितम्‌_, इति ब्रह्मातिरिक्तस्य मिथ्यात्वं नार्थक्रियाकारित्वबिरोधि । 
मिथ्याभूतस्याथक्रियाका रित्वोक्तिस्तु वस्तु स्थ्रितिम नुसृत्यव. न तु मिथ्यात्वस्य 
तस््रयाजञक्रत्वमपि मत्वा । एवं मिश्य।त्वमपि भाविवाधदष्ट या वस्ठुगति- 
मनुखृत्य, इति न मिथ्यात्वं साधकत्वं च व्याहृतम्‌ 


निश्चितं मिथ्यात्वम्‌, साधकत्वं च व्याहन्यते । न च यावदखण्डाकार- 
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साक्षात्कारं कस्यापि ब्रह्मव्यतिरिक्तस्य प्रातिभासिकव्यतिरिक्तस्य 
मिथ्यात्वं निर्णीयते । देहात्मश्रमस्थलेऽपि वस्तुगत्ये भ्रमत्वम्‌, न व्यव- 
हारदशायाम्‌ । एवमपि व्यवहारसाधकत्वमनुभूयत एव देहात्मवुद्धय- 
परिहाणेन; अन्यथा रोगादिपीडितस्य भग्नाङ्कल्याद्यवयवविशोपस्य, शीता- 
दिपीडितस्य, अन्यस्य वा न सुख दुःखाद्यनुभवः स्यात्‌ , इत्यर्थेक्रियाका- 
।रत्वान्यथानुपपत्त्या मिथ्यात्वविरोधिसत्यत्वानुमानं नोपपन्नम , असत्ये 
देहात्मनि सत्यत्वानुमानस्य व्यभिचाराञ्च। तत्र यदि प्रमितमेव साधकम्‌, 
तह्द्वतरष्ट था सविशेपत्रह्मणोऽप्यप्रमित्वाञ्ञगत्कारणत्वानुपपत्तिः स्यात्‌। 
तस्येव मिथ्यार्थानामपि व्यावहारिकं प्रमितत्व तु समानम्‌ ॥ 

प्रमाणं हि वस्तुसिद्धावुपयुज्यते, तत्सविशेषविपयक्रत्वं किमर्थम्‌? विशे- 
पमात्रमिथ्यात्वेऽपि प्रमाणत्वाविघातात्‌ ? न च निर्विशेषस्याप्रामाण्यम ; 
वेदान्तानामपोरुपेयाणां तत्राप्रामाण्यकारणाभावेन प्रामाण्याबाधात्‌। न 
च तत्र विपयस्य बाधा केनाप्यनुभूय्रते। न च साधकतमत्वं विषयस्य 
प्रामाण्यकारणम्‌; अबाध्यत्वस्येव तस्रयोजकत्वात्‌ , निविशोपप्रामाण्येऽपि 
प्रमाणानां स्वजन्यवृत्तिद्वारा समूलानर्थनिवृत्तिसाधकत्वात्‌ साधकतमत्वं 
वेदान्तानां निविशेपपराणांमप्यव्याहृतम्‌॥ 

विषयस्य लु साधकत्वम्‌, साधकतमत्वं वा न प्रामाण्यकारणम्‌ ; प्रयोज- 
नपराणां वाक््यानामप्रामाण्यापत्तः। न हि प्रयोजनं सिद्धं साधकम्‌; साधकः 
तमं वा । वेदान्तप्रमाणस्याखण्डब्रह्मविषयस्प्र सकलबन्धनिवतेकन्ञानजन- 
कस्य सप्रयोजनस्य कथमप्रामाण्यम्‌? तदुक्तं भाष्ये---“अविद्यानिश्वत्तिपर- 
त्व।च्छास््रस्ये”ति ॥ 


प्रमाणस्य साधकतमत्वमज्ञाननिवतकत्वेन; ज्ञापकत्वमात्रेण, वस्तुसाध- 
कत्वेन च । तत्र सिद्धस्यवार्थस्याज्ञातस्य ज्ञापनं खलु प्रमाणस्य कृत्यम्‌; अन्य- 
थाऽसतोऽपि प्रमाणतः सिद्ध चापत्तिः। तत्तु त्रेदान्तानां निविशोषप्रामाण्य एव 
मुख्यम्‌; तस्यैव साक्षादज्ञानाश्रयविपयकस्वेन तदूबोधनेनव तेपां प्रामाण्यात्‌ । 
सविशपं ब्रह्म, विशेपा वा नाज्ञानविपयाः साक्षात्‌ , किन्तु शुद्धचतन्यद्वारव, 
इति निविरेपाप्रामाण्ये विशेषाणाम , जडानाम्‌, जडोपहिताना वा न 
प्रमितत्वमवहीयते ॥ 


तत्र संविन्मात्रं स्वप्रकाशं स्वतः सिद्धम्‌ । तदेवाज्ञ।नोपहितमपि साक्षि- 
रूपं स्वतः सिद्धम्‌। एवमज्ञानमपि साक्षिण सिद्धम, येपु न प्रमाणापेक्षा 


BTSOTEARSTEES ES ७ --> 
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किन्तु विशेषाणां त्वाज्ञानविषये ब्रह्मण्यारोपितानां साक्षिसिद्धानां ज्ञाता- 
नामेवार्थक्रियाकारित्वात्‌ तज्ज्ञानजननार्थमेव प्रमाणापेक्षा, इति 
सविशेपब्रह्मणोऽपि प्रमितत्व॑ प्रमाणसिद्धविशेपोपधानेनंब, इति तदु- 
पहितस्य, तस्याप्यज्ञानविषयत्वनिवर्तकज्ञानजनार्थमेव प्रमाणापेक्षा ॥ 


न च तत्राप्यविद्यानित्रृत्तिमात्रपरत्वं शास्रस्य; तस्य साक्षादज्ञानाविषय- 
तात्‌ । अनाद्यज्ञानविषयचेतन्यसम्वन्धोऽपि चतन्येऽध्यासमात्रेण; अन्यथा 
सर्वाणि प्रमाणानि वितथानि स्युः। इदमेवाभिप्रेत्यो क्तं भाष्ये-“इममेवाध्यासं 
पुरस्कृत्य प्रमाण-प्रमेयव्यवहाराः सर्वे. लोकिक्राः वेदिकाश्च प्रवृ त्ता सर्वाणि च 
शस्त्राणि बिधि-प्रतिषेधमोक्षपराणी”ति। अनेन हि सविशेषवाक्यानामप्यु- 
पासनपराणां विधित्वादध्यासं पुरस्कृत्यव प्रवृत्तिरुपपायते । अज्ञानान्तःकर- 
णादीना साक्षिणेवाप्रमाणेन भानं तु तडुपहितस्वप्रकाशचतन्यस्येब साक्षि- 
तेन, इति साक्षिण्यारोपिततयेवाऽज्ञानस्य सिद्धत्वात्‌ तत्र साक्षिण एव 
साधकतमत्बम्‌॥ 


अज्ञानस्य संबिन्मात्रेण, साक्षिणा च न 
विरोधः, तेन तस्य भानोपपत्तिश्च। " 


तत्र यथा राहुणा55वृतेन सूर्येण राहोः प्रकाशः, एवं स्वप्रकाशस्यापि चेत- 
न्यस्य तेनावरणम्‌_, अज्ञानस्य स्वाव्ृतप्रकाऱ्यत्वं च न व्याहन्यते । चेतन्यत्व 
मात्रं स्वप्रकारां नाज्ञानस्य विरोधि, किन्तु प्रमाणजन्यं व्रत्तिज्ञानमेव तद्ठिरो- 
धीति व्यक्तमन्यत्र । परमतेऽप्यविद्या शक्तिविशेपरूपेश्चराश्रितेच स्वप्रकारां 
जीबचतन्यमिवेश्चरमाच्छादयतीति स्वीक्रियते; अन्यथा कथमीश्वरः सर्वे- 
पामपि न प्रत्यक्षः ? किमर्थानि वा तत्पराणि शास्त्राणि ? इति तेनेत्र नयेन 
विद्यापि तत्रेश्वरेणेब तदावृतेन चेतन्येन प्रकाशते, न तु तत्प्रकाशार्थं प्रका- 
शान्तरमपेक्षते, इति सक्ष्युपाधितया साक्षिभास्यमज्ञानम्‌, साक्तिस्वरूपं 
वाऽनादिसिद्धं न प्रमाणञ्यापारमपेत्तते ॥ 
अज्ञानस्य साक्षिविषयत्वपरीक्षा | 
यत्तु--अज्ञानमारोपितमपि सात्तिणो.विषयः, न वा। आये विषयित्वं 
साक्षिण्यापतितम्‌ , द्वितीये साक्षित्वमेवानुपपन्नम्‌; “साक्षाद्‌ द्रष्टरि संज्ञा- 
याम्‌” इति निर्वेचनासंभवात्‌ , अतद्विथयेण तत्सिद्धिरलौकिकी । निविशोषत्व- 
स्याप्यज्ञानवशात्‌ साक्तित्वमिति-निरस्तम्‌ ॥ 
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तत्रेद॑ प्रष्टव्यम---विषयत्वं घटादाविवावरणाभिभवद्रारकचेतन्याभि- 
व्यक्तत्वं विवक्ष्यते, विनेवावरणःभिभवं स्वप्रकाशचतन्यसम्बन्धमात्र वा । 
आये साक्षिणोऽनावृतस्येवाज्ञानभासकत्वाद्‌ न विषयत्वमज्ञानस्य घटादा- 
विव मुख्यम्‌ , किन्तु चेतन्यसम्बन्धमात्रै गोणमेव । तेन च यदि साक्षि- 
णोऽपि गौणं विषयत्वमप्यापायते, तहींष्टापत्ति:। एतेन-द्वितीयोऽपि-व्या- 
ख्यातः; विषयस्वकल्पस्येव स्वीकारात्‌ , “साक्षाद्‌ दृष्टरे संज्ञायाम्‌” इति 
तु लौकिकसाक्षिणं प्रमाणजन्यव्ृत्त्याश्रयमभिम्रेत्य। साक्षिणोऽविद्यान्तः- 
करणवृत्तिद्घारेव भासकत्वमिति विवरणप्रस्थाने तु साक्षिणोऽपि 
वृत्त्याश्रयत्वमात्रेण साक्षित्वमिष्टमेब। परमते यथा-“तदक्तत” इति 
स्वरूपचेतन्यस्य विषयसम्बन्धमात्रेण ज्ञातुत्वव्यपदेशः, न तु स्वरूपचेतन्या- 
श्रयत्वेन, इति गौणमेवेक्षितृत्वं विषयसंबन्धमात्रेण, एवमत्रापि गोणं 
विषयत्वं साक्षिसम्बन्धमात्रेणेति न दुष्यति। सिद्धान्तितं चेवमेव 
वृत्ति विना साक्षिभास्यत्वमतमाश्रित्य सर्वज्ञत्व॑ भामतीमतानुसारेण 
सिद्धान्तलेशसंग्रहे ।। 


निर्विशेपचेतन्यस्य साद्वित्वेऽपि साधकत्वम्‌। 


इयमेव नीतिनिविशेषस्याप्यज्ञननवशात साक्षित्वेऽपि। साक्षित्वं द्यज्ञा- 
नोपधानाधीनमित्येवास्य वाक्यस्य तात्पर्यम्‌, न तु निविशेपं साक्षि; 
अज्ञानवशात्‌ तस्साक्षित्वेऽपि साक्षिणेवाज्ञानस्य प्रकाशोडप्यविरुद्ध:, यथा- 
राहुणा55वृतो5पि, सूर्यः स्वाबरकस्य राहोरपि प्रकाशक्रः। न चेतावता 
साक्षिणः साधकत्वं विरुध्य़रते । स च यद्यपि सविशेषः, तथापि स्वरूपतः 
सत्यत्वेऽपि मिथ्योपाधिकत्वाद्‌ मिथ्यापि; स्वरूपतः सत्यत्वेनापि तुः 
स साधक एव इति ॥ 
वस्तुतस्तु मिथ्याभूतस्याप्यर्थक्रियाकारित्वं मिथ्यात्वाविरोधिसत्ताजात्यथ- 
क्रिया कारिस्वरूपसत्ता+युपगमादद्वेतमते:न व्याहृतम्‌ „ इति न निविशेपं सात्ति, 
येन तस्याज्ञानविरोधित्वं स्यात्‌, अन्योन्याश्रयो वा-साक्षिसाधकताधीनं 
निविशेषसाधकत्वम , तत्सिद्ठो च साक्षिणः साधकलसिद्धिः--इति, इति 
साक्षिग औपाधिकमिथ्यातेऽपि साधकत्वसपिरुद्धम ॥ 


मिगात्येऽपि श्रुतेर्योधफत्याधिरोधः । 


एतेन--विश्वसत्यतामनङ्गीछुरषेतां स्वातिरिक्तसबेभिध्यात्वं प्रतिपाद्‌- 
२९ 
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यतां “नेह नानास्ती”त्यादीनामपि वाक्यानां सिथ्यात्वापस्या तदबो- 
धकता, असाधक्रता वा स्यादिति--परास्तम्‌, दत्तोत्तरत्वातू । बोधकता- 
दशायां बाध्यत्वानिणयात्‌ , साधकत्वाविरोधाच ॥ 


स्वस्वसिद्दान्तप्राधान्येन वादित्वव्यवस्था । 


एतेन--प्रमाणादिमिथ्यात्वमपि--व्याख्यातम्‌ । चार्वाकादीनां साया- 
वादिनां वाऽन्येषामपि वादित्वाभावापत्तिरिति तु न युक्तम्‌; स्वमत- 
सिद्धप्रक्रियामादाय सवेत्र वादित्वस्याविशेषेण तत्तन्मतरीत्या बोद्धानाम्‌ , 
अद्वतिनां वा वादित्वस्याविरोधात्‌ , तत्तद्वादिनः सर्वेऽपि प्रतिवादिप्रकि- 
याणां स्तप्रक्रियाप्राधान्येन निरसनेनेव स्वसद्धान्तं समर्थयन्तीति 


हि मयादा ॥ 


अद्वेतिनां यावदूबाधं सर्वप्रामाण्यत्रादितां चादित्वोपपत्तिः। 


अट्टेतिनस्तु याबद्वाधं प्रमाण-प्रमेयव्यवस्थां व्यावहारिकसत्यत्वा- 
वलम्बनेनेव स्वसिद्धान्तं समर्थयन्ति प्रतिवादिसिद्धान्तानां स्वसिद्धान्त- 
विरुद्धानामेव निरसनेन। अद्वतिनां व्यावहारिकसत्यत्वं तदीयमुक्ति 
क्षणपयंन्तं सत्यत्वेन, प्रतिवादिनां पारमाथिकसत्यत्व॑ तु तदीयसुक्ति- 
समयेऽपि सत्त्वाङ्गीकारेण । तत्र तदीया सुक्तिरद्रेतिनां व्यवहारद्शोव, 
इति तदीयपारमाथ्रिकसत्त्वम्‌ , अद्रेतिनां व्यावह।रिकसत्तवं चानथान्तरम्‌ ; 
नाममात्रे विवादात्‌॥ 


अद्वतिनां युक्तिस्तु वेदान्तमहातात्पयविषयः प्रत्यक्षाद्यविरुद्धेन न 
केनापि प्रमाणेन बाधितुं शक्येति बहुशः पृवमावेदितम्‌, इत्यद्वेतवादस्य 
बन्धमिथ्यात्वस्प्र च न कथमपि प्रमाणबाश्रः ॥ 


एतेन— 
“तस्माद्‌ व्यवहृतिः सर्वा सत्येत्येव व्यवस्थिता ।।” 


इत्यपि-व्याख्यातम्‌; यावद्वयवहारं प्रतिवदिसम्मतमुक्तिपयन्तं 
सवबन्धसत्यत।या अङ्गीकारेणेष्टा।पत्तेः, इति व्यावहारिकमेव सवे सत्य- 
मित्येव पर्यवसन्नम्‌ । तत्त्वद्वेतिनामपि नानिष्टम्‌; यावद्‌ व्यवहारयोग्यत्वं 
सत्यतया एव व्यावहारिऋसत्यत्वात्‌ , तथा च प्रातभ।सिकसतोऽप्यस द्वि- 
लक्षणत्वेन साधकत्वे केव कथा व्यावह्दारिकसतः साधकत्वे ? परमाथे- 
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सत एव साधकत्वे तु स्वाप्नानां वासनामयानां तत्तत्साप्निकव्यवहार- 
हेतुत्वं स्वप्न एव दृश्यमानं कथमुपपद्यते ? एतेन--प्रमेयं नास्ति, अस्ति 
च प्रमाणमिति व्याहतमिति - परास्तम्‌। यावदूव्यवहारं प्रमाणसत्त्वम्‌ ; 
प्रमेयस्य सत्यत्वात्‌ । तदुक्तम--- 


“देहात्मप्रत्ययो यद्वत्‌ प्रमाणत्वेन कल्पितः । 
लौकिकं तद्वदेवेदं प्रमाणं त्वाऽऽत्मनिश्चयात्‌ ॥? 


इति ॥ 
सत्त्वस्य कारणतानवच्छेदकत्वम्‌ ॥ 
अत एव प्रमाळचक्तणेऽवाधितपदमपि विशेपणम्‌। तत्र च व्यवहारः 
कालाबाधितत्वमेवाबाधितशब्दार्थ इति परिभाषादो व्यक्तम्‌ । 
वस्तुतस्तु 
“पूर्वेसम्बन्धनियमे हेतुत्वे तुल्य एव नो॥ 
हेतुतत्त्वबह्‌भूतसत्त्वासत्त्वकथा दथा ॥" 


“अन्तरभावितसत्त्वं चेत्‌ कारणं तदसत्ततः || 
नान्तभावितसत्त्वं चेत्‌ कारणं तद्सत्ततः ॥” 


इति खण्डनोक्त्या सत्त्वासत्त्वीदासीन्येनव प्रमाणानां सत्त्व- 
मनपेक्ष्येन व्यवह्दारनिवाहकत्वात्‌ , सत एवाथसाधकत्वमिति न 
नियमः, व्यवहारप्रयोजकत्वेऽसद्व्लक्षण्यमात्रस्य प्रयोजकत्वात्‌ ॥ 


असतः साधकत्वानुपपत्तावविवादः । 


यत्त-यदि प्रमाणानि न सन्ति, तर्हि साधकानि 
न स्युः; असतः साधकत्वस्यानुपपत्तः, तेषां च 
साधकत्वे तत्कार्यो व्यवहारो न निष्पद्येत । तथा 
च वादिता न स्यात्‌। अस्ति चेयम्‌ । तस्मादू 
हेतूनां प्रमाणादीनां सत्ताऽभ्युपगन्तव्या, इत्यसत 
साधकत्वानुपपत्त्या प्रमाणादीनां सतामेव साध- 
कत्वमङ्गीकते व्यम्‌--इति ॥ 
सेयमसतः साधकत्वानुपपत्तियेद्यद्वेतिन: प्रति, तर्हि असतस्स|धकः 
त्वस्यानङ्गीकारादू .न दोषावहा । न च शुक्तिरूप्यादिकं घटादिक वा 
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व्यावहारिकसद्‌ असदू नाम, न वा प्रमाणान्यपि तन्मतदृष्ट्या न सन्ति, 
किन्तु मिथ्या, ज्ञाननिवत्यांनि वा, इति नानुपपत्तिलेशो5पि ॥ 


एतेन--विमतो व्यवहारः, न साधनादिक्षमः, प्रमाणादिसत्ता भ्यु- 
पगमपूर्वकतारहितत्वा दिति--परास्तम्‌; व्यावहारिकसत्ता भ्युपगमेनेव व्यव- 
हारस्य प्रवतेनेन हेत्बसिद्धे: । सदसद्विलक्षणत्वं वाऽनिवेचनीयत्वं व्यव- 
हारप्रयोजकम्‌॥ 


वस्तुतस्तु —कायंम्‌, कारणं वा न सत्‌, न वाऽसत्‌, उभयमपि 
ब्रह्मातिरिक्तं सदसद्विलक्षणम्‌; उभयस्यापि ब्रह्मव्यतिरिक्तस्य श्रत्या मिथ्या- 
त्ववणेनात्‌ । श्रतिश्चापोरुषेयी न स्वप्रामाण्यार्थमन्यत्‌ प्रमाणमपेक्षते । 
तदुपब्र हकानुमानादेरपि स्मृतीनामनुमापकत्वनयेनोपजीव्यश्चतिद्वारव 
प्रामाण्यमिति न दोषः॥ 


निष्कषेस्तु--“नेह नानाऽस्ति किङ्र ने? त्यादिचाक्यबलेनात्माति रिक्त- 
सर्वासत्त्ववादो नाद्वेतिनाम्‌ , किन्तु व्याबहारिकसत्त्वाभ्युपगम एव, इति 
सवान्तःपातिव्यवहारस्यासतोऽपि प्रमाणांदेच साधकत्वे न कोऽपि विरोधः॥ 


सत्तात्रे विध्यंकसत्तावादाभ्यां मिथ्याभूतस्यापि सत्प्रतीतिः । 


एतेन-व्यवद्दारसतश्चापि साधकत्वं तु पूवेबदिति--व्याख्यातम । 
तत्र व्यावहारिकं सदिति यावट्टयवहारमबाध्यमात्रं विवक्ष्यते । तञ्च याव- 
द्वाधं सत्त्वादेच , न तु सदेव । यथाच यदू निबिशेषम्‌, तत्‌ सदेव। तत्त 
न साधकम्‌, तथा पूर्वेमेवोक्तम॥ 


न च तदतिरिक्तं किमपि सदेव; अन्यथा “सत्यं ज्ञानम्‌’ इति ब्रह्मणः 
सत्यत्वलक्षणमसङ्गतं स्यात्‌ । तेन हि त्रह्मव्यतिरिक्तमसत्यमिति ज्ञाप्यते । ` 
“ग्राणा चे सत्यं तेषामेष सत्यम्‌” इति ब्रह्मणः सत्यापेक्षयाऽपि सत्यत्वं 
यदाम्नायते, तदिदं सत्तातारतम्यं विना नोपपद्यते ॥ 


एवमेव -- “सत्यं चानृतं च सत्यमभवदि”ति सत्य़ानुतयोरपि सत्य- 
ताप्रतिपादनम_। तेन च ज्ञायते सत्तात्रेविध्यवादेन सत्पद्व्यवहारः, एक- 
सत्तावाद्‌ः सत्तादात्म्यमात्रेणः, अन्येषां तद्रिवतेरूपाणां सत्पद्व्यवहार इति 
बा । तथा च सदेवपदवोध्यम्‌ , सत्यज्ञानप्रतिपाद्यमानं वा सुख्यं सत्यं र्म 


न्यायसुधापरीक्षा १९७ 


कमेव । निर्विशेषं तु न साधकम । साधकं तु किमपि सत्ताविशिष्टम्‌ „ सत्ता- 
दात्म्यवद्ठा, इात-सदव साधकम्‌; असतः सा घकत्वानुपपत्तारति परास्तम्‌। 
याद्‌ ब्रह्मचत्‌ घटाद्‌कमपि सदेव स्यात्‌, तर्हि तस्य कामं व्यावहारिकं 
सत्त्वमास्थीयताम्‌ । व्य!वहारिकसत्त्वं तु मिथ्यात्वप्रतिबन्धीति परेषां 
मनोरथमात्रम्‌ , न तु स्वाथसाधकम्‌, नवा व्यांवहारिकपद्मत्र व्यर्थम्‌ 
सद्न्तरव्यावतेनारथेत्वात्‌ तत्पदस्य, सत्तात्रेविध्याङ्गीकारात्‌॥ 


सत्ताविभाग कारणानि । 


तथाहि--ट्विविधं सत्‌ सुख्यम्‌_, अमुख्यं च। आद्यं विज्ञानमात्रम्‌, 
यस्य न वाधः कदापि केनापि प्रकारण । अझुख्यं द्विविधम---मायोपाधि- 
कमाम्वरादिकम्‌, द्वितीयं शुक्तिरुप्याद | तत्रास्वरादिकमाव्रह्मज्ञानं 
बाधवेधुर्याद्‌ अनादिकार्यनिर्वाहकत्वात्‌ व्यावहारिकं कतिपयप्रतिपत्तकति 
पयकाळतथात्वावगमादू, इति लोकिकस्तस्य व्यवहारतेन निरुद्यते। द्वितीयं 
शुक्तिरूप्यादि। तत्त प्रतीतिसमयमात्रपरिवर्तिस्वरूपेण न संवाद-द्दानादिहेतुः; 
इति,प्रातिभासिकसुच्यते । तदेवं सत्तात्रविध्य!दू अम्बरादिकं विश्वं सदपि 
पारमाथिकत्वाभावादू मिथ्येत्युच्यते । व्यावहारिकत्वात्त तद्‌न्तगत- 
प्रमाणादेः कथाऽङ्गता । तत्र व्यावद्दारिकादि विशेषणं पारमार्थिकत्वव्युदा- 
सार्थेमित्यद्टेतिनां मर्यादा ॥ 


सत्ताप्रेविध्यपरीक्षा । 


यत्त--कि पारमार्थिकं सदेव सत्‌, असञ्चति बाध- 
भेदेन द्विविधमिति सत्तात्रेविध्यम , उत सत्त्वेनावा- 
न्तरभेदेन। नाद्यः; सदिति ज्ञानमात्रेण सतोऽ 
क्रियाहँत्वायोगात्‌, येन तथाविधं प्रमाणादि- 
कथाऽङ्गं स्यात्‌ । वाधविलम्बस्त्वप्रयोजकः ; अथे 
तादवस्थ्यांनवृत्तः । एवं ज्ञानसत्यताऽप ; शुक्तर- 
जतादेरपि रजतोचिताथक्रियाकारित्वप्रसङ्गात्‌-इति ॥ 


तत्र पारमथिकर्वाविशेषितसन्मत्रस्येब मुख्यामुख्यभेदेन द्वेविध्यम , 
सुख्यत्वसुख्यत्वं तु बाधाबाधाभ्याम्‌। बाधेऽपि मुख्यामुख्यत्वं कालविल- 
स्ब-तद्भावाभ्याम्‌। सदसञ्चेति विभागस्तु नोरीक्रियते ॥ 


न हि व्यावहारिकं प्रातिभासिकबद्‌ व्यवहारकालः एव बाध्यम्‌; विसं- 
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वाद्यथेक्रियाकारि वा, इति यावद्व यवहारं बाधाबाधाभ्यां विभागो मुख्या- 
मुख्यभेदेनोपपद्यते । तत्र यद्यपि कालविल्म्बो5प्रयोजक:; तथापि स्वरूपे- 
णार्थेतादवस्थ्य-तदभावाभ्यां विशेषस्तु दुनिवारः ॥ 


तथाहि--व्यावहारिक यावत्तन्नाशं स्थूलरूपेण तेनेवानुवतते, प्रतीयते 
च । तन्नाशे तु कारणात्मतामउनुते, बाधस्तु तस्य मूलोपाद।ननाशानन्तरमेव, 
इति प्रतीतिनाशोऽप्यर्थताद्वस्थ्यं तत्र बतेते। प्रातिभासिकमपि यद्यपि 
प्रतीतिनाशे कारणात्मना भवति, तथापि तस्य बाधः ; संसारदशायामेव 
कारणात्मनाऽपि नाशात्‌ ॥ 


' सर्वथा तु न तत्रार्थताद्वर्थ्यम्‌। तत्रेव शुक्तौ रजतान्तरप्रतीतिस्तु 
~ 4.5. ` व्य १० विशे ON ०१० ह. 
तत्राविद्यान्तरपःरिणामरजतान्तरस्येवेति पमभिप्रेत्येन व्यावहारिक 


प्रातिभासिकभेद्‌ः । अर्थक्रियाकारित्वं तु तस्यापि प्रवृत्तिप्रयोजकत्वात्‌ , | 


विबिघव्यवहारहेतुत्वात्‌ , यावदूबाधं तल्लाभनिबन्धनानन्दहेतुत्वाद्दा वतते, 
परन्तु प्रबृत्तेविसंवादित्वाद्‌ न व्यावहारिकत्वमस्य। रजते5रजतश्रमे तु 
हानादिबुद्धिहेतुत्वं प्रत्यक्षमेव ॥ 
एतेन-- 
“सत्त्त्रेविध्यं च मानानां सिद्ध येत्‌ केनेति प्रच्छ थते । 
तस्याप्युक्तप्रकारेण नेव सिद्धिः कथंचन ॥? 
इति--व्याख्यातम्‌ । एतदाशयस्तु- किं परमार्थसता55त्मेतरेण 
सत्तात्रविध्यं साध्यते, आत्मना वा । आये द्वेतापत्तिः, द्वितीये तु 
निर्विशेषस्य न साधकत्वम्‌ , व्यावहारिक-प्रातिभासिकयोः स्वरूप- 
मद्याप्यसिद्धम-- इति ॥ 
अत्रायं समाधि:--ब्रह्मप्रमातिरिक्तबाध्यत्वेन प्रातिभासिकं सत्त्वम; ब्रह्म 
ध्रमामात्रबाध्यत्वेन व्यावहारिकसत्यत्वम्‌ , अबाध्यत्वेन पारमाथिकं सत्त्व- 
मथोपत्तिप्रमाणेन साध्यते । तथा चामुख्य सत्‌ प्रातिभासिकम्‌, व्यावहारिकं 
वोक्तविधमधिष्ठानज्ञानबाध्यत्वाद्‌ न सत्‌, न वाऽसत्‌, विरोधाद्‌ न 
सदसत्‌ , किन्तु सदसद्विल्क्षणत्वादनिवेचनीयमेव, इति नासाधकमिति ॥ 
` सदसददेल्क्षण्यसाधकत्वप्ररोजकत्वम्‌ । 


हे अत्र च “तरति शोकमात्मविदि”ति श्रतिरपि मानम । तत्र प्रमाणादेः 
साधकत्वं सदसद्विलक्षणत्वेन, असट्विलक्षणत्वमात्रेण वेति पूर्वमुक्तम॥ 


» 
sisi IE CP eis Ah ase hl Shs sh lh वक" RS Sit isn 33971: का, SS SESS SS SOS i SS SS) et sd es 





न्यायसुधापरीक्षा २९९ 


एतेन 
“बलक्षण्यं सद्सतोरप्येतेन निरस्यते । 
वलक्षण्यं सतश्चापि स्वयं सद्धेदवादिन: ॥ 
असतश्चापि विश्वस्य तेनानिष्टं कथं भवेत्‌ ।” 
इति--व्याख्यातम्‌ ; म 
अस्य सदसद्वेलक्षण्ये बाधकत्व॑ न स्यात्‌ साक्षिण इवेति यदि 
त्पर्यम्‌ , तहिं पूर्वोक्तप्रकारेण साक्षिणो5प्यविद्योपहितरूपेण.पक्षकोटि- 
निविष्टत्वात्‌ , तत्रापि सदसद्वेलक्षण्येनेव साधकंस्वात्‌ यत्र यत्र सदसदू- 
लक्षण्यम्‌, तत्र तत्र नासाधकत्वमित्यत्र न व्याप्तिः संग्रतिपन्ना, 
इति साक्षिदृष्टान्तेन सदसङ्गैलक्षण्यस्य मिथ्यार्थस्यासाधकत्वप्रयोजकल्वं 
न सम्भवति ॥ | 
एतेन--तत्र प्रमाणानुपपत्तिरित्यपि--व्याख्यातम्‌; सदसद्विलक्ष- 
णेनेव प्रमाणेन सदसद्वेलक्षण्यस्यापि साधनात्‌ । न चात्र वादि-प्रतिवादिनो- 
रसंप्रतिपत्तिः; शुक्तिरूप्यादौ वादिसंप्रतिपत्तेः। प्रतिवादिनोऽसंप्रतिपत्तिः 
येदि प्रतिज्ञामात्रेण, तहिं अप्रयोजकम्‌--यदिं सदृसद्वेलक्षण्यस्य साधकत्वे 
बाधकं न स्यात्‌। न hs युक्तम्‌ ; तत्र व्याप्तेरभावात्‌ , साक्षिणोऽपि सदः 
सद्वेलक्षण्येनेव साधकत्वस्योपपादनात्‌ , इतिं प्रतिकूलतको भावात्‌:-प्रतिवा- 
दिनोऽपि संप्रतिपन्नत्वं वक्तव्यम्‌. प्रतिज्ञामात्रस्याप्रयोजकस्य प्रतिकूलः 
तकेरहितस्यासाधकत्वात्‌ ॥ 


न च सत्त्वाभावे साधकत्वं न स्यादिति प्रतिकूलतकेः; अंसतोडसाध- 


कत्व्स्यासत्त्वप्रयुक्तत्वेन सत्त्वाभावाप्रयुक्तत्वात्‌। यथा च सत्त्वासत्त्वयोने 
परस्परविरहरूपत्वम्‌- सत्त्वाभाववति सत्त्वेऽसत्त्वाभावेन, असत्त्वे सत्त्वाः 


भावेऽपि तत्रासत्त्वाभावस्य सत्त्वस्याभावेन च परस्परव्यभिचारात्‌॥ 
सति चेवं सद्विलक्षणत्वात. सद्दिविक्तत्वरूपस्य, ज्ञाननिवत्येत्वरूपस्य 
वा मिथ्यात्वम्‌, असद्विलक्षणत्वात्‌ साधकत्वं च सिद्धयति, इति मिंथ्याभूत- 
स्यापि साधकत्वं न विरुद्धम्‌ ॥ 
साध्रकत्वानु पपत्तिरेव मिथ्यात्वे प्रमाणम्‌। 


_ ययप्यसद्विङक्षणत्मात्रं साधकत्वप्रयोजकम ; तथापि तस्य मिथ्यात 
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सामानाधिकरण्यं मिथ्याभूतस्यापि साधकत्बोपबृ'हणार्थमिति मन्तव्यम्‌ । 
न च सट््रेलक्षण्येऽसत्त्वापत्तिः, असद्वेलक्षण्ये वा सत्त्वापत्तिः; तयोः पर- 
स्परविरहरूपर्वाभावादिरयनुपदमेषोक्तस्वात्‌ , इति न मिथ्यात्वोपपादना- 
सम्भवः; तस्य साधकत्वाभावात्‌ , इति मिथ्यात्वानुपपत्त्यापादनं युक्तमेव || 


यदा सतो न साधकत्वम्‌; निर्विशेषस्य तदसम्भवात्‌ , तथाऽसतोऽपि 
न साधकता। साधकत्वं तु विश्वस्य प्रत्यक्षं गत्यन्तराभावात्‌ सदसद्वेलक्ष- 
एयेनेव, तथेत्र शुक्तिरूंप्यांदौ दर्शनात इति साधकत्वानुपपत्तिरेव मिथ्यात्वे 
तन्त्रमिति विवक्ष्यते ॥ ˆ ` i हैः 


` सदुसद्वेलक्षण्यस्य श्रौतत्वम्‌ | 


सदसद्विलक्षणत्व॑ जगत:-- नासदासीज्नो सदासीदि”ति श्रुतिसिद्धम्‌ ; 
“निह नानास्ति किब्वन”.“विद्वाज्ञाम-रूपाहिमुक्त:? इत्यादिश्रतिसिद्ध॑ च ॥ 
शुक्तिरूप्यादीनामपि:द्दानोपादानादिप्रयोजकत्वम नुपदमेवोपपादितम्‌ , तेषां 
घंटादिवत्‌ संवादिप्रवृत्तिजनकत्वाभावस्तु मायाऽविद्यारूपो पादानभेदप्न-' 
युक्त:। अत एव तत्रानिवेचनीयख्याति: । व्यक्तीकरिष्यते चेदमुपरिष्टात्‌ ॥. 
एतेन विवादपदम्‌, सदस द्विलक्तणम्‌_, ज्ञानबाध्यत्वात; यदेवं तदेवम्‌ , 
यथा शुक्तिरुप्यमित्यनुमानमपि पूर्वाक्तश्रत्युपब्र'हणमात्रम्‌ । अत एवेकवि- 
ज्ञानेन सवेविज्ञानम्‌ , वाचारम्भणश्रुति:, तदनन्यत्वाधिकरणादि चोपपद्यते ॥ 


सदसरेछक्षण्यस्य दृराधा विकल्प्य दूपणम्‌ श्र 
एतेन-- _ . क ळे 
| “बेलक्षण्यं सतश्चापि स्वयं सद्भेदबादिन: । 
| असतश्चापि विश्वस्य तेनानिष्टं कथं भवेत्‌ ।।” 
इति सिद्धसाधनम्‌--परास्तम्‌ ॥ 


तथाहि-अत्र सदसद्विलक्षणैत्वं विकल्प्य सिद्धसाप्रनादि. न्याय- 
सुधोपपाद्यतति। तत्र सिद्धसाधनमर्थान्तरताया उपल॒ञ्ञणम्‌। तत्र स- 
दसच्छव्दो भावाभावपरो, विद्यम।नाविद्यम,नपरै वा । तत्राद्यस्य 
सप्तधा विकल्प्य दूषणम्‌ , द्वितीयस्य द्वेधा, यथाश्रुतार्थमादायैको 
विकल्प इति वस्तुस्थिति: । तत्र सच्छब्द्स्य भ।वपरत्वम्‌., 
असच्छन्द्स्याभावपरत्वमङ्गीङृत्य भावाभावान्यतरवेलक्षण्यं यदि 
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भावेऽभाववे वै 

साध्यम्‌, तर्हि भावेऽभाववलक्षण्यस्य, अभावे भाववेलक्ष- 
ण्यस्य च स्वीकारात्‌ सिद्धसाधनम्‌, अर्थान्तरता वा; स्वयं 
सतोऽपि भावात्मकस्य, अभावात्मकस्य च प्रपञ्चस्य सत्त्वादिति ॥ 


न चैतद्‌ दूषणमत्र संप्रसरति ; अविद्यापरिणामस्य, ब्रह्मविवतेस्य वा 
विश्वस्य सर्वस्य न भावरूपत्वम्‌, अभावरूपत्वं वा संभवति । अविद्याया 
इवोपादानभूतायाः, तत्परिणामानामपि तत्सलक्षणानां भावाभावोभय- 
बिलक्षणठृतीयप्रकारताया एव युक्तत्वात्‌ तत्र विश्वसत्त्वप्रतीतिः सद्रप- 
ब्रह्मविवर्तत्वात्‌ू सर्वस्य तत्तादात्म्यमात्रेण, सत्तासामान्यादिरपेण वा। 
अभावस्यासत्पदार्थेत्वमेव गति: ॥ 


तत्र भावरूपस्य ह्मणः शून्यस्यासतश्च तृतीयप्रकारत्वाभावाज्ञ तत्रा- ` 
तिव्याप्तिः। तथा च न भावाभावान्यतरविलक्षणत्वमत्र सदसद्विलक्षणम्‌, | 
किन्तु आवाभावोभयवैलक्षण्यमेवेति नात्र सिद्धसाधनम्‌ , अ्थान्तरता वा॥ 


एतेन--प्रत्येकं भावाभाववेलक्षण्यमिति द्वितीयकल्पो5पि-- 
व्याख्यातः । अस्य प्रत्येकं विश्वपक्षतापत्षे प्रतिभावं प्रत्यभावं 
च भावान्तराभावान्तरोभयवेलक्षण्यसत्त्वादर्थान्तरम्‌; भावेऽ-. 
भावसामान्यवेलक्षण्यस्य, भावान्तरवेलक्षण्यस्य, अभावे भावः 
सामान्यवैङक्षण्यस्याभावान्तरवेलच्षण्यस्य च सत्त्वादू, उक्तः 
कल्पस्यानङ्गीकारपराहतत्वात्‌॥ 


भावत्वाभावत्वानधिकरणत्वमत्र भावाभाववेलक्षण्यपदार्थः; 
तस्य भावत्वानधिकरणत्वाभावत्वानधिकरणलरूपत्वेन प्रधमकल्प 
इव तद्न्यतरत्वस्य विवक्षणीयतया भावेऽभावत्वानधिकरंणत्वस्य, 
अभावे भावत्ाधिकरणत्वस्य स्वीकारेण तद्वदेव सिद्धसाधनात्‌, 
अथान्तरता च ॥ 


न चात्र भावत्वाभावत्वोभयशून्यत्वरूपठ॒तीयप्रकारस्य 
प्रत्येकं पक्षतामादाय साधनस्य विवक्षणेन तस्यासिद्धतया सिद्ध: 
साधनादयनवतारः; एकैकस्य भावत्वाभावत्वानधिकरणत्वस्यास्मा- 
कमपीष्टे: सिद्धसाधनात्‌, भावस्य भावत्वाधिकरणत्वेऽप्यभावत्वा- 
नधिकरणत्वात्‌ , एवमभावत्वस्याभाववत्वेऽपि भावत्वानधि- 


करणत्वेनोभयानधिकरणत्वस्य सवेत्र स्वीकारात्‌ ॥ 
२६ 
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न च भावत्वामधिकरणत्वाभावत्वानधिकरणत्वस्येच भावाभा- 
वेविलक्षणखरूपत्वात्‌ , तस्य च प्रत्येकमसिद्धया न सिद्धसाधनम्‌ ; 
विश्वस्य सतो भावत्वानधिकरणत्वस्य बाधात्‌, एवमभावस्या- 
प्यभावत्वानधिकरणत्वस्य बाधात्‌ ॥ 


एकत्रोभयानधिकरणत्वस्य बाधात्‌, . सतो विश्वस्याभाव- 
त्वानधिकरणत्वांशमात्रसिद्धयांशतः सिद्धसाधनम्‌ , असिद्धसन्नि- 
धानेऽपि सिद्धस्य सिद्धत्वानपायेन विदिष्टसाधनासम्भवान्नोभय- 
साधनम्‌ , विरिष्टस्य साध्यांशनिवेशे तु साध्ये व्यर्थविशेषणता।! 


प्रत्येकं भावत्वाधिकरणें , भावत्वानधिकरणत्वम्‌ , प्रत्येकमभा- 
बत्वाधिकरणेऽभावत्वाधिकरणताऽपि तु न क्षोदक्षमा; प्रतिभानं 
भावत्वानां विलक्षणत्वेनेकस्मिन्‌ भाव एकभावत्वाधिकरणत्वेऽपि 
भावत्वान्तरानधिकरणत्वमादाय, एवमेकत्राभाव एकाभावस्वा- 
धिकरणत्वेऽप्यभावत्वान्तरानधिकरणत्वेन सिद्धसाधनावारणात्‌ ; 
भावे भावस्वान्तरानधिकरणत्वस्याऽभावेऽभवत्वान्तरानघिकरण- 
त्वस्य च सत्त्वात्‌ ॥ 


भावत्वाभिमते, अभावत्वाभिमते च सर्वथा भावत्वानघि- 
करणत्वस्य, अभावत्वानधिकरणत्वस्य च विवक्षणमपि न युक्तम्‌ , 
येन तत्तद्‌भावाधिकरणत्वस्य विवक्षणेन तस्य चासिद्धतया न 
सिद्धसाधनता ; सत एव भावस्याभावत्वानधिकरणत्वांशस्य 
सिद्धतयांऽशतः सिद्धसाधनस्यावारणात्‌। एवमसतोऽभावत्वान- 
धिकरणत्वमादाय सिद्धसाधनात्‌ । साध्ये विशेंषणान्तरवेयर्थ्यमूह- 
नीयम्‌ ,एकेकत्रेकेकांशस्य सिद्धस्य सत्त्वात्‌ ॥ 
अभावस्याभावत्वानधिकरणत्वम्‌ , एवं भावस्य भावत्वानधि- 
करणत्वं चाभावस्य भावत्वे भावस्याभावत्वे पर्यवस्यति । तत्र 
.. च भावाभावव्यवस्था विपरीता स्यात्‌ , इत्यंशतो वाधोऽपि। अनुः 
मानबलात्‌ तथा साधनं तु न मिथ्यात्वसिद्धावुपयुज्मते--इति ॥ 


भावाभाववेलक्षण्यादेनिंद स्य निरुक्तिः . 


न चेदं क्षोदक्षमम्‌; आावत्वानधिकरणत्वाभावत्वानधिकरणत्वाभ्यां तस्य 
त्स्य तत्तद्मानधिकर्‌णत्वमात्रस्य विवक्षणात्‌ भावत्वाभावत्वानधिकरणत्वा- 
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भ्यां नव्दूयं प्रकृता्थे दृढीकुरुत इति न्यायेन तत्र भावत्वाभावत्वपर्यन्त 
व्यापारानङ्गीकारात्‌। तञ्च तत्र न सिद्धम्‌, इति न सिद्धसाधनम्‌, न 
वा5नुपयुक्तम; तत्तद्धमिणि तत्तद्धमाभावस्येव भिथ्यात्वात्‌ , भावस्य 
भावत्वाभावत्वस्यव मिथ्यात्वात्‌ , भावस्य भावविङक्तणत्वस्य, अभावस्या- 
भावविळक्षणत्वस्यच च मिथ्यात्वात्‌। न चवं सति भावाभावव्यति- 
करमात्रम्‌, येन तस्यानुपयोगः स्यात्‌ ॥ 


एतेन-विद्यमानत्वावियमानत्वे अपि-व्याख्याते; स्वसमानाधि- 
करणात्यन्ताभावप्रतियोगित्व एव पर्यवसानात्‌ , तस्य चासिद्धत्वेन सिद्धः 
साधनानवतारात्‌॥ 


सत्त्वासत््वानधिकरणत्वं वा सदसद्विलक्षणत्वम्‌। न चात्रापि सत्त्वा- 
सत्त्वव्यतिकरमात्रं स्यात्‌ , येन सदसत्‌ स्यात्‌ , असच्च सत्‌ स्यात्‌ । 
न वा सत्त्वासत्त्वयोरेकेकवेलक्षण्यस्येकेकत्रासत्त्वेनांशतः सिद्धसाधनम्‌ ; 
सत्त्वभावासत्त्वामाचोभयस्य, सत्त्वानधिकरणत्वविशिष्टासत्त्वात्यन्ताभा- 
वस्य, सद्भेदासद्भेदोभयवत्त्वस्य वा सदसद्विलक्षणत्वपदार्थतवेनेकसत्वेऽ- 
प्युभयासिद्धचा सिद्वसाधनाभावात्‌ , विरिष्टसाधन उभयसाधने वांशतः 
सिद्धसाधनस्यादूषणत्वात्‌॥ 


अनुगतसत्त्वासत्तव्यवस्था । 


यत्त—सत्त्वं नामेकमनुगतं नास्ति, किन्तु प्रतिनियतानि'प्रतिवंस्तु 
सत्त्वानि भिन्नानि, एवमेव भावत्वरमपि, इति भावाभावविछक्षणत्वपत्तो- 
क्तानां सर्वेषां कल्पानामत्रानुसन्धानम्‌_, तदिदं सत्त्वात्यन्ताभावासत्त्वा- 
त्यन्ताभावोभयरूपस्येब सदसद्वेलक्षण्यस्य मिथ्यात्वरूपत्वस्वीकारात्‌ , 
सत्त्वस्याबाध्यत्वरूपस्य ब्रह्ममात्रनिष्ठस्येकत्वेन तत्तादात्म्यमात्रस्य प्रति- 
वस्तु नियतत्वेन सत्त्वभेदासम्भवात्‌ , प्रतिवस्तु प्रतिनियतानां सत्त्वाः 
नामर्थेक्रियाकारित्वादीनां मिथ्यात्वविरोधिनामत्र विवक्षणात्‌ , अबाध्य- 
त्वानधिकरणत्वस्यंव सद्वेलक्षण्यपदार्थत्वात्‌. , असद्वेलक्षण्येऽसत्पदेन क्कचि- 
दुपाधौ सत्त्वेन प्रतीत्यहत्वस्य सत्तादात्म्यपर्यंबसितस्य, अबाध्यत्वाभावरूः 
पस्य चेव सत्त्वासत्त्वोभयाभावपदार्थत्वात्‌ , सत्त्वाभावसमनाधिकरणा त- 
स्वाभावपदाथेत्वात्‌ 9 सद्भेदासद्भेदघटकसदसद्भेदविषक्षोपयोगित्वाद्वा 
सदसद्वेलक्षण्यस्य प्रतिवाद्यसम्मतस्यात्र साधनाद्‌ न सिद्धसाधनादि ॥ 
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अन्न सत्तादात्म्यपयवसितस्यासत्त्वाभावस्य विवक्षणमेकसत्तावादेन, 
सत्तात्रेविध्यवादे तु ज्ञाननिवर्त्यत्वादिकमन्यदेव मिथ्यात्वम्‌, न तु सदस- 
द्विलक्षणत्वं मिथ्यात्वमिति वस्तुस्थितिः ॥ 

सत्त्वासत्त्वयोः परस्परविरुद्धत्वाभावादपि सत्त्वाभावासत्त्वाभावो 
भयवत्त्वम्‌। न चानिवाच्यत्वसिद्धेः प्रागयं विप्रतिषेधो निवारयितुं शक्यः; 
अस्येवानिर्वाच्यत्वरूपत्वात्‌ । विप्रतिषेधो हि लोकप्रसिद्धस्योपन्यासे 
स्यात्‌ , न तु श्रृत्यर्थस्येवानुवादे ; किमिव वचनं न कुर्यादिति न्यायात्‌ , 
प्रत्यक्षाद्यपेक्षयाऽऽगमप्राबल्याञ्च । तत्र यद्यपि न श्रोतेऽ्थे हेत्वाकाङक्षा; 
तथापि हेतूपन्यासेन साधनं विप्रतिपन्नं प्रति श्रत्यर्थसुपपादयितुम्‌ । 


साक्षिणो मिथ्यात्वाभावाप्रमापकत्वम्‌ । 


न्च सतो विश्वस्यासद्वेलक्षण्यं स्वयं सदेव साक्षिप्रमितम्‌, इति 
साक्षिणा मिथ्यात्वाभावस्य बोधनात्‌ तेन वाधितं प्रपञ्चमिथ्यात्वा- 
नुमानम्‌; साक्षिणो विद्यमानमात्रभासकत्वेन मिथ्यात्वस्य, असतो वा 
प्रतियोगिनो भाविनो प्रहीतुमशक्यत्वेन मिथ्यात्वाभावस्य, असद्रेलक्षण्यस्य 
वा ग्रहीतुमरक्यत्वात्‌॥ 

न हि विना प्रतियोगिग्रहणमभावप्रत्यक्षं कुत्रापि; विद्यमनाथेग्राहि- 
त्वात्‌ साक्षिणः; व्यावहारिकसत्त्वस्येच प्रतीतिदशायां घटादौ, वेदे वा 
सत्त्वात्‌। सर्व वस्तु ज्ञाततया, अज्ञाततया वा यद्यपि साक्षिभास्यम्‌, 
तु तत्‌ स्वरूपेण, किन्तु चंतन्येऽध्यस्तरूपेण; अन्यथा प्रमाणव्यापारवेय- , 
थर्यात्‌ , सवेदा सबभानापत्तेश्व ॥ 

साक्षिज्ञानं तु प्रमाऽप्रमासाधारणं न प्रमेब। अत एव शुक्तिरूप्या- 
दीनां साक्षिभासयानां नाआनापादकमज्ञानम , उत्पद्यमानानामेब सतां 
यावत्प्रतीति भानात्‌ । घटादीनां तु न तथा; अङज्ञातानामपि तेषां तेनवं 
रुपेण स्वरूपतः सत्त्वात्‌ , इति साक्षिभास्यं न प्रमितमिति नियम: ॥ 


सद्सत्पदाभ्यां त्रह्म-ाशश्रङ्गादिविवक्षायां तु सिद्धसाधनं स्यात्‌, 
इत्यवाध्यविलश्षणत्व-तुच्छविलक्तणत्वोभयवत्त्वमेव विवच्यते, इति सदस- 
द्भिन्नत्वं मिथ्यात्वमपि न दुष्टम्‌ ॥ 
एतेन— 
“य॒द्यच्येताऽपि सवेस्मादिति सद्भेदसंस्थितिः ।।” 
इति--परास्तम्‌; सदनेकत्वानङ्गीकारात्‌ , अबाध्यभिन्नत्वस्येवै 
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विवक्षणात्‌ , सत्ताद्यनाश्रयत्वस्याविवक्षणाच्च, इति ब्रह्मवत्‌ सद्रपत्वमादा- 
यार्थान्तरमपि नावसरति। अधिकं तु वक्तव्यमत्र पूर्वमेवोक्तम्‌ । 


तदेवं विवादपदम्‌, सदसद्विलक्षणम्‌, ज्ञानबाध्यत्वात्‌ , शुक्तिरजतव- 
दित्यनुमाने साध्यदुर्वेचत्वं परिह्ृतम्‌। अतोऽवसरप्राप्तं हेतुसमथनम्‌ ॥ 


तत्र ज्ञाननिवत्येत्वं दृश्यत्वहेतुना साधितं हेतुतया विवक्ष्यते। न च 
तस्यासिद्धिः, अप्रसिद्धिर्वा । एवमेव प्रतिपन्नोपाधौ तरेकालिकनिषेधप्रति- 
योगित्वमपि; श्रत्यर्थोपब् हणाथंत्वादनुमानस्येत्यद्वतिनः ॥ 


he 
अत्रेदमनुव्याख्यानम्‌- 
प्रपञ्चबाध्यात्वानुमाने ज्ञानबाध्यत्वदेतुनिरसनम्‌ । 


“ज्ञानबाध्यत्वमपि तु न सिद्धं प्रतिवादिनः । 
विज्ञातस्यान्यथा सम्यग्‌ ज्ञानं ह्येव हि तन्मतम्‌ ॥ 
असदट्विलक्षणज्ञस्य ज्ञातव्यं ह्यसदेव हि। 
तस्मादसत्प्रतीतिश्च कर्थं तेन निवायंते ॥ 
अन्यथात्वमसत्तस्माद्‌ श्रान्तावेव प्रतीयते । 
सत्त्वस्यासत एवं हि स्वीकायव प्रतीतता ॥ 


इति । अयं भावः-अद्व तिनां मिथ्यात्वप्रकाराः सर्वेऽपि रृङ्यत्वहे 

तुका एव । तत्र यथा सदसदट्विलक्ष गत्वं न दृश्यत्वहेतुना सिद्धयति; 
तस्य दुर्वचत्वात्‌ , एवं ज्ञाननिवत्यंत्वम्‌_, प्रतिपन्नोपाधौ त्रका- 
लिकनिषेधप्रतियोगित्वमन्यद्ठा न सिद्धम्‌; अन्यथा दृश्यत्वा- 
दित्येवात्रापि कुतो न न हेतूऋृतम ॥ 


प्रपञ्चस्य ज्ञानबाध्यत्वाभावादू हेत्वसिद्धिः । 


न च ज्ञाननिवत्यत्वमन्यद्वा वाद्यभिमतं प्रतिवादिनां द्वैतिनां 
सिद्धम्‌। अज्ञानस्य स्वक्रार्येण वतमानेन प्रविलीनेन वा सह 

ज्ञानेन बाध एव हि ज्ञाननिवत्येत्वं पराभिमतम्‌। न चायं प्रपञ्च 
द्वैतिनां सम्मतः, किन्तु सुद्गरप्रहारादिना घटस्येवेश्वरज्ञाने 
च्छा-प्रयल्रव्यापारैनांश एव । न च स हेतुर्भवति; पक्षेकदेशे5- 
विद्यायां प्रक्ृतिशब्दवा च्यायामीश्धरराक्त्यामांसद्धः ॥ 


बस्तुतस्तु--ज्ञाननाश्यत्वं सत्यस्याप्यस्ति। न च विपत्ते 
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बाधकस्तर्कः कोऽपि; “नेह्‌ नानास्ति किञ्चने”ति श्रत्यर्थसुपपादयि 
तुं प्रवृत्तस्यास्यानुमानस्य श्रत्यर्थेनिर्णयात्‌ पूर्व श्रत्यनुसायेर्थविशे 
षपरत्वमादाय प्रवृत्तिस्तु न युज्यते 

अयमेव न्यायः “तरति झोकमत्मबिदिः"त्यादिवाक्यार्थेऽपि, 
इति मिथ्यात्वस्य श्रत्यथानुयायिखँ न तन्निणयात्‌ पूव वक्तुं 
शक्यम्‌ अतः “तरति शोकमात्मविदि”त्यादि वाक्यसिद्धं न 
बाध्यत्वम्‌ ।। 


अज्ञानस्य सह कायण वर्तमानेन, प्रविळीनेन वा ज्ञानेन 
निवृत्तिबांध: । न च प्रतिवादिनां ट्रेतिनां सम्मतं बाधस्वरूपमा- 
दाय बाध्यत्वं वक्तु शक्यते; अन्यथा ज्ञातस्यान्यथा सम्यग 
ज्ञानमात्रस्य बाध्यत्वस्य द्वेतिसंमतत्वात्‌ । तस्य च सर्वदा यथाव- 
देव सम्यगेव ज्ञातस्य नोक्तविधं बाध्यत्वम्‌! यथा सत्य आत्मा 
देहाद्यात्मना ज्ञातो वेदान्तजन्यसम्यग्‌ विज्ञानविषयः, देहादि 
बाध्यस्वरूपं चेति ॥ 


अत्र “श्रोतव्यो मन्तव्यः”? इति श्रतिहिं वेदान्तार्थस्य श्रवणका- 
लेऽवगतस्योपपादनाथ मननं विधत्ते, तदनुकूलयुक्तिरपि तदु- 
पब्र हणाथ कतेव्येति ॥ 


न ह्यनमानाधीनमेव श्रतिप्रामाण्यं भवति, इत्यपो रुषेयस्य 
वेदस्य स्वतः प्रामाण्याद्‌ नानुमानापेक्षं वेदप्रामाण्यं नेयायिका 
इव वेदान्तिनोऽपि केऽपि मन्यन्ते । तढुक्तम्‌--“तत्‌ प्रमाणं बाद- 
रायणस्यानपेक्षत्वात्‌” इति ॥ 


श्रतिञ्च~-“तरति शोकमात्मंवित्‌ . इति ज्ञाननिवत्येत्वं साक्षाद- 
ज्ञानस्य “तरत्यविद्यां चिततामि"त्यादय इव प्रतिपादयति। तच्चाज्ञा- 
नस्य, अविद्यापदवाच्यस्य, मायापरपयायस्य वा ज्ञानेन निवृत्ति 
विना नोपपद्यते ॥ ` 


सति चेवं श्रत्यर्थस्यावगतस्य. विप्रतिपन्नस्यानुकूलोपपत्तिरलोक- 


- सिद्धदृष्टान्तेन सम्भवति वा, न वेति विशयेऽनुमानेन तदुपपाद- 


नाथो प्रवृत्तिः । तत्र च लोकसिद्धमाबालगोपाठानुभवगोचरं च 
शुक्तिरूप्यं दृष्टान्तं दृष्ट्वा तद्नुसारेणानुमानं प्रवत्येते ॥। 
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अज्ञानेन सह कार्यस्य ज्ञाननिवर्त्वत्वेन मिथ्यात्वं श्रोतम्‌। 


तत्र तत्तद्ददोनस्य तत्तत्सिद्वान्तमात्रसिद्ध सत्ल्यात्यसत्ख्यात्मख्या- 
त्यादीनां मध्ये का वा ख्यातिरवळम्बनीयेति विप्रतिपत्तो ज्ञानेनाज्ञान- 
निवृत्तिद्वारा शुक्तिरूप्यादिबाधो यथा व्यवस्थापयितुं शक्यते, तथब 
श्रान्तिवयचस्थामङ्गीकृत्य श्रत्यर्थो वर्णेनीयः, यथाश्रतश्रत्यथनिणंयाथ- 
त्वादनुमानस्य, न तु यथाश्रतं श्रत्यथमन्यथयितुमनुमानम्‌ , श्रुत्युपकार 
कस्यानुम।नस्य श्रतिबाधनाक्षमत्वात्‌ ॥ 


अस्तु वा दाशेनिकानां विप्रतिपत्ति श्रमविषये, आबालगोपसिद्धालु- 
भवानुसारिणी, श्रत्युपष्टच्धा चानिवचनीयख्यातिः, अन्यथा स्वस्वस्वतन्त्र- 
सिद्धान्तानुसारेण श्रत्यर्थनिणंयो दुःस्थ एव स्यात्‌ । “भूयश्चान्ते विश्व- 
मायानित्रत्तिः” इति मायाया अपि निवृत्ति साधयति, इति झुक्तिरजता- 
दिस्थले रजतस्येव तदुपादानाज्ञानस्यापि नाशात्‌ शुक्तिरजतदृष्टान्ता- 
नुसारि वाध्यत्वानुमानम्‌॥ 


ज्ञाननाइयत्वं तु नात्र यस्कि्भिउज्ञाननाइयत्वरूपम्‌, किन्तु--'सदेवे' 
त्यादिवाक्यसिद्धसर्वोपादानात्मज्ञाननाश्यत्वम्‌ । स्वोपादानज्ञाननाश्यत्वं तु 
कार्यस्यापि परिणामिविधयाऽज्ञाननाशद्वारापि शुक्तिरूप्यादावेव, इति 
स्वतन्त्रसिद्ध।न्तरृष्ट्या प्रकृत्यनाशादिक सर्वे श्रत्युपजीव्यनुमानद्वारा 
श्रतिव्याहतमेव । परिणाभिकारणं नइयति। ब्रह्म न परिणामिकार- 


णमिति भास्करमतं द्वेतिभिरपि निरस्यते, एवमाहेतमतपरीक्षायामा- 
त्मशरीरपरिमाणता ॥ ' 


“यद्वरत्वन्यथा भावि तदनित्यमिति गीयते ।” 


इत्यनुव््राख्याने परिणामिनोऽनित्यत्वं स्वीकृतम्‌ । न चतत्‌. प्रकृते 
परिणामिन्या नित्यत्व उपपद्यते । अतोऽज्ञानस्य ज्ञानेन न नाशा इत्यपि 
न युक्तम्‌; अन्यथा 5सत्ख्यातेः , सत्ख्यातेवांऽप्यसिद्धत्वात्‌ , चावाँकादीनां 
श्रतिप्राम।ण्यस्याप्यसिद्धत्वात्‌ श्रत्यर्थेनिर्णयो दुःस्थ एव स्यात्‌, इति 
` श्रत्यर्थस्य प्रतीतस्य विप्रतिपन्नस्योपपादनारथेमेवानुमानाद्यपेक्तणात्‌ , 
अनुम'नेन प्रतीतश्रत्यर्थान्ग्रथानय्रनं न निरालम्बम. न वाऽप्रामाणिकरम्‌। 
अतो ज्ञानत्राध्यत्वं सर्वस्य श्रतं यथोपपद्यते, तथा शुक्तिरूप्यदृ्टान्ता- 
नुसारेणानिर्वेचनीयख्यात्यव श्रत्यर्थो वणनीयः ॥। 
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तत्रात्मक्षान॑ देहात्मज्ञाने बाधः, शुक्तिज्ञानं रजतज्ञाने बाध इति 
द्वेतिनो मन्यन्ते । तत्र बाध्यत्वं कस्य ? यप्पूवेमन्यात्मना ज्ञातम्‌ , तदेव 
बाध्यमिति स्वीकर्तव्यम्‌; न त्वात्मेव बाधरूपज्ञानविषयो बाध्योडपि। 
यदू बाधज्ञाने विशेष्यतया विषयः, तदेव बाध्यम्‌ , न तु बाधकज्ञानविषय: 
शुक्त्याद्रिपि ॥ 

_ एषं बाधज्ञानेनाज्ञाननिवृत्तिरेव स्त्र फळमित्यपि स्वीकतेव्यम्‌ , 
इति स्वविषयकाज्ञाननिवतेकस्वज्ञानस्य बाधज्ञानत्वादज्ञाननिवृत्ति विना 
कथं बाधज्ञानं नाम ? अज्ञाननिव्वत्तिमात्रेण विषयस्यापि निवृ- 
त्तिस्तु शुक्तिरूप्यादिस्थिले इश्यते, इत्यन्यथा ज्ञातस्यान्यथा सम्यग्‌ ज्ञानस्य 
बाघत्वेऽप्यज्ञान-तत्प्युक्तयो नित्रृत्तिरङ्गीकतेव्या । न चात्र सद्सद्विलत्तण- 
त्वादाविव व्याघाताशाङ्काऽपि ॥ 


अयमेव न्यायः“ नेह नानास्ति किञ्चनेति श्रतिप्रतिपन्नोपाधि- 
निष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगित्वेऽपि । "नेदं रजतम्‌’ “नात्र रजतमि'ति चानुभ- 
बोऽपीद॑काराभिसुखप्रवृत्त्यनन्तरः रजतत्वेन ज्ञातायाः शुक्तेः शुक्तित्वेनाऽ- 
न्यथा ज्ञानं बाधरूपं रजतस्य सात्ताद्‌ निषेध्यत्वम्‌, शुक्तौ तदभावं 
च गमयति। निषेधस्तु प्रसक्तस्येव, नाप्रसक्तस्य, इति कथमसतः शुक्तावप्र- 
सत्तस्यानिषेद्ध यस्य च निषेध्यत्वमपि ? 


देतिनामसत्ज्यातिनिरासः, 
अनिर्वचनीयख्यातिसमर्थनं च | 


न च सदि वासदपि बाध्यं नाम । अपरोक्षतया प्रतीतिरपि नासतोऽन्यत्र 
कुत्रापि। न हि शशशुङ्ग ङुत्रापि प्रत्यक्षम्‌ । सत्त्वेन प्रतीतिरपि तस्य 
बाधिता | ्वेतिनस्तु सर्वप्रमाणविरुद्धम्‌ , लोकानुभवविरुद्धं चासतो 55प्य- 
परोक्षत्वम्‌ , सद्रूपेण प्रतीयमानत्वं चोरीकृत्यासत्ख्यातिमाद्रियन्ते- सह- 
शस्य प्रधानस्यासदन्तरस्याप्रसिद्धत्वेऽपि, असत्त्वाविशेषेऽपि ` रजतस्ये- 
वासतो भानं निमूलं स्वीकृत्य श्रत्यथ चान्यथयन्ति । नेवमद्वेतिन:, इति ज्ञान- 
बाध्यत्वेन सदसद्विलक्षणत्वानुमानं निर्ृष्टम्‌। तत्रान्यथा ज्ञातस्यान्यथा- 
सम्यग ज्ञानं बाध इति वादो यदि ब्रह्मान्यथाज्ञानातिरिक्तमूळाविद्याऽस्ती- 
कारेण, तर्हि महदादिरिपेण परिणममानभावरूपाविद्यायां प्रमाणा- 
भावापत्त्या द्रेतिना सत्कार्यवादायोग: । तत्राविद्या, प्रक़्तिरिति चानर्थान्त- 
रमू । तस्या विक्तेपशकितरिबाऽऽवरणशकितिरपि वर्तत इति त्वद्वेतवाद इति 


न्यायसुधापरीक्षा २०९ 


त्वन्यदेतत्‌ । तत्र यदि व्यवहारान्यथानुपपत्त्या मिथ्याज्ञाना तिरिक्ताविद्या- 
ड्ञीकारः; तर्हि प्रकृतेऽपि समानम्‌; अत्रापि हानादिव्यवहारोपपाद्नात्‌ । 
यदि भ्रमे तदुपादानत्वे सत्यरजतभानापत्तिः तहि तत्रासत्यरजतोपादानं 
तूलाविद्या, पल्खवाविद्या वा व्यवहारकाल एव बाध्या स्वीकतव्या ॥ 


अविद्याश्रय-विषयव्यवस्था | 


विना विषयं वृत्तिरूपं ज्ञानमिति योगाचारः, देशान्तरस्थरजतस्य 
भानं स्वन्यथाख्यातिः; तत्रेवापूर्वेजतपरिणामः तूलाविद्याया इत्यनि- 
कैचनीयर्यातिः; यत एव सविषयज्ञाननिवाहः ॥ 


अविद्या चेयं जीबाश्रयेवेति भामतीप्रस्थानम्‌। तथापि तत्तज्ञीवमात्रा- 
€~ ~ he णो 
नुभवस्तु जागरादावपि जगतस्तद्विषयस्यकस्यव ब्रह्मणो5धिष्ठानत्वात्‌ 
इति, न _तत्तन्मात्रानुभाव्यत्वापत्ति: स्वाप्नानामिव । “असदेव रजतम- 
आत्‌” इति तु ढौकिकपरमार्थेत्वाभाव:, अबाध्यत्वाभाववादो वा । 
अधिष्ठानज्ञानमात्रनाइयत्व॑त्‌ सोपादानस्य कार्यस्य नानिवेचनीयत्वम- 
न्तरा । सन्निति प्रतीतिः सत्तासामान्यपरो मिथ्याभूतस्यापि वियदादेः ॥ 


सत्पदार्थनिष्कर्षः | 


यत्तु--जगत्‌ न ब्रह्मवत_सट्रपम , असद्दा ; अभावसाधारण्येन काये- 
सामान्यस्थ सज्ञित्यनुगतैकरूपप्रतीतिस्तु सद्रूपोपादानन्रह्मतादाल्येन। ततत 


० 


~ सद ७२ 
सत्तासामान्यादीनामपि सत्त्वानाम्‌, इति जगतः सदसद्वलक्षण्यमबाधय, ॥ 


द्वेतसिद्धान्ते तु क्वाचित्‌ सत्‌ क्वचित्‌ प्रतिपन्नोपाधो eet 
प्रतियोगि, कचिच्च मूर्तमित्यननुगत: सत्पदार्थे: । परन्तु तन्सत आश 
शड्भादीनामपि सत्प्रतीतिविषयत्वम्‌ । तञ्चोक्तत्रिविधसत्पदार्थेष्वन्यतमा- 
भावादपरः सत्मदार्थः इति वक्तव्यम्‌ 

अट्वैतमते तुःसुख्यः सत्पदाथो ्रह्मेचेकमधिष्ठानम्‌ , तचा 
तुच्छव्यतिरिक्तानां सर्वेषां सदिति प्रतीतिमात्रम्‌, न bs vr 
इति सत्पदार्थस्य सत्प्रतीतिविषयतानिबाहदकस्य कस्या तदारे 
प्यभावेनाप्यसत्ख्यात्यनुपपत्तिः ॥ 


२७ 
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सिथ्यात्वानुमाने शुक्तिरुप्यदृष्टान्तोऽनिर्वचनीयख्यातावेव । 


अत एव शुक्तिरूप्यादिदृष्टान्तसिद्धिरपि। दृष्टान्तो हि लोकसिद्ध- 
प्रतीतिमादायेव, न तु स्ततन्त्रसिडान्तानुसारेण। शुक्तिरूप्यंदृष्टान्तस्तु 
सद्रजतम्‌ इत्यनुभवारूढोऽनिर्वेचनीयवादेन, अन्यथाख्यातिवादेन, 
सत्ल्यातिमतेन, अख्यातिवादेन वा, नासत्ख्यातिवादेनोपपद्यते ; अन्यथा 
अख्यात्यन्यथाख्यांति-सत्ख्यातिवादा असत्ल्यातिवादिनामपि नाभिमताः ; 
इति परिशेषादनिर्वचनीयख्यातिरेव तत्र गतिः ॥ 


प्रतिपन्नोपाधौ निषेधमिथ्यात्वोपपत्तिः | 


एतेन--प्रतिपन्नोपाधौ त्रेकालिकनिषेधप्रतियोगित्वमपि-—-व्याख्या- 
तम्‌। तश्चेदमसत्साधारणम्‌_, असत्त्वं वा; स्वाधिष्टानरूपरवोपाधिपदा- 
थस्य तत्राप्रसिद्धत्वात्‌ , विशिष्टस्य तस्यासत्त्वाभाव॑रूपत्वाभावात्‌ , तत्सा- 
धारण्याभावाञ्च। अत एव शुक्तिरूप्यादीनां शुक्तावभावेन बाध्यत्वप्रसिद्धिः ॥ 


वाध्यत्व मिथ्यात्वसमर्थनम्‌ | 


बाध्यत्वं हि नेदं रजतमिति शुक्तौ स्वरूपतो रजताभावः। स च 
शुक्तिरियमिति विरोधिभावान्तरमात्रज्ञानफळरूपः, न तु स प्रथमतो भि- 
न्न: । अयं तु शाब्दबाधस्यापि ब्रह्मसात्तःत्कारस्य विरोधिभावान्तरज्ञान- 
त्वात्‌ साधारणः; ब्रह्मसा क्षात्कारस्यवाज्ञान-तत्मयुक्ताभावरूपत्वात्‌ , तत्त्वोप 
लक्षितब्रह्मरूपत्वाद्दा । तदुःक्तम्‌ -- 

“निवृत्तिरात्मा मोहस्य ज्ञातत्वेनेपळक्षित:” 


इति || 


असत्ख्पातिनिरासः | 


असतो रजतस्य सत्वादिन।वगतस्यासत्वादिबिज्ञानँ बाध इति 
बाधळक्षणं तु संवाद्यर्थेक्रियाकारिश्रान्तिविषयसरक्षप्रधानात्मतानिरा- 
ससस्यव बाधरूपत्वाद्‌ असद्रजतसररप्रधानासद्रजतान्तराप्रसिद्धया प्रधा- 
नासदात्मतानिरासस्यासम्भवेन वाधघज्ञानेनासत्त्वात्मतयाभानेन न 
सम्भवति ॥ 

सद्रजतस्य तु न श्रमे भासमानरजतसाइश्यम्‌, तत्प्राधान्यं वा; 
“असदेवेदं रजतमभादि” ति प्रतीतेः स्वरूपतो निषेघेन, पारमार्थिक 
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त्वाकारेण निषेधेनेवोपपत्तिः, इत्यन्यथा ज्ञातस्यान्यथा सम्यग्‌ ज्ञानत्व- 
मिति बाधलक्षणं घटादीनामपि वस्तुगत्या बाध्यत्वेन तद्वाध्यतानु- 
भवस्य प्रमात्वापादकतया घटादिव्यावहारिकप्रमाणस्य सबेत्र भ्रान्ति- 
त्वमेवापादयेत्‌ । न च घटादीनां बाध्यत्वेनानुभवो नास्ति । शुक्तिरूप्य- 
ज्ञानवतामप्याप्तवाक्येन तदसत्त्वोपदेशेऽपि तदसत्त्वाज्ञाने कि शुक्ति 
रजतं सदेव ? 


तत्र यदि तस्य बाधयोग्यत्वाद्‌ भ्रमत्वम्‌ , तहिं प्रकृतेऽपि समानम्‌। 
न ह्येकस्यापि घटादिज्ञानं भ्रम इत न ज्ञातम्‌; अन्यथा जात्यन्धानां विप- 
रीत रूपविशेषज्ञानस्यापि प्रमात्वापातः। यदि चक्षुष्मतामेव वाक्यम्‌ , 
अनुभवो वा तत्र प्रमाणम्‌ , तहि. प्रकृतेऽपि तत्त्वज्ञानिनः, स्थितम्रज्ञाः 
जीवन्मुक्ता वा प्रच्छथन्ताम., तेषामेव ह्यबुभवस्तत्र प्रमाणम्‌॥ 


अत एव-गीतं भगवता -- 


“तद्विद्धि प्रणिपातेन परिप्रश्नेन सेवया । 
उपदेक्ष्यन्ति ते ज्ञानं ज्ञानिनस्तत्त्वदशिनः` ॥ 


इति ॥ 
छेतवादे बाधज्ञाननिष्कर्षायोगः । 


तत्रान्यथा ज्ञातस्यान्यथा ज्ञानमेव बाध इत्युक्त्यापीष्टसिद्धया 
किं सम्यगिति विशेषणेन? न च घारावाहिकभ्रमे रजतत्वेनावगतस्यं 
शुक्तिशकळस्य पुनर्नागवङ्गत्यादिना ज्ञानस्य बाधत्ववारणार्थ तद्विशेषणम्‌; 
सवेत्र श्रमेऽसत एव. भानमित्यसत्ल्यातौ को वा विशेषो रजतस्य, नागवङ्ग- 
स्य वा, निर्विशेषेड्सति रूप्य-नागवङ्गादिभेद्स्यासम्भवात्‌॥ 


तत्राप्यसदेच सत्त्वेनेव प्रतीयते, न त्वसत्त्वेन, इति न तत्रान्यथा- 
क्षातस्यान्यथा ज्ञा नम्‌, येन तदपि बाधज्ञानं स्यात्‌ ? 


किख तत्तदूश्रमकारणमन्यथा ज्ञानम्‌, अज्ञानं वा किमेकम्‌, उताने- 
कानि। आय एकेन बाघज्ञानेन सवेभ्रमनिवृत्तो क्रियासमभिव्याह्दारो 
भ्रामाणां नोपपद्येत । अनेकत्वे तु तत्तदज्ञानानिवृत्तो कथमेकत्र न भ्रमा- 
न्तरोत्पाद: ? अन्यथा ज्ञानम्‌ , अज्ञानं च यदि यावद्वाधमनुवतेते, तहिं. 
तत्र कथं न तस्येव भ्रमान्तरोत्पाद: ? कथं च बाधज्ञानान्तरेण भ्रमान्तरस्य 
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निवृत्ति: ? इत्यन्यथा ज्ञातस्य रजतस्यान्यथा ज्ञानं नान्यत्र । शुक्तिशकलस्य 
खलु तत्राज्ञानम । सत्त्वेन ज्ञांतस्य रजतस्यासत्त्वेन ज्ञानं कथं 
शुक्तिरियमिति ज्ञानम्‌? न हि सत्त्वेन ज्ञातस्य रजतस्यासत्त्वेन ज्ञानं 
शुक्तिरियमिति ज्ञानम्‌ । तत्र रजतस्य तदसत्त्वस्य वा कस्याप्यभानात्‌ ॥ 


यदि “असद्रजतमभात्‌” इति ज्ञानमेव बाधज्ञानम्‌ , तर्हिं सत्त्वेन 
ज्ञातस्य रजतस्य वङ्गत्वेन ज्ञानं कथं नान्यथा ज्ञातस्यान्यथा ज्ञानम्‌। नहि 
असदेव रजतं सत्त्वेन तत्र प्रतीयते, इति व्यर्थं सम्यकपदमत्र । सति 

मेकस्येव सुवणस्य कटक-कुण्डल ग्रवेयकादिरुपेणान्यथा ज्ञातस्यान्यथा - 
ज्ञान कथं न बाधज्ञानं स्यात्‌ , इति बाधलक्षणं द्वेतवाद्यभिमतं न क्षोद- 
क्षमम , इस्ति विनापि द्वितीयान्यथापदमन्यथा ज्ञातस्य सम्यग्‌ ज्ञानं कथं न 
बाधः ? आस्तामियं प्रासङ्गिकदळप्रयोजनकथा ॥ 


एकेनान्यथा ज्ञातस्य पुरुषान्तरस्यान्यथा सम्यग विज्ञानमपि कथं न 
बाधः। न हि पुरुषान्त रश्रमस्य पुरुषान्तरसम्यगज्ञानं बाधो नाम; अन्यथा 
यस्य कस्यचित्‌ सम्यगज्ञानेन सवेश्रमनित्रत्त्या न कोऽपि श्रान्तो जग- 
तीतले स्यात्‌ , किं बहुना ? ईश्वरस्य सम्यगज्ञानमेव स्वेदा वर्तते, इति 
सवे एवेश्वरतुल्याः स्युः। निरधिष्ठानं निरुपादानं च कथं भ्रमः, 
बाघज्ञानं वेति व्यवस्थाऽसत्ख्यातौ सुवचा ? 


न च सवेत्र सम्यगृज्ञानेन वाधो नाम; ज्ञानस्य क्षणिकत्वेन स्वत एव 
नाशात्‌, उत्तरज्ञानविनाश्ये बाधितत्वव्यवहाराभावाञ्च। नाप्यर्थस्य 
शुक्तिशकलादेः तादवस्थ्यात्‌ , रजतादेनित्यमसत्वाञ्च , इति यदि पूर्वज्ञान- 
्रसञ्जितस्यान्यथाकारस्य बाधः, तर्हि पूर्वोक्तदिशा पूर्वज्ञानप्रसझित- 
सुवणेकटकाकारस्य.कुण्डळाकारसम्यगृज्ञानेन बाधनात्‌ कटकाकारज्ञानमपि 
भ्रम आपद्येत ॥ 


अन्यथाज्ञानप्रसञ्जितस्यान्यथा ज्ञानं बाध इति त्वसतो निराकारत्वात्‌ 
न विकल्पसहः । विपरीतख्यातौ ह्येकस्य सतोऽन्यसदाकारप्रतीत्या बाधः, 
न खसदाकारप्रतीत्या, इति नामान्तरेणाभिनवान्यथाख्यात्यादिनाम्ना' 
व्यवहारोऽक्षतो रजतस्य भाने, परं तु स न विचारसहः ॥ 


असत एव रजतस्य भ्रमे भाने कुतः शुक्तावेव रजतस्य भ्रम: ? न त्वङ्गा- 
रादौ ? किन तस्यापूर्वेस्योपादानम्‌_, अधिष्ठानं वा ? नच शुक्तेरसद्रजतेन, 
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असतो रजतस्य सत्यरजतेन वा समस्ति साट्टश्यम्‌ , असदन्तरं प्रधान्याद्रा5त्र 
प्रसिद्धम्‌, असत्त्वाचिरोषात्‌ , असति विशेषाभावाच । कथं वा शशश्वड्भा- 


दिरूपेण न श्रमः ? 


किञ्चान्यथा सम्यगृज्ञानबाध्यान्यथाज्ञानविषयत्यं यदि बाध्यत्वम्‌ , 
तहि केन कस्य बाध:--किं ज्ञानस्य, उतार्थस्य ? आये ज्ञानस्य क्षणिकत्वेन 
स्वयं नाशात्‌ न ज्ञानान्तरनाश्यत्वम्‌ , पूरज्ञानेनोत्तरज्ञाननाशेऽपि 
बाधत्वव्यवहारप्रसङ्कऽ्च । अर्थस्तु शुक्तिक्ादिः तदवस्थ एव। असत्तु न 
बाध्यम्‌ ॥ 


निवत्ये-निवर्तकभावो हि परस्परविरुंद्धेबिषयकत्वेनेव-यथाऽद्वेत- 
सिद्धान्ते-समानविषयकज्ञानाज्ञानयोः परस्परविरुद्धयो: ॥ 


अन्यथाज्ञानस्यान्यथा ज्ञानान्तरेण विरोध: कुतः ? यदि सम्यगज्ञा- 
ज्ञानत्व-तद्भावा भ्याम्‌ , तर्हि विविच्यताम्‌--कुतः कस्य सम्यणृज्ञानत्वम्‌, 
असम्यरज्ञानत्वं वा निर्धार्यते ? यदि विसंवा दिप्रवृत्तिजनकत्वेनासम्यकत्वम्‌, 
तहि किं वा कृत्यं सम्यगृज्ञानस्य ? यदि तदन्यथानुपपत्तितो बाधज्ञानम्‌ , 
तेन च पूर्वज्ञानस्य. दोषजन्यत्वेनाप्रामाण्यम्‌ , तद्दि दोषजन्यत्वज्ञानेना- 
सम्यक्त्वे निर्णीते तदितरस्यान्यथाज्ञानस्य वाधत्वनिणंयः, इति बाधत्व- 
निर्णयः पू्वेस्यान्यथाज्ञानत्वनिणंयाधीनः, तन्निणंयाधीनश्चोत्तरस्य बाधत्व- 
निर्णयः, इति तदा तदा प्रत्यक्षागमोद्धारादिबिचार आपाद्यमानस्यान्योन्या- 
श्रयदूषणस्य कः परिहार: ? | 


यद्यत्तरस्य स्वतः; प्रामाण्यान्न दोषः, तहिं पूवेस्य वा कथं न प्रामाण्यम्‌ ? 
' यदि पूर्वोक्तरीत्या दोषजन्यत्वनिर्णयेन पूर्वस्य बाध्यत्वम्‌ , तहि दत्त एव 
माग: स्वयं प्रत्यक्षस्यागमेन बाधाय । सत्यप्येवं सुवणेस्य कटक-कुण्डला- 
द्याकारेणान्यथा सम्यगज्ञानेन कथं न बाधः ? यद्युभयोरपि संवादिजनकत्वेन 
स्वतः प्रामाण्यम्‌, तहिं प्रथमाकारज्ञानमप्यन्यथा सम्यगूज्ञानम्‌ , एवमुत्तरा- 
न्यथाज्ञानमपि, इत्युभयोरपि परस्परं न कथं बाधज्ञानत्वम्‌? अन्यथा ज्ञात- 
स्य।न्यथासम्यगृज्ञानत्वाविशेषात्‌ । अतो वाधितार्थविषयकज्ञानं श्रमः, 
अबाघितार्थविषयकं ज्ञानं प्रमेति स्वीकतव्यम्‌ ॥ 


त्रार्थस्य, ज्ञानस्य चोभयोरपि युगपद्‌ बाघे प्रातिभासिकत्वम्‌, अन्यथा 
तु प्रमा । साऽपि सर्वत्र यावद्वाधमेव, सति तु बाघे सर्वत्र श्रमः । अस्ति 
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चान्यथा ज्ञातस्य शुक्तिशकलस्य, रजतस्य वा शुक्तिरियमित्यन्यथा सम्यग्‌ 
ज्ञानमपि । “सन्‌ घटः” इत्यत्राज्ञातानन्दात्मसखण्डन्रह्मणोऽखण्डात्मनाऽ- 
साक्षात्कारो बाधः । घटादिज्ञानस्यापि ज्ञाताज्ञाताधिष्ठानविषयत्वाद्‌ वाधः, 
इति विरोधित्वेन प्रसिद्धयोज्ञानाज्ञानयोर्वाध्य-चाधकभावः, इत्यनिर्वचनोय- 
ख्यातिरेच युक्ता ॥ 


दसडिलक्षणत्त्रादिनाऽनिर्वचनीयत्वनिरुक्तिः । 


न चानिवेचनीयत्बं दुर्वचम्‌; तद्धि सदसद्विलक्षणत्वम्‌। न च तदू दुर्वे- 
चम्‌ ; तत्र निरुक्तिविरहः, निरक्तिनिमित्तविरहो वा नानिवेचनीयत्वमद्धति- 
नोऽपि मन्यन्ते । अधिकं तु न्यायचन्द्रिकायाम्‌॥ 


अयं भाव:--सदसद्विलक्षणत्व॑ मिथ्यात्वम्‌, यथा शुक्तिरूप्ये । तथाहि- 
शुक्तिरूप्यं न सत्‌; बाध्यत्वात्‌ , नाप्यसत्‌ ; सत्त्वेनापरोक्षतया प्रतीयमान- 
त्वात्‌ । तद्धि सदधिष्ठानकत्वेन, सत्तादात्म्येन वा । न च शशश्शज्ञादी सद्‌- 
धिष्ठानकत्वम्‌_, अर्थेक्रियाकारित्वं वा किमपि सत्तादात्म्यस्य सत्त्वस्य वा 
प्रयोजकमस्ति, येन तत्‌ तथा प्रतीयेत ॥ 


अज्ञानेन भ्रमनिर्वाहोऽद्देतदाद्‌ एव । 


असत्त्वापादकाज्ञानाविषयत्वप्रयोजकविरिषष्टचेतन्यं खलु ज्ञानं नाम । तञ्च 
'ृतन्य-तद्‌धिष्ठानकान्यतरविषयाज्ञानप्रयुक्तविषयमेव । न चेदमसदाकार- 
विकल्पाख्यवृत्तो निरधिष्टानासद्विषयकम्‌ । तत्र हि निविषयत्वत्तिमात्रम्‌ , 
नाज्ञानविशेषनिवतेकं मुख्यं ज्ञानं प्रमाणजन्यम्‌। अंतः सद्सद्विलक्षणत्वरूप॑ 
मिथ्यात्वमविरुद्धम । ज्ञानबाध्यत्वविषये वक्तव्यं सव पूर्वेमेवोक्तम्‌ ॥ 


तत्र दृतमतेडपि।यद्यपि काम-कमा तिरिक्तभावरूपमज्ञानमावरणशक्तिमद्‌ 
जीवस्वरूपचतन्यप्रकाशप्रतिबन्धक्रमीश्वराश्रितशक्तिरूपमूरीक्रियते, ईश्वरो 
हि सगुणो5पि स्वप्रकाशचिन्मात्र इति च; तथापि तत्रापि प्रकाश- 
स्वरूपस्येश्वरस्यापि स्वशक्तिद्वारा कथमावरकत्वमिति शङ्का समाना ॥ 


इयान्‌ विशेष:--स्वाश्रिताविद्याख्यया शक्त्थेश्वर आदृणोति जीवं स्वप्न 
काशमपीति द्वतमतम्‌ , अद्वेतसिद्वान्तस्तुअविद्येव स्वप्रकाशं ब्रह्मचेतन्य- 
मावृणोति--तत्तदुप/ध्यात्मना नाम-रूपात्मना परिणममाना तत्तदुपाध्युप- 
हितत्वाच । तत एव जीवोऽपि न स्वरूपमात्रेण प्रकाशते-इति ॥ 
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तत्रेश्वरप्रसादद्वारा ज्ञानेन, भक्त्या वाउज्ञाननिवृत्तिद्वेतमते, अद्वेत- 
मते तु साक्षात्‌ स्वविरोधिस्वसमानविषयकसाक्षात्कारेण साक्षादज्ञानस्य त- 
सयुक्तादेश्वाज्ञाननिवृत्तिद्वाराउज्ञानात्मना स्वरुपेण च निवृत्ति: ; ज्ञानस्येब 
शुक्तिरजतादिस्थल इवेश्चरप्रसादापेक्षां विना निवतेकस्वात्‌॥ 


अज्ञानस्य, तत्प्रयुक्ताकाशादेश्च बाध्यत्वाविशेषः । 
सवं चेदं विशदीकृतं पूर्वेमेव । पुनरप्यत्रानुसन्धानं तु तस्येव ज्ञानबा- 
श्यत्वस्य पुनरत्राप्याच्ेपसुपलक्ष्य । यद्यपि वियदादौ न साक्षाद्‌ ज्ञानना- 
श्यस्वम्‌ ; तथाप्यज्ञानोपादानकत्वाद्‌ वियदादेः स्वोपादानाज्ञाननाराप्रयु- 
क्तनाइाप्रतियोगित्वमविरिष्टम्‌॥ 


“कार्यात्मना तु नानाखमभेदः कारणात्मना ॥ 
हेमात्मना यथा भेदः कुण्डलाद्यात्मना भिदा ॥” 


इति न्यायेन वियदादीनां कारणात्मना निवृत्तिरपि स्वरूपतो निवृत्ति- 
रेव ; कारणस्वरूपातिरिक्तकार्यरूपस्य वाचारम्भणमात्रत्वात्‌ , इति तस्यापि ` 
साक्षादू ज्ञानेन नित्रत्तिरबाधा ॥ 


न च वियदादि काय “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः” 
इत्यादिश्रतिसिद्धं नित्यं नाम। तदपि तु कःरणात्मनव घटादिकमिव नित्यम्‌_, 
न तु कार्यात्मना; प्राकृतप्रंलयादो तस्यापि कायोत्मना विळयाम्नानात्‌ | 
तत्र प्रतिपन्नोपाधौ चेकःलिकनिषेधप्रतियोगित्वमपि वियदादेः कारणात्म- 
नापि स्वाधिष्ठाने ब्रह्मण्यभावेनव, इति न मिथ्यात्वस्य दुवेचनम्‌ ॥ 


अथ प्रसङ्गात्‌ भ्रमविपयेऽख्यात्यन्यथाख्यात्यात्मख्याति-सत्ख्यात्यादि- 
निरसनं प्रस्तुत्य न्यायसुधाऽनिर्वचनीयख्यातिमपि पराकृत्यासत्ख्यातिप॒क्षं 
समर्थयति ॥ 


असत््यातिसमर्थनप्रसङ्गन झुक्तिकाग्रा 
रजतपरिणामित्वेन सत्ख्यातिवाददूषणानि । 


यत्त-अख्यातिनिराकरणभप्रसङ्ग शुक्तिकाया रजताकार- 
परिणामः किं सकारणः; उताकारणः ? नान्त्यः; कादाचित्कत्वानुप- 
पत्त: । सकारणत्वे न करणदोषः कारणम्‌; करणसम्बान्धिनस्तस्य 
शुक्तिकापरिणामहेतुत्वायोगात्‌ , अन्यथा . सदेव सवेपदाथानां 
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रजताकारपरिणामप्रसङ्गात्‌ । दुष्टकारणसंसर्गस्तु न शुक्तित्वापग- 
मेन रजतपरिणामहेतुः ; पुरुषान्तरस्य शुक्तित्वाज्ञानप्रसङ्गात्‌।. 
शुक्तित्वांशानपगमेन हेतुत्वे तु श्रान्तेनापि शुक्तित्वं प्रत्येतव्यम्‌ । 
शुक्तयाकारेण रजतस्य परिणामे तु सर्वदा रजतस्य तत्र सत्वादू 
बाधोऽपि भ्रम एव स्यात्‌ । न च तत्र कारणं करणदोषोऽस्ति 
अन्यथा तत्र समस्तप्रतिपत्तुसाधारणं रजतं प्रमीयेत, तत्तदूश्रान्त- 
पुरुषमात्रवेद्यं च तद्‌ न स्यादित्यादिदूषणानि सत्ख्याती--इति । 


तत्रे मानि ख्याऱ्यन्तरदूषणान्यस्यासत्ख्यातावपि शुक्तरसद्रजतात्मना 
परिणामे समानानि ; कारणस्य वक्तमदक्यत्वादिदूषणानां तुल्यत्वात्‌ , 
शुक्तावविद्यमानस्य, असतो वा रजतस्य भानं कथमिति पयु नुयोगोऽ- 
सत्छ्यातावपि समानः । यत्तु शुक्तित्वानपगमे श्रमो न स्यादिति, 
तदपि समानमेव ॥ 


अ निर्वेचनीयख्यातेरदुषटत्वस्‌ , तदुपपादनं च । 


अनिवेचनीयख्यातो तु न शुक्ती रजत।त्मंना परिणमते, न वा शुक्ति- 
त्वापगमात्‌ क्षतिः, दोषस्तु करणदोषः प्रातिभासिकभ्रमे, घटादिभ्रमे तु 
मूळाविद्येव कारणं परिणामविधया, दोषबिधया च । तत्र प्रथमे करणदोषेण 
शुक्तित्वावरणमात्रम्‌ , शुक्र्त्यवच्छिन्नचेतन्याभिन्नशुक्तित्वविषयकाविद्या 
रजताकारेण, तदाकारवृत्त्याकारेण च परिणमते ; तत्तत्प्रमात्चेतन्य- 
निष्ठतूलाविद्याकार्यत्वात प्रातिभासिकस्य -रजतस्य तत्तप्पुरुषवेद्यत्वम्‌ , 
घटादिश्रमे तु प्रत्यगभिन्नचिन्मात्राश्रितमूळाविद्याकार्यत्वात्‌ तस्याश्चे- 
कत्वात्‌ , सवाधिष्टानचेतन्याश्रयत्वाच्च सर्वेपुरुपवेद्यत्वोपपत्तिः । तदपि 
प्रमाणाधीनमेव, न तु स्वतङ्चैतन्यस्यावृतत्वेनावरणविरोधिदृत्ति- 
विशेषं विना तं तं प्रति भानासम्भवात्‌ , सादृश्यज्ञानस्यापि प्राति- 
भासिकभ्रमे कारणत्वेन शुक्तिक्रायामेव रजतश्रमसम्भवात्‌ , “न विलक्षण- 
त्वा'धिकरणोक्तरीत्या सादृश्यस्यात्र कारणत्वानियमेन तन्नियमेऽपि 
सत्त्वेन प्रतीत्यर्हत्वेन साम्यस्य सम्भवाच्च सर्वाणि दूषांगानि न प्रसरन्ति, 
इत्यनिर्वचनीयमेव रजतं भ्रमज्ञानस्य विषयः, तेन च नासतोऽत्र भानम_॥ 


परे तु तत्सदृररजततादात्म्याध्यासेन तदात्मनांऽपि रजतं भासते, 
अथवोभयसाधारणं रजतत्वमेकम_, इति सत्यरजतभ्रत्ययचत्‌. प्रवते कृत्वम्‌ , 
प्रथमप्रवृत्तेनिवाह € 
इति तत्र :—इत्याशेरते ॥ 
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तत्र जनकस्येब विषयस्य जन्यसाक्षाकारिप्रत्यक्षविषयत्वै घटादौ 
दृष्टम्‌, प्रतिभासिकरस्य तु ज्ञानसमकालत्वेन कारणात्मना शुत्तय- 
भेदेनेब रजताध्यासादेकदेशस्थत्वेन शुक्तिकाया इब पूर्ववृत्तितया 
कारणत्वम्‌, न चवसतः, इति नासत्ख्याति: सम्भवति ॥ 


तत्र प्रत्यभिज्ञाने  तत्तांगस्योपलक्षणत्वादसंकीणस्वरूपमात्रस्थ 
जिज्ञासितत्वादू नोक्तनियमस्य व्याघातः । विषय-विषयिभावाश्रयः 
संबन्धो निरूपकतावच्छेदकस्य निरूप्यगतत्वर एवोपपद्यते । तञ्च परोक्ष- 
ज्ञानेऽपि, इति न व्याहतिः; प्रमाणप्रवृत्त्यधीनत्वात्तञज्ञानस्य, इति 
भ्रमज्ञानेऽपि प्रकारःप्रकारिभावो निरूप्य-निरूपकभावविषयतावच्छेद्क- 
विषयित।वच्छेद्कसामानाधिकरण्य एवोपपद्यते ॥ 


निविकल्पश्रमस्तु नोरीक्रियते,न वा सम्भवति । प्रत्यक्षं तु बतेमानमा- 
त्रग्राहित्वादू असतोऽविद्यमानस्य वा भ्रमे भानायोगेन शुक्तयाऽदावधिक्ठानेऽ 
निरवेचनीयख्यातावपूर्वेस्योत्पत्तिस्वीकारेणोक्तनियमाव्याहतेश्चा विद्यकप्राति 
भासिकविषयकत्वेन, व्यावहारिकविषयकत्वेन बोपपद्यते; इत्यनिर्वचनीय- 
ख्यातिनिष्कषे: ।। 


मनिवर्चनीयख्यातो प्रातिभासिक-व्यावदारित्वनिमित्त विवेकः । 


इयान विशेषः--प्रातिभासिकस्थले तूलाविद्यापरिणामत्वं विषय- 
तज्ज्ञानयो:। तत्र साक्षा द्विषयेन्द्रियसन्निकषा भावेनेन्द्रियकप्रत्यक्षा सम्भवेन 
बृत्तरविद्यापरिणामत्वस्वीकारः, व्यावहारिकस्य तु विषयमात्रस्याबिद्या- 
परिणामत्वम्‌; तस्या एव काचादीनां करणदोषाणामिवाधिष्ठान।वरण 
शक्तिरपीति स्वीकारेण दोषविधया स्वीयविच्तेपशक्तया घटाद्याकारेण 
परिणामितयोपादानत्वस्यास्वीकारात्‌ ॥ 


यावद्ह्मसाक्षात्कारं सर्वेरपि घटादिरूपेणेब सदा वेद्यतया, एकरूपा- 
थेकियाकारित्वेन च विषयमात्रस्याविद्यापरिणामत्वम्‌, वृत्तिस्तु तत्तत्म- 
माणजन्थान्तःकरणपरिणाम एव, न तु सापि प्रातिभासिकस्थल इबा- 
विद्यापरिणामः। अत एव तेषां मुद्गरपातादिना नाशेऽपि कारणात्मता, 
पुनरपि घटाद्यात्मतेत्युपपद्यते ॥ 
तत्र घटादेरपि मूलाविद्यापरिणामस्य तत्समानयोगच्तेमस्य विद्यमानत्वादू 


नाविद्याया एकस्या नाश आन्रह्मसाक्षात्कारम, प्रातिभासिकस्थले तु 
२५ 
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घ्रतिश्रमं रजतभेदः, अविद्याभेदश्च, इति शुक्तथधिष्ठानतत्त्वसाक्षात्कारेण 
तदुभयनाशात्तयोः स्वरूपविवेको विशदः, इति अमे प्रातिभासिकस्य 
रजतादेरपूवस्य भानम्‌, तस्य सोपादानस्य तदाकारवृत्त्या सह वाधश्चोप- 
पद्यते ॥ 

असत्झ्यातिनिरासः । 


असत्ल्यातिवादे त्वसत्त्वाविशेषाद्‌ भ्रमस्य प्रतिनियतरजतादिविषयकरवं 
बाधितम्‌ , संबन्धोऽप्यसतस्सता तादात्म्याख्यो व्याहतः । न तरां सत्त्वं 
` त्वबाध्यत्त्रम्‌., सत्ताजात्यादिमत्त्वम्‌ , अर्थक्रियाकारित्वं वा, नतमां चेदं 
रजतमिति सामानाधिकरण्यम्‌ || 


तत्र सामानाधिकरण्यं त्रिविघम्‌-विशेषण-विशोष्यभावे, अभेदे, बाधायां 
पव) तत्साधारणं लक्षणं तु भेदसामानाधिकरण्योपळत्तितोऽभेदः। तत्र नीलो 
घट इत्यादौ विशेषणविशेष्यभावेनेव तत्त्वमसीत्यादावभेदेनेव सन्‌ घट? 
इत्यादौ स्थाणुरयं पुरुष इत्यादाविव बाधायामेव तत्‌; समानविभक्तिकना- 
नापदप्रतिपाद्यत्वस्य तत्प्रयोजकस्य सर्वेत्राविशेषात्‌॥ 
तत्र जगदू-ब्रह्मणोः सामानाधिकरण्यम्‌-'सदेव सोम्येदम्‌’ इत्यत्रेदं रजत- 
सित्यादाविब बाधायामेव। अत एवानन्तर एव वाक्ये “एकमेवाद्विती- 
यमि”ति सामानाधिकरण्यप्रतीतिसिद्धस्या द्वितीयत्वस्योप देशोऽध्यारोपापवा- 
द्विधया । तत्र सामानाधिकरण्ये समानाधिकरणत्वादिविकल्पो निरालम्बः, 
समनविभक्तिक्रानेकपदप्रतिपाद्यत्वमन्तरा सवेत्रोक्तळच्तणस्य तस्यासम्भ- 
वात्‌, “इदं रजतमि”त्यादावप्यस्य सामानाधिकरण्यस्य दुवेचत्वाञ्च । 
तादात्म्य-रजतोभयासत्त्व इदमोऽप्यसत इवाभानापत्ति:; असदधीननिरूप- 
णत्वाविशेषात्‌ , इति कथं न शून्यवादः ? 


अधिष्ठानारोप्यभाव्रे तु न तससङ्ग:;, अधिष्ठानमात्रपारमाथंयात्‌ । 
इदम इव रजतस्यापि तादात्म्यमात्राध्यासो यदि देशान्तरस्थस्य तस्याभि- 
प्रेत्य, तर्हि निरस्ता साऽन्यथाख्यातिः, इदंकाराभिमुखरजता ्थिप्रवृत्त्य- 
निर्वाहश्च; अन्यथा विपरीतख्यातितः को वा विशेषोऽसत्ख्यातेः ॥ 
शुक्तिकासज्िकृष्टमिन्द्रियं शुक्तिकामसद्ररजतात्मता गह्णाति, इति न तत्र 
बिशेष: । तत्र देशान्तरस्थस्येबासतोऽप्यसंनिङ्गष्टत्वं हि समानम्‌, तत्र 
तस्यास्तदात्मना भानं कि शुक्तिकायास्तद।त्मना परिणा मात्‌ , तदाकारावभा- 
समात्राद्वा। आदयः पत्तस्बन्यथाख्यातिपक्षोक्तदूषणेरेब दूषितप्रायः । द्वितीय- 
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पक्षेडपि--तथा प्रतीतिः सती, उतासती । तत्राद्ये$ख्यातिवाद:, द्वितीये5- 
संनिक्ृष्टस्या5परोक्षत्वानुपपत्तिरन्यथाख्यातिपक्ष इव, इत्युपक्षिप्तमेव दूष- 
णम्‌ । अनिवेचनीयख्यातौ त्वधिष्ठानस्य सवेत्र अ्रमेष्वारोप्यात्मना भानम्‌, 
अविद्यायास्त्वारोप्यात्मना परिणामः, इति न कापि बाधा ॥ 


साक्षिग्राह्मत्व॑ त्वसत: “सवं वस्त्वेव ज्ञाततया, अज्ञाततया वा साक्षि- 
भास्यमि”ति नियमादसतो5वस्तुनो न साम्प्रतम्‌। तत्र साक्षिभास्यत्वमपि 
तदुपाध्यन्त:करणपरिणामापेक्षवृत्त्यपेक्षयेय कल्पते, इति तत्‌ सुतरां 
बाधितम्‌ ॥ अविद्योपहितमपि साक्षि स्वोपाध्यविद्यावृत्तिद्वारा5पि स्वसंबद्धं 
वस्त्वेव भासयति, यथा सुपुप्तावानन्द-स्वापादीन्‌ । अनिर्वचनीयख्यातौ 
तु प्रातिभासिकं रजतम्‌ , तदाकारवृत्तिश्वो मयमपि साक्ष्युपाधित्वात्‌ साक्षि- 
आस्यमिति पूर्वे व्यक्तम्‌, श्रान्त्यनुभवः स्वयमेव तदा रजतस्यानिवेचनी- 
यस्य शुक्ती ॥ 


तद्ठति तस्रकारकज्ञानत्व प्रामाण्यं तु स्वतो ग्राह्यं यावद्वाध॑ भ्रम 
स्यांप । अत एव रजतस्य प्रातिभासिकं सत्त्वम्‌ ॥। 


द्रेतमतेऽपि रजतस्य भ्रमकालिकं सत्त्वं प्रसी।५त इति संप्रतिपन्नम्‌ ! 
तत्र सत्त्रमसतो रजतस्य कुतः ? किं तस्य रजत आरोपेण, उतोक्तशुक्ति- 
संनिकर्षवशात्‌ । आये त्रध्यस्तं नाधिष्टानतामईति । द्वितीये तु तत्र 
संसगेमात्राध्यास इति फलति ॥ 


तत्र शुक्तिका यदि तदानीं ज्ञाता, तहि न रजतात्मना भानम्‌, यदि न॑ 
गृहीता, तर्हि इदंपदार्थः कथं शुक्तिका ? सा यदि ज्ञातेदंमात्रेण, शुक्तित्वेन 
त्वज्ञाता, तर्हि झुक्तित्वाज्ञानमपि तत्र कारणम्‌; उभयत्रेदन्त्वस्य शुक्तिः 
त्वस्य वा ज्ञातस्याज्ञातस्य वा कथमसता रजतेनासंबद्धस्य तत्र कारणत्वम्‌ ॥ 
यद्यज्ञानमात्रं ह्वेतुः, तहिं कथं सवेदाऽज्ञानदशायां सवस्य केनचन 
रुपेण न भ्रमः ॥ | 


पकेदंज्ञानमात्रादे' A 

यदि ज्ञानमपि तत्र कारणम्‌ , तदाप्यन्यत्र निरविकल्पकेदंज्ञानमात्राः 

न रजतश्रमः कथम्‌? यदि दोषोऽपि कारणम्‌, तहिं दोषस्याकारणत्वादि- 
युक्तयः सवां अन्यथाख्यातिवाद्‌ इब कथं नासत्ल्यातावपि ॥ 


असत्ख्यातो बाधानुपपत्तिः । 


एतेन-बाधोऽपि-व्याख्यातः। स हि प्रतिषेधः प्रसक्तस्येव, ना 
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सक्तस्य । न च शुक्तो रजतस्य प्रसक्तिः, यदि तदसत्‌ । असदेवेद्मिति 
प्रतीत्युपपत्तिस्त्वबाध्यवेलक्षण्यमात्रपरतया प्रागेव समर्थिता । इदं सवेम 
भिप्रेत्येवादवेतिन:, मायावादिनो वा वदन्ति--अनिर्वेचनीयमेव । शुक्तिकादौ 
प्रतीयमानं रजतमिति॥ 


तत्र घटाद्यनिवेचनीयत्वे प्रमाणम--घटादिकम्‌ , अनिर्वचनीयम्‌, 
अधिष्ठानज्ञानप्रयुक्ता भावप्रतियोग्यज्ञानपरिणामस्वात्‌ ; संप्रतिपन्नवदि 
त्यनुमानम । सप्रातपात्तस्तु शुक्तरूप्ये पूर्वाक्तरात्या लाकिकानुभवमा- 
दाय; प्रपञ्चमिथ्यात्वे चिवदमानं प्रत्येव लोकसिद्धदष्टान्तस्यात्र विवक्षणात्‌। 
स्वतन्त्रसिद्धान्तमात्रत्राहिणस्तु लोकातीता नात्र प्रतिवादिनः । छोकिकानु- 
भवस्तु कीदृशा इति लोकिक्रा एव प्रष्टव्याः, न तु लोकातीताः स्वतन्त्र- 
खिद्धान्तमात्रनिभरा: ॥। 


तत्र न सत्त्वम्‌ , नासत्त्वम्‌, न वा सद्सद्रूपत्वं लोकिका रजतस्यानु- 
भवन्ति । न हीदं रजतमिति ज्ञानमात्रेण प्रथमं रजताथ प्रवृत्तिवत्‌ 
शद्श्रद्भायथ शशश्ङ्गसित्याप्तवाक्यं श्रत्वापि कोऽपि प्रवतते ॥ 


लौकिका हि किमपि बस्तु कीदृशमिति पर्येनुयोक्तारः शशश्डङ्गमिद॒- 
मितीत्युत्तरिताः शून्यं तदित्येन प्रतियन्ति। अत एवं मम माता 
बन्ध्येति वाक्यं व्याहतार्थम्‌। न हि कोऽपि तद्वाक्यश्रवणे 
वन्ध्याया अयं पुत्र इति कमपि प्रत्येति । न चानेन मातरि वन्ध्या- ' 
त्वश्रममात्रमिति स्ततन्त्रसिद्धान्तः कस्यापि, इति शुक्तिरूप्यादिरृष्टान्तो 
नासिद्ध: ।। 


सदसद्विन्नत्वख्यातिरूपानिर्वचनीयत्वनिरुक्तिः । 


अनिवेचनीत्वं तु सदसद्विन्नत्वम्‌। तच्च सत्त्वात्यन्ताभावसमाना- 
धिकरणासत्त्वाभावमात्रम्‌। तत्र समानाधिकरणेति विशेषणमसत्त्वस्य । 
तेन च शुक्तिरूप्येऽसत्त्वादिनामपि सत्त्वेन प्रहीतिमङ्गीकुवाणानामपि 
दृष्ट्या शुक्तिरूप्यदृष्टान्तसिद्धिरनुसन्धेया । तत्र सत्त्वाभावविशिष्टा- 
सत्त्वास्त्रीकारेण चोक्तविशिष्टसिद्धया निद्शोनत्वाविरोधः ॥ 


इद्मइ्टेतसिद्धान्तसाधारणमपि; शुक्तिरूप्यादौ सदसद्विलक्षणेऽपि 
सत्त्वस्य =सत्त्वेन भ्रतीत्यहत्वरूपस्य स्वीकारेण सत्त्वसमानाधिकरणा- 
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सत्तवस्यास्वीकारेण सत्त्वा भावविरिष्टासत्त्वस्यास्वीकारात्‌ , इति न दृष्टान्ता- 
सिद्धिः ॥ 


एतेन--शुक्तिरजतादेः सत्त्वस्य, सदसत्त्वस्य चास्माभिरनङ्गी- 
कारेप्यसत्त्वस्य स्वीकारात्‌ सिद्धसाधनमिति-परास्तम्‌। अत्र शुक्ति 
रूप्यादे: सत्त्वं न स्वीक्रियते, न वा सदसत्त्वमित्यनेन सद्सद्विलक्षणत्व॑, 
केबलमसत्त्वं स्वीक्रियत इति वाक्यार्थः ॥ 


सस्वासत््वनिष्कर्पः । 


तत्र सदसट्टिलक्षणत्वं यत्‌ स्वीकृतम्‌, तत्र सत्त्वम्‌, असत्त्वं च 
किमिति वक्तव्यम्‌। तत्र यदि सनब्रूपं सत्‌, तुच्छमसत्‌, तह यबाध्य- 
विळक्षणं तुच्छविळक्षणं चेति फलति। तेन चाबाध्यत्वाभावसमाना- 
घिकरणतुच्छुत्वाभाव इति विवक्ष्यते; समानाधिकरणपद्स्य विशेष्येऽ- 
न्वयोऽपि न दुष्टः, शुक्तिरूप्यादेबाध्यत्वस्य तुच्छविलक्षणत्वस्य च स्वी- 
कारात्‌ ॥ 


सति चेवं कीृशमसत्त्वं शुक्तिरजतादेः स्वीकियते ? यदि सत्स्वरूप 
भिन्नत्वमात्रम्‌ , तर्हि तुच्छस्यापि तत्साधारणम्‌ , इति किमसाद्भिन्नत्व- 
विशेषणस्य कृत्यम्‌, यदि न तुच्छव्यावृत्तिः ? सद्भिन्नरवमात्रविवक्षायाः 
सद्भिन्नपदेनेव निर्वाहात्‌ । यदि सदसद्रूपत्वमपेक्षः्यासदपि प्रतियोगिकोटौ 
प्रवेशितम्‌, तहिं क वा सदसद्रूपं वस्तु दृष्टम्‌ , तत्र भाद्टानां सत्ल्यातिः- 


“स्वरूप-पररूपाभ्यां नित्यं सदसदात्मके ॥” 


इति वचनानुयायिनी फलतः सत्ख्यातिरेवः पररूपस्य सत एव 
स्वरूपमात्रेणासत्त्वात्‌ , इति तन्मतसिद्धसदसद्रूपता नोरीक्रियत इति 
"७ ~ सेने La 
विवक्षायां सत्ल्यातिवादनिरासेनेबापरस्यापि निरासादू व्यथ सदसट्रपता- 


निरसनम्‌, आ्हतानामपि सतसत्ल्यातिरप्येवमेव । विशेषस्तु. तत्रानेकान्त- 
बाद्मात्रेण ॥ | 


अथ यदि पञ्जीकरणप्रक्रिया सत्ल्यातिवार्दिनो निरासाभिम्रायेणात्र 
सद्र्पतानङ्गीकारः, तर्हि कथमन्याख्यातौ न पर्यवसानम्‌? तत्राप्युक्तदृष्टि- 
द्वयमात्रमवलम्ब्यापि सत्ख्यातिनिरासात्‌ , ङुतौ वा नाख्यातिवादे 
पर्यवसानम्‌? सर्वथा तु सद्भिन्नत्वमात्रेण सवेबिधसत्ल्यातिनिरससम्भवेऽ- 
सदुर्थस्यापि प्रतियोगिकोटो निवेशोपपत्तये शशश्टङ्गादिस।धारण- 
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तुच्छत्वस्वीकारः पर्यवस्यति, इति सद्सद्विलक्षणत्वमकामेनापि स्वीकृतं 
भवति । अत्र सत्त्वाभावसमानाधिकरणा।सत्वा भावस्यानिवेचनीयत्वरूपत्व- 
विवक्षणादू न सत्त्वाभावमादायार्थोन्तरम्‌।। 


दोषप्रयुक्तभानत्वं न सत्त्वाभाव:, स तु नासतः । 


एतेन-असत्त्वाभावमात्रं साध्यमिति--परास्तम्‌। तच्च यदि दोष- 
जन्यज्ञानविषयत्वम्‌, तर्हि नामान्तरेण प्रपञ्जस्यानिर्वेचनीयत्वमेव; 
स्वाधिष्ठानसाच्षास्कारनिवत्यत्वात्‌। न चास्यासद्र्पत्वम्‌ , इति नासद्र्प- 
तमादाय सिद्धसाधनम्‌, अर्थान्तरं वा । असदेव रजतमभात्‌ , इत्यस्यो- 
पपत्तिस्तु पूवेमेव निरूपिताऽनिवेचनीयस्य सद्सद्विलक्षणत्वेऽपि ॥ 


तच्च दोषप्रयुक्तभानत्वम्‌। तत्र भानविषयत्वं ब्रह्मणोऽपि वृत्तिव्याप्यस्य, 
अतस्तज्ज्ञानव्यावृत्तये दोषप्रयुक्तत्वविशेषणम्‌ । तत्र दोषग्र युक्तस्य भानमिति 
षष्टीसमासात्‌ , ब्रह्मणश्वातथात्वात्‌ , शुक्तिरूप्यघटादीनां तथात्वाञ्च सवेत्र 
समन्वयोऽनतिव्याप्तिश्च ॥ 


दोपप्रयुक्तत्बं च विषयस्य निमित्तविधयैवं, ` निमित्तोपादानोभय- 
विधया वा, इति शुक्तिरूप्यादीनाम्‌, घटादेश्च तत्त्वात्‌ तज्ज्ञानस्य 
अमत्वम । तत्र. वृत्तेदोषिप्रयुक्तत्वमकिञ्चिस्करम्‌, इत्यखण्डाकारवृत्तेदोष- 
प्रयुक्तत्वेषपि न तस्य श्रमत्वम्‌॥ 


याम एव श्रमत्वम्‌। न च साऽज्ञानस्य ' 
निवतिका । अन्त:करणवृत्तिह्येविद्यानिवतिका । न च सा दोषविधयाऽज्ञान- 
प्रयुक्ता, इति न घटादिज्ञानस्य, अखण्डाकारवृत्तेश्च प्रमात्वविरोधः ॥ 


एतेन-दोषप्रयुक्तपदवेयथ्यांशाङ्कापि - परास्ता । शुक्तिरूप्यादीनाम- 
विद्यावृत्तिविषयाणामपि रजताकाराविद्यारृत्ति-शुक्तयाकारान्तःकरणवृत्त्यो- 
. रेकदेशस्थत्वेन तद्बच्छिन्नचेतन्ययोरेक्याद्‌ ज्ञानतादात्म्येन ज्ञानत्वं 
नाक्षतम ॥ 


तत्राभानापादकाज्ञानाभावे5पि साक्षिसम्बन्धादू भानमबाधमेव इति 
भानविषयत्वं प्रातिभासिकस्याप्यव्याहतम्‌ ॥ 


एतेन--असतो ज्ञानविषयत्वानङ्गीकारेण व्यावत्योभावात्‌ दोषप्रयु- 
क्तेति विशेषणवेयथ्येमिति--परास्तम्‌ , तत्र यदीयमापत्तिद्वेतमतानुसारेण, 
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तर्हि तत्रासतोऽपि प्रत्यक्षतयापि भानम्‌ , किं बहुना ? सत्त्वेनाऽपि प्रतीतेः 
स्त्रीकारात्‌ तदू नोपपद्यते ॥ 


अद्वेतसिद्धान्ते तु शुक्तिरूप्यादिकं नासत्‌, न वा ज्ञानाविषयः; विप- 
येयाख्यवृत्तिवृत्तिविषयत्वस्य, वृत्त्यबच्छिन्नचेतन्यविषयत्वस्य वा5संभ- 
वादः न तस्या उत्थानमपि । अविद्यावृत्तेज्ञोनत्वानङ्गीकारेऽपि शुक्तिरूप्या- 
दीनां तद्वच्छिन्नसाक्षिभास्यत्व॑ स्वीक्रियते ॥ 


तत्र झुक्तिरूप्यादीनामधिष्ठानज्ञानविषयत्वं नास्ति, अधिष्ठानमात्रस्य ` 
तद्विषयत्वात्‌ , इति दोषजन्यत्वमकिञ्चिस्करम्‌॥ 


न च तस्य तन्मात्रविषयस्वम्‌, किन्तु तदवच्छिन्नचेतन्याभिन्नाविद्या-' 
घृत््यवच्छिन्नचेतन्यविषयत्वम्‌ । विषयत्वं चात्र प्रकारताख्यमेब, इति 
नाधिष्ठानस्याप्यन्तःकरणावच्छिन्नचेतन्याभिन्न-तृत्त्यवच्छिन्नचेतन्यविषय- 
स्वेऽपि मिथ्यात्वम्‌ ॥ | 


प्रकारांश एव दोपप्रयुक्तमानत्वम्‌ , न त्वधिष्ठानाशेऽपि । 


एतेन -मायावादिमते अधिष्ठानज्ञानस्यान्तःकरणवृत्तः सत्यस्वान्न 
दोषजन्यत्वम्‌ । भ्रमस्य दोषजन्यत्वेऽपि.तस्याविद्य्रत्तित्वाद्‌ न ज्ञानत्वम्‌ । 
साक्षिस्तु जन्यत्वमेव नास्तीत्यसिद्धिः । प्रमज्ञानस्याधिष्टानारोप्योभय- 
विषयकस्यैकत्वात्‌ शुक्तौ व्यभिचार इति--परास्तम्‌; दोषध्रयुक्तत्वस्य 
ज्ञानविशेषणत्वेन पूर्वोक्तविधया नाधिष्ठाने शुक्तयादौ व्यभिचारः, अम- 
ज्ञानेऽसम्भवो वा । यथा च प्रतितन्त्रसिद्धान्तेनात्र न दृष्टान्तः, स्वतन्त्रः 
सिद्धान्तेन वा, किन्तूदासीनलौकिकानुभवेन, तथा पूर्वमेवोक्तम्‌ , इति 
प्रतितन्त्रसिद्धान्तेन दृष्टान्तासिद्धिरकिञ्िस्करी; अन्यथा स्वतन्त्रसिद्धान्तेन 
सत्ख्यातिवादनिरासोऽसत्ख्यातिवादिनां कथम्‌ ॥ 

बस्तुतस्तु--द्वेतमतेऽपि करणदोषप्रयुक्तमेवेदं रजतं इत्यादिश्रमः 
सम्मतः; अन्यथा शुक्तितत्त्वज्ञानेऽपि कथं न श्रमः? इति तत्रापि विषय- 
भानस्य दोपप्रयुक्तत्वं दुर्निवारम्‌, इति दोषप्रयुक्त॑भानविषयरवं श्रान्ति- 
विषयस्य ताद्‌।त्म्यस्य वा न व्याहतम्‌ ॥ 


यथा च शुक्तिरूप्यादावसत्झ्यातिवादे बाधो न ज्ञानस्य, न वा 
विषयस्यान्यथाख्यातिवाद इव सुनिरूपः, तथा पूवेमेव विशदीकृतम्‌, 
इति यदि तेन न्यायेन विषयस्य, ज्ञानस्य वा न दोषप्रयुक्तत्व्रमपिं, तदा 
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ज्ञानविषयत्वमात्रस्य अमत्वप्रयोजकत्वे भ्रमस्य निर्विषयत्वम्‌ ¦ सर्वस्यापि 
ज्ञानस्य भ्रमत्वं प्रमात्व वेति श्रम-प्रमाऽविवेकः, योगाचारमतं वेत्याद्यपि 
पूवेमेवोक्तम्‌ ॥ 


भनिवेचनीयत्वानुभानस्यादुष्टर्वस्‌ । 


एतेन-विवादपदम्‌ , अन्निवेचनीयम्‌ , भ्रमविषयत्वात्‌ ; यदू नें 


तदू नवम्‌; यथाऽऽत्मा, इत्यनुमानमपि-7व्याख्यातम्‌ ; यथा चात्र न सिद्ध- 
साधनम्‌, न वाऽप्रसिद्धविरोषणत्वम्‌, तथा पूर्वमेवोक्तम्‌ ॥ 


यत्तु--शुक्तयादावात्मनि च व्यभिचारोऽत्र-इति, तत्रापि भ्रमविषय 
त्वस्य प्रकारताख्यस्यवात्र विवक्षणात्‌ , तस्य च शुक्तथात्मनोरभावाद्‌ न 
दोबलेश: ॥ 


अत एव विवादपदम्‌, अनिर्वचनीयम्‌ , वाध्यत्वात्‌; व्यतिरेके- 
णात्मवत्‌; सत्त्वासत्त्वेश एकधमिनिष्ठात्यन्ताभावम्रतियोगिनी, धर्म- 
त्वात्‌ ; रूपरसादिविदिति--व्याख्यातम्‌। तत्राद्ये सिद्धसाधनाद्यभावः 
ूवेबदेवानुसन्धेयः । द्वितीये तु सत्त्वम्‌ , सद्रपत्वम्‌ , ज्ञानानिवत्यत्वं 


वा, असत्त्वं त्वनुपाख्यत्वम्‌, तुच्छत्वं वा ? तठुभयं च रूप-रसवत्‌ पर- 
स्परासमानाधिकरणम्‌ , न त्वत्यन्ता भावाप्रतियोगित्वम्‌, येन घटादौ 
बाध: स्यात्‌, न वा सत्तासामान्यरूपम्‌, येनाश्रयासिद्धिः स्यात्‌ , 


` किन्तु सत्त्वं सदरूपत्वमभिम्रेत्य । तच्च नह्मस्वरूपमात्रं घटादौ वाधितम्‌ ॥ 


एतेन-स्वरूपसत्त्वस्य सत्त्वरुपत्वे यक्तिञ्चिस्वरूपपज्चीकारे घटादौ 
पटा दिस्वरूपसत्त्वस्यासत्त्वविशेषस्य चाभावेनार्थान्तरताऽनिस्तारः » सर्वे- 
स्वरूपसत्त्वपक्षीकरणे तु हेत्वसिद्धिः; विशेष: त्वस्य धमत्वात्‌ , विशे- 
ध्यत्वाभावे च विशेषणताया अप्यभावात्‌ , धर्मिसापेक्तत्त्वाच धर्मत्व- 
स्येत्यादि-परास्तम्‌ । आत्मा, निर्धमैक:, न वा धर्म:, इत्येकधर्मिनिष्ठात्य- 
न्ताभावप्रतियोगित्वरूपं साध्यं धमंत्वरूपं साधनं बा तत्र नास्ति, इति न 
तत्र व्यभिचारः ॥ 

प्रमेयत्वहेतोरदुष्टता । 

एतेन--प्रमेयत्यांदिकमांपे--व्याख्यातम्‌ । तस्यापि ब्रह्मनिष्ठात्यन्ता- 
भावप्रतियोगित्वेन केबलान्वयित्वाभावाद्‌ न तत्राप्यनेकान्त्यम्‌ । अत्र 
घर्मिपदेनेकत्वगुणवतो विवक्षणेन ब्रह्मातिरिक्तमेव विवक्ष्यते । प्रमेयमात्रे 
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तु सत्त्वासत्त्योरभावेन नार्थान्तरता । एकत्वणुणस्तु गुण-कर्म-सामा- 
न्यादिधमिमात्रनिष्ठः । नित्यसेकमनेकानुगतं सामान्यमित्यादिकमिति 
हि वदन्ति, इति ब्रह्मव्यतिरिक्त सव _गुणबदेव, न तु गुणवद्धिन्नमेक- 
मप्यधिकरणं ब्रह्मातिरिक्तं प्रसिद्धम्‌, येनकत्वगुणवद्भिन्नाधिकरणसंसगेरा- 
हित्येन प्रतिज्ञाताथाँसिद्धया5थान्तरता स्यात्‌॥ _ 


सत्त्वम्‌, असत्त्वानधिकरणानात्मनि्ठसंसर्गभावप्रतियोगि, अस- 
त्वम्‌, सत्त्वानधिकरणानात्मनिष्ठसंसगोभावप्रतियोगीति प्रत्येकपक्षकं 
बाऽनुमानट्टयमत्र मन्तव्यम्‌ । तत्र प्रथमानुमानस्य न प्रमेयल्वादौ 
व्यभिचारः । अत्र सत्त्वानधिकरणानात्मपदेन प्रमेयत्वस्यापि विवक्षणेन 
प्रभेयत्वस्यापि सत्त्वसंसरगाभावप्रतियोगित्वस्य साधनादसत्त्वस्य साध्य- 
मानत्वात्‌ , प्रमेयत्वस्यात्मनीवानात्मन्यपि संसर्गाभावप्रतियोगित्वेन 
साध्यसत्त्वेनाव्यभिचारात्‌॥ 


असत्त्वनिरुक्तिः । 


.असत्त्वं त्वत्र निरुपाख्यत्वं शाशविषाणादिधमोऽपरोक्ततायाः, 
बिकल्पातिरिक्तायाः प्रतीतेर्वा प्रतिबन्धको धमविशेषः, न तु सत्त्वाभावमाः 
त्रम्‌ , अबाध्यत्वाभावरूपं बाध्यत्वं वा, येन सत्त्वासत्त्वयोः परस्परविरहरूपता 
स्यात्‌ । यत्किद्निदघिकरणकसत्त्वप्रकारकप्रतीत्याविषयत्वं वाऽसत्त्वम्‌ , 
न त्वभाबग्रतियोगित्वमात्रम्‌_, अत्यन्ताभावग्रतियोगित्वं वा, येनानात्मनि 
सवेत्र तस्य सत्त्वेन हेत्वसिद्धिः स्यात्‌ ॥ 

एतेन-साध्यघटकानात्मपदेनात्मातिरिक्तमात्रं किं विवक्षितम्‌ , 
उताऽऽत्मव्यतिरिक्तं वस्तु । आये शशविषाणादौ नि्धेमेके सत्त्वासत्त्व- 
योरभावेनार्थान्तरता । द्वितीये दृष्टान्तस्य साध्यविकलता; रूपादीनां सत्त्वा- 
नधिकरणानात्मवस्तुनिष्ठसंसगाभावप्रतियोगित्वस्यासंग्रतिपत्तरिति-परा- 
स्तम्‌; तत्रानात्मपदेनात्मव्यतिरिक्तमात्रविवक्षणेऽपि निर्धमेकेऽसति 
शशविषाणाद्‌ावनात्मनिष्ठसंसगा भावप्रतियोगित्वस्याप्यभावेनाथोन्तस्ताया 
अनवक्राशात्‌ । द्वितीयस्तु पक्षोऽनङ्गोकारपराहतः ॥ 

अनेन प्रकरणेन सत्त्वाभावासत्त्वाभावरूपधर्मद्रय॑ साध्यमिति 
कल्प: समर्थ्यते | तेन च सत्त्वाभावसमानाधिकरणासत््वाभावो मिथ्या- ` 

सिति फळतस्त्वेक्यसेव 
त्वमिति पक्षादतिरिक्तमिदं मिथ्यात्वमिति सूच्यते; फलतस्त्वेक्यमेव ॥ ` 
२९ 
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सदसद्विन्नत्वमिथ्यात्वसमर्थनस्‌ । 


सदसद्धिन्नत्व॑ वा साध्यं भेद्घटितमिति तु कल्पान्तरम्‌। तत्र 
शुक्तिरूप्यादं,नां सदसद्रपत्वानड्रीकारस्य स्वयमेव न्यायसुधायामुक्तत्वात्‌ 
न साध्याप्रसिद्धिः। यांदे विशिष्टास्वीकारेडपि सद्भदमात्रं विवक्षितम्‌, 
तहि शुक्तिरजताद।वसत्याप सत्त्वेन प््रर्ततेः स्वीकारात्‌ कथं सद्भंदः ? 
यदि तत्र सत्त्वमपि भासम।नं कल्पितम्‌, तहि तत्‌ सद्दा, असद्वा । 
आये न सद्भिन्नम्‌, अन्त्ये सदिति प्रतीत्यनुपपत्तिः॥ 


अद्वेतसिद्धान्ते तु सत्तःदात्म्येन ः तत्या सद्भेदः। तस्य च तत्र रजत- 
स्यारो५ विनाऽनुपपत्तराबिद्यकत्वेन नासत्त्वम्‌ , इति सदसद्विलक्षणत्वम्‌ , 
तथापि सत्प्रतीतिबिषयत्त्रं चोपपद्यते, इति सत्त्वासत्त्वयोः समाहार- 
पक्षात्‌ सदस द्भन्नत्वयोः समाहार एवोपपद्यते; सदसत्त्वानङ्गीकारात्‌। 
असत एव सत्वेन प्रतीतिस्तु व्याहता ; अन्यथा तत्र को वा विशेषः सद्स- 
त्ल्यातिपक्षादसत्ख्यातेः ? अतः सदसद्विन्नस्यव सत्तादात्म्यात्‌ , सत्प्र- 
तीतिविषयत्वम्‌ , न त्वसतः सत्त्वेन प्रतीत्याः । तत्रानिर्वचनीयत्तपत्ते 
प्रातिभासिकसत्त्वेन सत्तात्रेविध्यवादे, एकसत्तावादे तु सत्तादात्म्येन 
सत्प्रतीतिरूपपद्यते ॥ 


अत एवात्र साध्येऽसत्पदं किञ्भिद्धिकरणकसत्त्वप्रत.त्यनहत्वम्‌ , 
सद्भेदरत्वबाध्यभेदः बाध्यस्वरूपमिति सद्भेदविरिष्टासद्भेद।शून्यत्वं 
शुक्तिरूप्यादो सत्त्वेन प्रतीत्यर्हे, बाध्ये च लगति । तत्र सद्सद्भद।नङ्गी- 
कारेऽपि सद्भेदाङ्गीकारात्‌ , अत्र सद्भेदपदेनाबाध्यभेदो बाध्यता यदि 
विवक्ष्यते, तदाऽप्य्रसतो रजतस्य कथं बाध्यरचम्‌ , सत्त्वेन प्रतीतिः्च ? तत्रा- 
सत्त्वेन प्रतीतिविषयत्वम्‌ , सद्भेदवत्त्वं बांध्यत्वं चेति युज्यते। असद्भेद- 
पदेन सद्रपताचिवक्षणे तु तत्र सत्प्रतीतिनिवोहो न कथमपि ॥ 


एतेन सदूभेदविरिष्टासदू भेदस्त्वप्रसिद्ध इति--पर।स्तम , अनिव- 
'चनीयवाद्हष्ट्या झुक्तिरूप्यादौ प्रसिद्ध; । असत्ख्यातिवादे तु सद्‌- 
सद्रपतेवाप्रसिद्धा । स्वतन्त्रसिद्धान्तमात्रसिद्धा तु सा नोदाहरणतामहति । 
इदमेवाभिम्रेत्योक्तम-सद्विलक्तणत्वमसति प्रसिद्धम्‌, असङट्विलक्षणत्वं 
सति प्रसिद्धम्‌, उभयं तु शुक्तिरूप्यादौ प्रसिद्धमिति ॥ 


' टतमते तु विरोधादेव सद्सत्त्वपक्षो निरस्तः, इति तत्रेवाप्रसिद्धि: । 
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असद्विलक्षणत्वमात्रम्‌ , सद्विलक्षणत्वमात्र वा न साध्यतया बिवश्चितम्‌ , 
इति तथा विकल्प-तदृषणान्यनवसराणि ॥ 


तत्रापि अख्यातिवाद-सत्ख्यातिवादमात्रयोनिरासाभियेण सद्दिविक्त- 
त्वमात्रं मिथ्यात्वमप्यूरीक्रियते , इति तेनेव नयेनासत्ख्यातिमात्रनिरा- 
करणदृष्य्या, असङ्टिलच्तणत्वमात्रै साध्यं कामं भवतु । तत्रासद्विलक्षणत्व॑ 
तु पूर्वोक्तदिशा किञ्चिदधिकरणकसत्त्वप्रकारकप्रतीतिविषयत्वाभावरूपं 
किञ्चिद्घिकरणकसत्त्वप्रतीतिविषयत्वरूपं तुच्छव्यावृत्त॑ न दुष्यति। 
परं तु सत्ल्यातिमादायार्थान्तरवारम्‌, सिद्धसाधनं वा नानेन भवितुमहति, 
इति वादिद्वयप्रतिपन्नरूपद्वयस्यापि सकृदेव निषेधेन भ्रमव्यवस्थापनार्थमेव 
सद्सद्भेदो भयवत्त्वमत्र विवक्ष्यते ॥ 


तत्रांशतः सिद्धसाधनं केन वाऽऽपाद्यते ? यद्युभाभ्यां मिलित्वा, तहि 
न सम्भवति; यदि प्रत्येकम्‌, तहिं प्रत्येकं साध्यभेदोऽङ्गीक्रियताम्‌, 
उभयवेळक्तण्यस्य प्रत्येकमुभयोरप्यसिद्धत्वाद्‌ न सिद्धसाधनम्‌ । अत 
एवोक्तम्‌-सट्विळक्तणत्वमसत्त्वमित्यसत्ख्यातिदृष्टया सिद्धम्‌, असद्वि- 
लक्षणत्वं च सति सत्ल्यातिकल्पे सिद्धम्‌, उभयोरुभयमप्रसिद्धमित्यु- 
भयस्यात्र साधनम्‌ । शुक्तिरूप्यादौ तु पक्षद्वयमपि बाधितम्‌; सुन्दो- 
पसुन्द्न्यायेनो भयोरपि व्याहतयोः सह।वस्थानायोगादिति॥ | 


अनिर्वचनीयस्य सदसदुभयप्रतीत्युपपक्ति: । 


एतेन-अनिर्वचनीयं चेदू रजतम्‌, कथं तर्हि प्रतीतिसमये सदिति, 
उत्तरकालं चासदिति प्रतीतिः? अनिरवेचनीयमित्येव कुतो न भवेदि- 
ति-परास्तम्‌ । अनिर्वंचनीयत्वादेव हि प्रतीतिसमये सत्तादात्म्यात्‌ सदिति 
प्रतीतिः, उत्तरकाले तु बाध्यत्वादसदिति प्रतीतिः ; बाध्यत्वातिरिक्तस्या- 
सत्त्वस्याभावात्‌॥ 

असत्त्वस्य तु न पूर्वकाले प्रतीतिः ; तत्र रतत्वेन प्रतीतेः, उत्तरकालि- 
कासत्प्रतीत्या पूर्वकालप्रतीतसत्त्व॑ रजतं च बाध्यं प्रतीयते । तत्र सत्त्वं 
सत्तादात्म्यमेव; न तु सद्रूपत्वम्‌ ; तत्र तस्याप्रसक्तत्वात्‌ ॥ 

तत्र चासद्रजतमिति रजतस्य बाध्यत्वमवगम्यमानं न धमेमात्र- 


विषयं भवितुमर्हति; अन्यथा धमिणोऽबाधे सत्त्वेन रजतं झुक्तो बाधा- 
नन्तरमपि प्रतीयेत; असतो रजतस्याबाधात्‌ , असतो यदि न भानम्‌, तर्हि 


३२८ न्यायसुधापरीक्षा 


अमकालेडपि कथं भानम्‌ ? अतोडसत्ख्यातिवादो न क्षोदक्षमः, इत्यनिर्वच- 
नीयख्यातिरेव युक्ता ॥ 


वियदादावपि झुक्तिरजतन्यायातिदेशः । 


तत्र बाधितत्वमेवानिरवेचनीयत्वमिति वाधप्रतीत्यवानिवेचनीयत्वस्य 
सिद्धत्वात्‌ तदतिरिक्तानिरवंचनीयत्वप्रतीत्यापत्तिर्नं प्रसरति। तञ्च रजतं 
बाघज्ञाने सति बाध्यम्‌, अनित्यमपि। तत्र बाध्यत्वप्रतीत्यभावस्तु तत््रतीतेः 
कारणात्मना सत्त्वनिबन्धनः, रजतस्य बाधितस्य तु कारणात्मनाऽप्यभावादू 
न नष्टत्वप्रतीतिः ॥ 
वियदादेः प्रमातृचेतन्याध्यर्ततापि । 


अयमेव न्यायो वियदादावपि । न हि तदपि नित्यम्‌, येन सवेदोपल- 
स्भः स्यात्‌। अनित्यस्य तस्य कारणं त्वविद्येव । सा द्यात्मनिष्ठा 
शुक्त्याकारान्तःकरणव्वत्तिद्वार शुकत्यवच्छिन्नचेतन्याभिञ्ञत्वादात्मनोऽ- 
धिष्ठानतादशायां शुक्त्यवच्छिन्नचेतन्यनिष्ठाऽपि । अत एवेदं रजतमिति प्र- 
तीति तत्राभिन्नत्वेडपि शुक्त्य्वच्छिन्न-चेतन्य-प्रमांतृचेतन्ययोः शुकत्यव- 
च्छिन्नत्वेन चतन्यस्ग्राधिष्ठानत्वात्‌। इयमेव नीतिर्घटादिप्रत्यच्तेऽपि; तत्रापि 
विषयचतन्याभिन्न-प्रमातृचतन्याध्यस्तत्वाद्‌ घटादेरपि प्रत्यक्षत्वम्‌; अन्य- . 
थाऽऽन्तरत्वापत्तिः, अहं घट इति प्रतीत्यापत्तिश्च स्यात्‌ । नेमित्तिके सति. 
निमित्तानुसरणम्‌, न तु निमित्तमस्तीति नेभित्तिकारोप इति न्याय एवेत। दृशे 
स्थाने शरणम्‌ । अत एव न सर्वोपलब्धिप्रसङ्गः ; शुकत्यवच्छिन्न चेतन्यस्य 
चिना वृत्तिनिगेमं प्रमाठृचेतन्याभिन्नत्वाभावात्‌॥ 
घटादीनां स्वप्रकाहाचेतन्याध्यस्ताना- 
सपि कादाचित्कप्रत्यक्षत्वनिमि क्तम्‌ । 
प्रत्यक्षत्व॑ हि सवस्य ब्रह्मेतरस्य प्रमातृसम्बन्धेन, न तु संबिन्मात्र- 
सर्वगतात्मस्त्रुपसंबन्धेन; अन्यथा सर्वेषां सर्वदा सर्वध्रत्यक्षप्रसङ्गात्‌ । 
न च ततः परिच्छिन्नत्वमेवात्मनः स्यात्‌; यावठुपाधिपरिच्छेदं परि- 
च्छिन्नत्वस्येष्टत्वात्त। तत्र रजतादेः प्रत्यत्तत्वं न घटादिवत्‌ साक्षादि 
न्ट्रियसन्निकषादिवशात्‌ , किन्तु शुक्त्याकारव्ृत्त्यवच्छेदेन रजताकार- 
वृत्त्युदयात्‌ ट्योरेकदेशस्थत्वेन तद्वच्छिन्नचेतन्याभेदात्‌ ॥ 


अत एव साक्षिभास्यत्वमपि रजतादेः; साक्षिचतन्यस्य रजताधिष्ठान- 


शुक्त्यवच्छिन्नचेतन्यतादात्म्यात्‌ , इति न सुखादिविदान्तरत्वापत्तिः। प्रतीति- 
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समय एव रजतोत्पत्तिरप्यत एव सुखादिवत्‌। इन्द्रियान्वय-व्यतिरेकानु- 
विधानं त्वधिष्ठानज्ञानार्थमेव, न तु रजतावभासार्थम्‌॥ 


तत्रेन्द्रियेणाधिष्ठानाकारा वृत्ति:; रजताकारा वृत्तिस्त्वाविद्यकी रजतवि- 
षयिणी, इति वृत्तिभेदे5पि तदवच्चछिन्नमुख्यज्ञानरूपचेतन्येक्याद्‌ नाख्या- 
तिवादप्रसङ्गः। शक्तितादात्म्यमपि रजतस्य शक्त्यज्ञानकार्यत्वात्‌ शक्त्य 
वच्छिन्नचेतन्याभिन्नप्रमात्चतन्येन, साक्षिणा वा प्रातिभासिकत्वादेब 
रजतादिवत्‌ वेद्यम्‌ ॥ 


संनिकृ्टस्थलेऽन्यथाख्यातिरेव । 


तत्र सन्निकृष्टत्वात्‌ शक्त्यवच्छिन्नचतन्यस्य शक्तेरेवेदं रूपेणेदं तादा- 
तम्यमात्रमध्यस्यते, न खिद्मपि ; प्रयोजनाभावात्‌ , असम्भवाश्च। अत 
एव परस्पराध्यासेऽसन्निकृष्टरजतत्वविशिष्ट-रजतत्व-तत्संसगाणामध्यासः ॥ 


अउ्यातित्रादवेषम्यम निर्व चनीयरू्यातो । 


न चेवं सति ज्ञानद्वयम ; वृत्तिद्वयस्य चेतन्यावच्छेदकत्वेनेव ज्ञानत्वेन 
चेतन्यस्य तदवच्छिन्नस्येकखवेनानुभवभेदाभावात्‌। अत एव प्रकारिःप्रकार- 
भावोऽपि शक्ति-रजतयोः, न त्वख्यातिवाद्‌ इव स्वतन्त्रे प्रकारःविशेष्यभा- 
वरहिते द्वे ज्ञाने अत्र ॥ 


वृत्तिव्याप्य-फछव्याप्यविवेकः । 


घटादीनां जडानां वृत्त्यभिव्यक्तफलचेतन्यभास्यत्वेनेव प्रत्यक्षत्वम्‌ „ 
अस्वप्रकाशत्वात्‌, इति सवेत्र साक्षिभास्यत्वम्‌, फलव्याप्यत्व॑ बा, 
ब्रह्म तु स्वप्रकाहमावरणाभिभवमात्रमपेक्तते, इति न फलव्याप्यम्‌। 
खण्डाकारत्रत्तिदशायामन्तःकरणाद्यपाधिविलयाद्‌ न साक्षिचतन्यमपि 
वतेते, इति तदू न साक्षिवे्यमपि । अयमेव न्यायो रजतप्रत्यक्षतायामपि 
इति तस्यासस्वे प्रत्यक्षत्वमपि दुर्वचम्‌; तस्य फलव्याप्यत्वेन, साक्ति 
वेद्यत्वेन, ब्रह्मवत्‌ स्वप्रकाशत्वेन, वृत्तिव्याप्यत्वमत्रेणानावृतस्वभावस्याऽऽ 
वरणाभिभवाथ तदाकारवृत्त: स्वीकतुमशक्यत्वात्‌ ॥ 


असद्विलक्षणस्वप्रतोत्यर्थमपि न सत्प्रतीत्यपक्षा । 
एतेन— 
“असद्विलक्षणज्ञप्त्ये ज्ञातव्यमसदेव हि । 
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तस्मादसत्मतीतिश्व॒ कथं तेन निवायेते ॥” 


इति--परास्तम्‌। शुक्तिरजतं हि प्रतीयमानमपरोक्षप्रतीत्यनुपपत्त्या 
नासद्धवितुमहेति । अपरोक्षत्व॑ हि साक्षिभास्यत्वेन, इन्द्रियसंनिकषेद्वारक- 
निर्गेतवृत्त्यभिव्यक्तचेतन्यभास्यत्वेन, साक्षादपरोक्षत्वेन, स्वतः प्रत्यक्षत्वेन 
बा भवति। असति नोक्तेष्वेकमप्यपरोक्षत्वनियामकं वर्तते; अन्यथा5- 
तीतादीनामपि प्रत्यक्षत्वापत्त्या परोक्षज्ञानं कथामात्रं स्यात्‌ ॥ 


तत्रासद्विलक्षणत्वोपपत्त्यर्थमसतोऽषि यदि प्रतीतिरपेक्ष्यते, तहि 
सा विकल्पाख्यामेव तत्र सिद्धिमुपपादयति ॥ 


वस्तुतस्तु--असट्टेलच्तण्यघटकमसत्त्वै किठ्च्दिधिकरणकसत्त्वप्रकारक- 
प्रतीस्यविषयत्वमेव । तच्च ब्रह्मणि प्रसिद्धम्‌। न च तदसति; सवेथा 
तुच्छस्य प्रत्यक्तत्वमेतदथ नोरीकतेव्यम्‌॥ 


इदं रजतमित्यादौ रजतं प्रत्यक्षं प्रतीयते। तदसत्ख्यातिवादे नोपपद्यते, 
इति खलु प्रस्तुतम्‌, असद्वेलक्षण्यं तूक्तन प्रकारेण येन केन वाऽप्यसतः 
प्रसिद्ध या कामं भवतु, प्रत्यक्षत्वानुपपत्त्या रजतं कथमसदिति पयेनुयोगस्तु 
निरुत्तर एव ॥ | 


एतेन-विमतः, असत्मतीतिमान्‌ , तत्संबन्धिधर्म निषेधकत्वादित्यचु- 
मानमपि--परास्तम; विकल्पाख्यतत्प्रतीतिमादाय, असद्वेलक्षण्यघटका- 
सत्स्वरूपान्तरविषयकप्रतीतिमत्त्वमादाय वा सिद्धसाधनात्‌ ॥ 


असत्प्रतीतिविकल्पवृत्तिरेव, नापरोक्षा । 


अयमत्र निष्कर्ष:--असतः प्रतीतिमात्रै न वार्यते; विकल्पाख्य- 
तत्प्रतीतेः स्वीकारात्‌, शशविषाणं नास्तीति प्रतीतेरप्येवमेव निर्वाद्यत्वात्‌। 
किख्विद्धिकरणानुविद्धप्रतीतिविषयत्वानहे रूपपारिभाषिकासत एव प्रति- 
योगितया5त्र विवक्षणेन तस्य सद्रपस्य तादात्म्येन प्रतीत्याउप्यसद्वेलक्षण्य- 
प्रतीतेनिवाहसम्भवाच ॥ 


यो यद्विलक्षणतया, यत्सम्बन्धितया वा किञ्चिन्निषेधति, स तत्प्रतीति- 
मानित्यत्र निषेधशब्देनाभावसामान्य॑ विवक्ष्यते, उताभावविशेषो 
भेदः) संसगाँभावो वा । एवं प्रतीतिशब्देन वेलक्षण्यज्ञानं सजातीयप्रती- 
तिरेव विवक्ष्यते, उत प्रतीतिसामान्यं वा । तत्रो भयत्रा 55द्ये स्तम्भः पिशाचो. 
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नेत्यत्र वेलक्षण्यस्य प्रत्यत्तत्वम्‌ , तत्प्रतियोगिनः परोक्षत्वमिति व्यभिचारः, 
इति तेन न्यायेनासद्वेलक्षण्यस्य प्रत्यक्षत्वेऽपि प्रतियोगिनः प्रसिद्धिमात्र- 
मपेक्ष्यते ॥ 


विकल्पोऽपि वृत्तिरूपं ज्ञानमेव, न सविषयं ज्ञानम्‌। इयान्‌ विशेषः-- 
विनाऽपि विषयात्मनाऽविद्यापरिणामं वृत्तिमात्रेणाविद्यापरिणामबिशेषः स 
सुषुप्ताबिव । विशेषस्तु सुषुप्तौ सदानन्दस्वरूपमज्ञानोपहितम्‌ , अत्र तु 
शशश्ज्भाद्रसत्‌। उभयमपि नाविद्यापरिणामः, इति तत्र केवलं वृत्ति- 
मात्रम्‌ । सा च विषयभेदेनान्तःकरणपरिणामः, अविद्यापरिणामो वेत्यन्य- 
` देतत्‌ । अधिकं चित्सुख्याम्‌, न्यायचन्द्रिकायां च । स्मृतिस्थले5पि तस्या 
भ्रमत्वपत्ते तस्या व्ययारि मत्वमात्रम्‌॥ ` 


अपरोऽयं विशेषः--यद्न्तःकरणवृत्तिरिव नाज्ञाननिवतेको विकल्पं 
रचेतन्याभिव्यञ्जकः, भासकसाक्षिचेतन्योपाधिवा, किन्तु तत्तच्छब्दोलेख- 
मात्रम्‌। अत एव हि चस्तुशून्यता। तदुक्तम्‌--“वस्तुशून्यो विकल्पः’ इति । 
अथोनुपरक्तशब्दमात्रोल्ेखिनी वृत्तिर्बिकल्पी नाम ॥ _ 


विकट्पाख्यप्रतीतेः प्रतीत्य॑न्तराद्विशेषः । 


अत एवासत्त्वाबिशेषेऽपि शदाविषाण-नरविषाणादिप्रत्ययानां विशेषः; 
शब्दभेदेन वृत्तिभेदात्‌ , इत्यौपचारिकत्वेऽपि व्ृत्तित्वमात्रेण प्रतियोगि- 
प्रसिद्धिरविकला । असत्त्वं निरुपाख्यत्वम्‌, नास्तीतिप्रतीतिविषयत्वम्‌। 
शशविषाणमस्तीति वृत्तिरपि तच्छब्दोह्लेखमात्रम्‌ । वाक्यतानिवाहा्थ- 
मेव तत्रास्तिपदप्रयोगः, यथा तत्त्वमसीत्यादावखण्डार्थबोधस्थले, इत्यसद्वे- 
-लक्षण्यस्थलेऽसतो वृत्तिमात्रेणापि वेलक्षण्यप्रतीतिनिवाहोऽनुयोगिप्रत्यक्ष- 
तामाघ्रेणावि रुद्धः ॥ 
| शशश्टङ्ञ्सस्य विकल्पाद विशेष: । 

अत एव दूरात्‌ तुरगकर्णयोः तुरगकणंत्वाज्ञाने शद्धपत्ययस्थले5- 
नि्वेचनीयश्वङ्गमेव प्रतीयते, बाध्यते चाधिष्ठानतुरगकर्णल्वविज्ञाने; 
अज्ञानकायेत्वात्तत्र श्शङ्गस्य । अतोडपरोक्षप्रतीत्यनुपपत्त्या न शुक्तिरूप्य- 
मसत्‌ , इत्यसत्प्रतीतिनिषेधसामर्थ्याद्‌ विकल्पसिद्धस्येब तत्र निषेधः, 
इति नासद्वेलक्षण्यबुद्धिविरोध: ॥ 


. एतेन--नरशिरसि विषाणं -नास्वीति वाक्यमपि- व्याख्यातम्‌ ; 
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तत्र श्टङ्गसम्बन्धमात्रस्य निषेधेन श्टङ्गानिषेधेन प्रमात्वेन वेलक्षण्यात्‌ ॥ 


नरशिरसि विषाणमस्तीति वाक्यं तु तत्र विषाणसम्बन्धमात्रै बोधयति, 
स चासन्नेव[5नुयोगिमात्रस्य तत्र सत्त्वेऽपि । सवेथा तु नेदं प्रत्यक्षम्‌, इति 
शब्दात्‌ , तद्वोधो न दोषाय ॥ 


अनाप्तवाक्यत्वात्तु तस्य परोक्षधीजनक्रस्य संसगोशसात्रे प्रामाण्य- 
श्रम एव । परोच्ते खन्यथाख्यातिः, इति तस्यामन्यत्रावस्थितस्य 


, संसगीस्यान्यथाख्यात्येव विज्ञानाद्‌ न प्रातिभासिकत्वम्‌, असत्त्वं वा, 


किन्तु सत एब निषेधः। परोक्षश्रमेऽप्यनिर्वचनीयख्यातिरेब्षेति कल्पे 
तु तत्राप्यसत्त्वापादकतूलाविद्यापरिणामरूपविषयतदाकारवृत्त्या भ्रम- 
निर्वाह इति व्यवस्था | सवेथा तु प्रमाणंजन्यप्रत्यक्ष-परोक्षज्ञानविषयत्वं 
श्रमे भासमानस्यासत्त्वे प्रतिबन्धि ॥ 


स्सृतावविद्यावृत्तिरेव । 


अत एव श्रमस्य विकल्पाख्यवृत्तितो भेदेन योगसूत्रे परिगणनम्‌-- 
“प्रमाण-निद्रा-स्मृति-विपयेय-विकल्पा:” इति । तत्र स्मृतेरपि श्रमत्वेऽपि 
विद्यम[नविषयकत्वाभावादतीताकाराविद्यावृत्तिमात्रम्‌, तद्विषयस्य कार- 
णात्मना सत्त्वमात्रेण, विकल्पे तु न केनापि रूपेण विषयसत्त्वम्‌। अत 
एव एथक्‌--“शन्दज्ञानानुपाती तु वस्तुशून्यो विकल्पः? इति तदूग- 
णनम्‌। सवेथा त्वविद्यावृत्तित्वमात्रेण स्मृतेरिव विकल्पस्यापि कथंचनो- 
पचारेण ज्ञानत्वेऽपि भ्रमस्यासद्विषयकत्वं बाधितमेव ॥ 


शशविषाणादिकिमपि नासदिति तु— 
“एष वन्ध्यासुतो याति शशाश्टङ्गधनुधेरः ।” 


इत्यादिवाक्यस्याप्यनुन्मत्तवाक्यत्भमापाद्येत्‌ ; असतोऽथेक्रियाकारि- 


त्वाभावात्‌, पञ्चीकरणप्रक्रियया सत्ख्यातिपक्ष इव न्यायसुधोक्तरीत्या 
माठ-सतङ्ग-मदिरादिश्रमेण तदुपयोगे न प्रत्यवायः स्यात्‌, इति 
घमाधमे व्यवस्थाऽपि लुप्येत ॥ 


अनिवेचनीयख्यातौ तु या।वद्राधमर्थक्तियांकारित्साद्‌ भ्रान्त्या क्रिय- 


माणानि, कृतानि वा पापान्यनरथाय प्रभवन्तीति न भिन्नकर्मतापातः॥ 
यो हि. शशविषाणं नास्तीति न जानाति, तस्य शाशविषाणमस्तीति 
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वाक्यात्‌ शशीयत्वेन विषाणज्ञानं यद्यपि भवति; परस्तात्त पूर्वाक्त- 
प्रकारेण तत्र संसगमात्रस्य निषेधः, नासतः। अत एव गोविषाणमस्तीति 
वाक्यात्तस्य विशेष: ।। 


विकल्पो हि किमपि चस्तु नोल्लिखति, शब्दमात्रोह्लेखित्वात्‌ तस्य । न 
ह्सदूनाम्नाऽपि किमपि वस्तु; तस्यावस्तुत्वात्‌ । घटादिज्ञानमिव न 
सविषयकत्वं विकल्पस्य, विपर्य॑यादिवृत्त्यन्तरस्येच वा । शाब्दमात्रोल्लेखि- 
त्वात्तस् वृत्तित्वमात्रम्‌ , न ज्ञानत्वमपीति तु केचन । अतो घटादिज्ञानतोः 
ऽपि विशेषः, इति न “सन्‌ घटः” इत्यादिज्ञानं न ज्ञानमिति मन्तव्यम्‌ ॥ 


शशविषाणमस्तीति वाक्यस्य वाक्यत्वं तु सुबन्त-तिङन्तशब्द्घटित- 
त्वमा3ण, अन्यथा तस्य प्रमाणत्वे प्रमाणात्‌ पथक्‌ तत्परिगणनम्‌ , 

ज्ञानस्याथक्रियाकारित्वाभावश्च न स्यात्‌ । आप्तरवाक्यत्वाभावात्त 
नास्य प्रामाण्यमपि । आप्तवाक्यत्वे त्वस्तिपदं वाक्यसाघुत्वार्थम्‌। शश- 
बिषाणमिति राब्दोल्लेखमात्रे तात्पर्यमिति तु निष्कषेः |] 


एतेन--विमतानि पदानि, स्वाथान्वयबोधकानि, आकाङ्त्तासन्निधि- 
मत्पदत्वात्‌ ; गामानयेत्यादिवाक्यवदित्यनुमानमपि--परास्तम्‌; अशून्य- 
वस्तुकत्वेन सोपाधिकत्वात्‌ । वस्तुशून्यो हि विकल्पः इति साधनाव्या- 
पकत्वम्‌ । आकाङक्षा-योग्यतादिमित्पदत्वहेतुस्त्वसिद्धः । न ह्यसतो 
ज्ञानकतृ त्वम्‌ , तत्कमेत्वं वा; समस्तसाम्येविरहित्वात्‌ । सवेथा त्वसतोऽ- 
परोक्षतया, सत्त्वेन च प्रतीत्यनुपपत्त्या भ्रमस्थले तदुपपत्त्यर्थमख्यात्य- 
न्यथाख्यात्यादीनां निरासाञ्चानिर्वचनीयख्यातिरेव-शरणम्‌॥ 
तत्र॒ पूर्वोक्तरीत्या सत्तादात्म्येन, यावद्वाधम्थेक्रियाकारितया वा, 
सत्त्वेन प्रतीतेः, अपरोक्षत्वस्यापि निर्वाहात्‌ सवेमक्लुण्णम्‌॥ 
एतेन— 
“अन्वथात्वमसत्तस्माद्‌ श्रान्तावेव प्रतीयते । 
सत्त्वस्य सत एवं हिं स्वीकायैंव प्रतीतता॥” 
` इति-परास्तम्‌॥ 
अनिर्वंचनीयख्यातावप्यसत एव भानमिति परेषां शङ्का | 
यत्त—अनिरवेचनीयख्यातावपीदं रजतयोस्तादात््यमवभासते। 
तश्च “सत्यानृते मिथुनीकृत्य” “अध्यासो नामातस्मिन 
र 0 
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तद्बुद्धिरित्यवोचाम” इति भाष्यादसदिति प्रतिपाद्यते; अन्यथा 
“अतस्मिन्निति पदस्य “मिथुनीकृत्ये'ति च्चविप्रत्ययस्य चः नोपप- 
त्तिः। न ह्यनिव्रेचनीयख्याताबतस्मिन्‌ तद्बुद्धि:; तद्गति ततल्म- 
कारकज्ञ,नत्वाद्‌ भ्रमस्यानिर्वचनीयख्यातो , इति शुक्तीदमंशस्य 
रजतत्वसंसर्ग:, रजतस्येदंतासंसर्गश्चासन्नेवेति . स्वीकतेव्यम्‌ ; 
अन्यथा अभूततद्भावे च्विप्रत्ययः कथमत्रोपपद्यते ? 
स च प्रतीयतेऽपरोक्षतयेच, सत्त्वेन चानिर्वेचनीयख्याति- 
ब्रादेऽपि। तथा चासद्परोक्ततया, सत्त्वेन च न प्रतिभासत 
इति व्याप्तेभंग्नत्वात्‌ नानेन देतुनाऽसत्त्वाभावोऽनुमातुं 
शक्यते -इति ॥ 
 अमस्थले न कस्याप्यसतो भानम्‌ । 


तत्र भ्रमस्थलेऽधिष्ठान अरोप्य-तत्तादात्म्ययोरध्यासः । तत्रारोप्सं 
रजतत्वविशिष्टमेव । अत एव पूवेदृष्टसहशास्यापि पूर्वृष्टत्वमपि; प्राति- 
भासिक-व्यावहारिकसाधारणस्य रजतत्वत्य स्वीकारात्‌ । तत्र विशिष्टाध्यासेन 
बिशेषणसंसर्गस्याप्यध्यासः। रजते त्विदंतादोत्म्यमात्रस्याध्यास इति चतु- 
णामध्यासः। रजततादात्म्योपहितरूपेणेदमोऽप्यज्ञातशुक्तित्वोपहितचेतन्या- 
ध्यास इति पञ्नःना.वाऽध्यासः ॥ ` 


तत्र रजतत्वस्प प्रातिभासिकमात्रवृत्तित्वमिति मंते तु व्यावहारिकरजत- 
तादात्म्यापन्नस्य प्रiतिभासिकरजतस्येदम्यध्यास इति प्राचामा चायाँणाम्‌., 
नव्यानां,च प्रस्थानभेदः ।..सरवेत्रापि श्रमे भासामानमज्ञातशुक्तित्वोपहित- 
मधिष्ठानमनध्यस्तं सदेव; तत्तादात्म्येनारोप्यस्य सन्निति प्रतीत्यहत्वम्‌ ॥ 


सर्वत्र तत्र सत्तादात्म्याविशेषेऽपि प्रतियोगिमात्रप्राधान्येन सत्ता- 
दात्म्यप्रतीतिः, अन्येषां तुं तादात्म्यादीनामपि तडुपसजेनतया विद्यमा- 
नमपि तद्‌. न विशदं प्रतीयते, इति तत्र सवोरोप्याकारकेबा5विद्या वृत्तिः, 
अधिष्ठानांमात्रे$न्त:करणवृत्ति रिति व्यवस्था | सति चेब्रमनिवेचनीयख्या- 
` तावप्यसतस्तादात्म्यस्यापरोक्षतया, सत्त्वेन च  अत्ीत्यहेत्वमनिवेच- 
नॉयख्यातावपि व्याहतमित्यसदनु वाद एव ॥ 


सत्यानुते मिथुनी इत्येत्यस्य तादात्म्यासत्वे न तात्पर्यम्‌ । 
तत्र “सत्यानृते मिथुनीकृत्ये”ति भाष्यं स्वमक्मेपष्टस्भकतर्या परो 
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भन्यते, “अतस्मिन्‌ तद्वृद्धिरि”ति भाष्य च। तंत्र “सत्यानृते” इत्यनृत- 
पद्प्रयोगमात्रं पर्याप्तं श्रमे भासमानस्य प्रकारस्य न शशविषाणादि- 
तुल्यमसद्र, पत्वम्‌ , किन्तु तद्ठ.यति रिक्तत्वंमेवेति ॥ 

एवं सत्यपद्प्रयोगादधिष्ठानसत्स्वरूपभिन्नत्वमप्यवगम्यते, ।इति 
“त्यानृते मिथुनीकृत्य” इत्यंशः सदसद्विलक्षणत्वम्‌ , सत्यानृतमिथुनी- 
करणमिति विवक्षणात्‌ सत्यतादात्म्यमेव सत्त्वमिति सूचनार्थम्‌, नं 
सत्यत्वमारोप्यस्येति, इति सत्तादात्म्यमात्रस्यात्र विवक्षणात्‌ नात्र सत्त्व- 
मारोप्यस्य, न वा तस्यानुतस्यासत्त्वमिति प्रतीयते ॥ 


एतेन-च्विप्रत्ययोऽपि-—व्याख्यातः; आरोप्याधिष्ठानयोरज्ञानका- 
यान्त:करण-प्रत्यगात्मनोः प्रथमाध्यासोऽप्यज्ञानाध्यास इव नानादिः, 
किन्तु सादिरिव । सादिरिपि तदध्यासः प्रवाहृतोऽनादिः । अत 
एवोक्तम--“नेसर्गिकोऽयं लोकव्यवह्यारः” इति, इत्यन्तःकरण-प्रत्यगात्मनोर- 


ध्यासः प्रवाहतोऽनादिरपि नाज्ञानादिवित्‌ स्वभावतोऽनादिः, इति सूच- . 


यितुमेवात्र च्विप्रत्ययः । एतावतेवाभूततद्भावः, अन्यथात्वं वा, न तु तत- 
स्तादात्म्याद्रेरसतोऽपि तत्र प्रत्यक्षत्वम्‌ ॥ 


“अतस्मिन्‌ तदूबुद्धिरि?ति भाष्यस्यापि नासत्ख्यातौ तात्पर्यम्‌ । 


एतेन--“अतस्मिन्‌ तद्बुद्धिरि”ति वाक्यमपि-व्याख्यातम्‌ । तेन 
ह्यधिष्ठानविषमसत्ताकत्वमारोप्यस्य नयत येता येन बाधायां सामानाधिक- 
रण्यमप्यर्थसिद्धं भवति । तेन च यावदूबाधमेवाधिष्ठानतादात्म्यम., अन- 
न्तरं तु तद्टथतिरेकेण तद्भाव इति फंलति ॥ 


“यदू ज्ञात्वा नेह भूयोऽन्यद्‌ ज्ञातव्यमवाशिष्यते ।।” 


इति तत्त्वार्थोऽत्र सूच्यते, इत्यनिर्वेचनीयख्यातिदृष्टयाऽपि नास- 
त्ल्यातिसमर्थनं विकल्पसहम्‌ । इदं रजतमित्यादौ सत्तादात्म्याद्‌ व्यावहा- 
रिकरजततादात्म्याध्यासात्‌, व्यावहारिकप्रातिभासिकसाधारणरजतत्व- 
ज्ञानाद्वा प्रवृत्त्युपपत्तिरनिवेचनीयख्यातौ, असत्ख्यातिबादे तु रजतार्थिनः 
प्रवृत्त्यनुपपत्ति: ॥ 


अत एव प्राग्‌ बाधात्‌ सत्यरजतेदंतासंसर्गा मात्रयाऽपि विलक्षणो नानु- 
भूयते। सवेथा तु ञ्रमे तादात्म्यम्‌, प्रकारो वा न सन्‌ ; सत्व्यातिवादनिरा- 
सात्‌; नाप्यसन्‌ „ सत्त्वेन, अपरोक्षतया च प्रवीयमानत्वादिति सिद्धम ॥ 
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'बस्तुतस्तु--““।अध्यासो नामातस्मिन्‌ तदूबुद्धिरित्यबचाम” इति ख्या- 
तिपञ्चकसाधारण तत्तद्वाद्यनुगुणमख्यातिवादं वजेयित्वा तत्तन्मतानुसा- 
रेणारोप्यस्य तेन रुपेणाधिष्टाने5भावासिप्रायम्‌ , अनिर्वेचनीयख्याते:, 
असत्ल्यातेः, उभयोरेव वा साधारणस्य तस्यानिवेचनीयख्यात्यनुसारेण 
योजनं तु “अतस्मिन्‌ तद्समसत्ताकज्ञ नमि”ति, इति रजतानिर्वचनीयत्वं 
बस्तुस्थितिकृतम्‌ , न तु प्रतीतिकृतम्‌ | अतोऽनिर्वचनीयतया प्रतीत्यभावोऽ- 
किञ्चित्करः । 


अनिवेचनीयवादेऽनवस्थादूषजं परेषाम्‌ । 
एतेन— 
“तस्यानिर्वेचनीयत्वे स्यादेव ह्यनवस्थितिः ।” 
इत्यपि-परास्तम्‌॥ 


यत्त--संसगेद्वयमनिर्वेचनीयमिति को 5थेः-किं व्यावहारिकम्‌, 
उत प्रातिभासिकमिति । नाद्यः; अनङ्गीकारात्‌ , - व्यावहारिक- 
तथात्वे रजतस्यापि व्यावहारिकत्वप्रसङ्गात्‌ । द्वितीये प्रातिभासि- 
कृतयेव प्रतीयते, व्यावहारिकतया वा । नाद्यः ; श्रवृत्त्यभाव- 
प्रसङ्गात्‌ । तद्धि प्रातिभासिकमर्थेक्रियासूपयुक्तम्‌, तथा 
कचिदुपलब्धं वा । यतः तद्भावं प्रतीत्यापि प्रवतेंत । द्वितीये तु किं 
व्यावहारिकता सती, अथासती। नाद्यः; प्रातिभासिकत्वा नुपपत्तेः; 
द्वितीयेऽपरोक्षतया, सत्त्वेन चासतोऽपि प्रतीतिप्रसङ्गः ॥ 


अथ सा व्यावह[रिकताऽप्यनिर्वचनीया, तर्हि सदा 5 निवेच- 
नीयेति कोऽथ इत्यादेरावृत्त्याऽऽरोपपरम्पराऽपयंबसानापत्तिः 
स्यात्‌। न चेयमपर्यंबसिता परम्परा सिद्धविषया, येन बीजा- 
छुरवदू न दूषणं त्यात्‌ , इति पू्वपूर्वारोपानुपपत्तावुत्तरोत्तरारोपा- 
नुपपत्तिः, प्रवृत्त्यनुपपत्तिश्व ॥ 


न च सर्चेऽप्यारोपा एककालीनाः ; अधिष्ठानसिद्धय॒त्तरकाली- 
नत्वादारोपस्य, अनन्तानिवाच्यविरेषविशिष्टार्थगर्भेस्यारोपस्यालु- 
अवात। स्वरूपेण संसगेभानं तु व्याबहारिकत्वाद्यप्रतीत्या भ्रवृत्त्य- 
नुपपत्त्या च न युक्तम-इति ॥ 
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अनिवेचनीयख्यातावनवस्थापरिहारः । 


तत्र संसर्गद्वये5प्यरोप्यारोस्य ब्यावहारिकत्वे व्यावहारिकम्‌ , तस्य प्राति- 
भासिकत्वे प्रातिभासिकम्‌ । उभयमप्यनिर्वचनीयमेव, सद्सद्विलक्षणत्वा- 
दिति वस्तुस्थिति: ॥ 


तत्र शुक्तिरूप्यादिविषये प्रातिभासिकत्वमेव संसर्गद्रयस्यापि । प्राति- 
भासिकस्यापि यावदूबाधं व्यावहारिकवदर्थक्रियाकारित्वस्य, तत्तद्विशेषस्य 
च पूवेमेवोपपादनान्न तत्त्वे ध्रवृत्त्यनुपपत्तिः । शुक्तिरूप्यव्यावहारिकताया 
अनङ्गीकारात्‌ , तट्ट च| वहारिकतासत्त्वासत्त्वविकल्प-तदूषणानां नावसरः ॥ 


तच्च प्रातिभासिकं न सत्‌, न वाऽसत्‌ , किन्तु सदसद्विलक्षणमप्यधि- 
छानतादात्म्यमात्रात्‌ सत्त्वेन,अपरोक्षतया च प्रतीयते, इति न तस्य सत्त्वे, 
गत्यक्षविषयतायां वाऽनवस्था । तत्र प्रातिभासिकाध्यासे तत्तत्कालिकतत्तत्तू- 
त्ाज्ञानावृततत्तत्कालिकाधिष्ठानाज्ञानस्येव सारृश्यज्ञानादिसध्रीचीनस्य तत्त- 
दारोपं प्रति कारणत्वाद्‌ न पूर्वपूर्वारोपनिबन्धनत्वमुत्तरोत्तरारोपस्येति हि. 
सिद्धान्तमयाँदा, इति नानवस्थागन्धोऽपि, न वा तदा प्रवृत्त्यनुपपत्तिञ्च ॥ 


तत्र प्रांतिभासिकमनिर्वचनीयमिति चानर्थान्तरं शुक्तिरूप्यादिस्थले । 


एवमेव व्यावहारिकस्थलेऽपि व्यावहारिकमनिवेचनीयमिति च । अधिष्ठा- 
नविषमसत्ताकत्वमारोप्यमात्रस्य साधारणमनिवेचनीयस्य । तदपि स्वरूपत 
एब, न तु तथा प्रतीतितः, इति नानवस्था, न वा प्रवृत्तस्तज्ज्ञानापेक्षा; 
यावत्तत्प्रतीति सत्त्वेनेव प्रातिभासिकत्वम्‌। सर्वथा तु प्रातिभासिकानां प्रती- 
तिभेदादू नानवस्था , प्रत्युतासत्ख्यातिपत्त एवोक्ताः सर्वेऽपि . विकल्पाः, 
तदृषणानि च ।। 

असत्ख्यानिपक्ष एवानवस्थादिदूषणानि । 


तथा हि-तत्पत्तं एब रजतस्य प्रतीयमानमसत्त्वं सद्वा, असद्वा । 
नाद्यः; रजतस्यापि सत्त्वापत्तेः, द्वितीये किमसत्त्वेन प्रतीयते, कि वा 
सत्त्वेन। नायः; प्रवृत्त्यभोवप्रसङ्गात्‌। द्वितीये तदपि सत्‌ , असद्वेति 
समानो दोष इति ॥ ॒ 

रजतप्रस्ययमात्रेण प्रबृत्त्युपपत्तिस्तु परस्यापि समाना। न च सत्त्वे 
सत्त्वान्तरं तत्रापि । वस्तुतस्तु सिद्धान्ते शुक्तिरूप्यादीनां सत्तादात्म्यमेव, 
¬ न सर्वम्‌, येन सत्त्वेन प्रतीत्यनुपपत्तिः, प्रवृत्त्यभावादिकं च स्यात्‌ ॥ 


a SORT त त हा 


२३९ त्यायसुधापरीक्षा 


इदमेवात्र प्रच्छ'यते--असतो रजतस्य कथं प्रवृत्तियोग्यता ? कथं वा 
रजतार्थिनस्तदिच्छया विफलाऽपि प्रवृत्तिः, यावद्वाध॑ तल्लाभप्रयुक्तानन्दानु- 
भवादिकं च? न च तदप्यसत्‌; अनुभवविरोधात्‌। त्च सत्तादात्म्यं मायो- 
पाधिकं व्यावहारिकम्‌, आविद्यकं तु प्रातिभासिकमिति सत्तात्रैविध्यमा- 
दायावसीयताम्‌। समर्थितो हि सत्तात्रेविध्यवादः पूर्वमेव तदवसरे, इति 
नानवस्था, प्रवृत्त्वव्यवस्था वा ॥ 
अद्वेतमंतवत्‌ कारणानुपपत्त्याऽसत्ल्यातिवांदायोगः । 


न केवलमिदम्‌--असत्ख्यातिपच्तेऽसतः प्रतीयमानस्य न निमित्तकार- 
णम्‌ , उपादानकारणं च सुवचम्‌। सवत्र प्रतीयमानस्य घटादेरुपादानं 
चिमित्तकारणं चोभयं इऱ्यते। न चासतः किमप्युपादानम्‌, इत्युपादान- 
कारंणान्यथाुपपत्त्याऽपि नासत्ख्यातिवाद: । अद्वेतमते तु-- 


“आश्रयत्व-विषयत्वभागिनी 
निर्विभागचितिरेब केवला 
पूवेसिद्धतमसो हि पश्चिमो 
नाश्रयो भवति नापि गोचरः ।।” 


इति सिद्धान्ताद्‌ निर्विशेषचेतन्याश्रितम्‌, तदावरकं चाज्ञानमुपादानं 
निमित्तं च व्यावहारिकारोपे, प्रातिभासिकारोपे तु तत्तच्छुुक्तित्वावरक- 
ग्रमाठ्चेतन्याभेदप्रयुक्तशुक्तयादयवच्छिन्नचेतन्याश्रिता तूलाविद्योपादान- 
कारणम्‌_,.काचादिदोषाश्च निमित्तकारणं च कारणद्वयं सम्भवति। ततश्चा- 
निर्वेचनीयख्यातिरेव सबवेत्र युक्ता । तब्चानिवेचनीयमात्रह्मसाक्षात्कार- 
मध्यस्तत्वे व्यावहारिकम्‌, ततः पूऽमधिष्ठानज्ञानेन बाघे तु प्रातिभासि- 
कम्‌ , इति न काप्यनुपपत्तिरद्वेतसिद्धान्त इत्यद्वेतिनां मयादा ॥ 

आश्रय-विषयानुपपत्त्याऽज्ञाननिरासः । 
एतेन 


निविशेषे . स्वयं भाते किमज्ञानावृतं भवेत्‌ । 
मिथ्याविशेषोऽप्यज्ञानसिद्धिमेव पेक्षते ॥ 
न चावरणमज्ञानमसत्ये तेन चेष्यते । 
त्वप्रकशास्वरूपत्वाद्‌ जडेऽज्ञानं न मन्यते ॥ 
अज्ञानाभावतः शास्त्रं सवे व्यर्थीभविष्यति॥ 
इति-व्याख्यातम्‌॥ | 


ण्याएपुापरीक्का 
अज्ञॉनस्य जड-जीवाश्रयहवायोगः । 


यत्तु -यत्‌ परेण भावरूपमज्ञानमङ्गीकृतम्‌ , तत्‌ जीवा- 
श्रयम्‌ , उत जडाश्रयम्‌_, उत ब्रह्माश्रयम्‌ । नाद्यः ; प्रक्रत्य- 
धिकरणे निराकरिष्यमाणत्वात्‌। न द्वितीयः; अनभ्युप- 
ममात्‌ ,। जडस्याज्ञानकल्पितस्य तदाश्रयत्वेऽन्योन्या- 
श्रयात्‌, कारणस्य कार्याश्रितत्वादर्शनाञ्च॥ 


अज्ञानस्य ध्रह्माश्रयस्वायोगः । 


ठृतीयेऽपि वक्तव्यम्‌--किं ब्रह्माश्रितमज्ञानं ब्रह्मैव प्रति- 
बध्नाति , उत जीवम्‌ , जडं वा । आये ब्रह्माश्रितस्याज्ञान- 
स्यावरणस्य विषयो वकक्तव्यः--आवरणं हि कामलादिकं 
कचिदाश्रितं कचिद्विषये किञ्चित्‌ प्रतिबध्नातीत्युपलच्धम्‌। 
ब्रह्मावरणेनाज्ञानेन: ब्रह्मगतः कश्चिद्ध्मो वाऽऽग्रियते, 
स्वरूपमेव वा, अन्यद्वा किञ्चित्‌ । न किमपि॥ 
' अज्ञानविषया।नुपपत्तिः । 


न तावदाद्यः; ब्रह्मणः परमते निविशेषत्वात्‌ । नापि 
स्वरूपम्‌; स्वयंप्रकाशात्वेन स्वतः सिद्धत्वात्‌। नहि 


प्रकाशमान चावतं च भवति; आवरणकृत्याभावात्‌ । . 


नह्मणोऽद्वितीयत्वादिधर्मो मिथ्याभूतोऽपि नाज्ञ।नस्य 
बिषयो भवितुमर्हति; अज्ञानसिद्धयधीनत्वादद्वितीयत्वप्तद्‌- 
धमाध्यासस्यान्योन्याश्रयात्‌ । न ह्यज्ञानातिरिक्तं किब्निद्‌- 
ब्वितीयकत्वाद्कारणमस्ति; अन्यथाऽनवस्थापातात्‌॥ 
एतेन-- अज्ञानेन ब्रह्माश्रितिन जीवावरणमपि-परा- 
स्तम्‌; जीवस्यापि कल्पितत्वेनोक्तदोषानिस्तारात्‌। जड- 
्त्वज्ञानकार्यो नाज्ञ।नस्य विषय इति पूर्वमेवोक्तम्‌, मिथ्या- 
त्वाश्च तस्य । तत्राप्यनवस्था, अन्योन्याश्रयादिप्रसङ्गञ्च । 
स्वतोऽप्रकाशस्याऽऽवरणेन न किमपि कृत्यम्‌ । न ह्यन्धका- 
रोऽन्धकारेणान्रियते। न हि जडाश्रयत्वेऽविद्याया भानमपि। 


अविद्याया भानानुपपत्तिः, तन्निवर्तक-निबृस्यनुपपत्तिश्च | 
तत्राविद्यायाः प्रकाशाः स्वयमप्रकाशरूपत्वादू न स्वतः :, 
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तापि प्रकाशाश्रयतया; तदाश्रयस्य जडस्यास्वप्रकाशस्वरू- 
पत्वेन न प्रकाशाश्रयतयाऽपि तत्प्रकाशः, इत्याश्रय-विषया- 
भावादज्ञानासिद्धेः, तन्निबन्धनस्य ज्ञाननिवत्यस्य बन्धः 
स्याभावात्‌ , ज्ञानंस्य च तन्निवतेकत्वायोगादू न ब्रह्मजि- 
ज्ञासा सप्रयोजना, इति विचारशासतरमनारम्भणीयं स्याद- 
ट्रतवादे--इति ॥ 


चिन्मात्रस्याविद्याश्रयत्व-विषय्रत्वोपपत्ति: || 
Se ७ 
इयमत्राद्रेतिनां मर्यादा-- 


“जीव ईशो विशुद्धा चित्‌ तथा जीवेशयोमिदा । 
अविद्या तश्चितोयोंग: षडस्माकमनादयः ॥” 


इति वचनात्‌--जीवादिषटकमनादि । तत्र जीवेश्वर-प्रकृत्याख्याविद्या- 
तदीश्वरसंयोगानादित्तरं बहुसम्मतम्‌। शुद्धचेतन्यं तस्या5विद्यया संबन्धश्च 
परं विद्रतिपन्नम्‌। तत्रापि जीवे श्वरयोरविद्या-तत्म युक्तोपाधिकयो- 
रविद्यानाश्रयत्व-तदबिषयत्वे अविप्रतिषन्ने ; शुद्धचिन्मात्रस्याविद्याश्रय- 
विषयत्वाङ्गीकारात , इति जीवस्य, विशिष्टस्येश्वरस्य, जडस्य, अन्यस्य वाऽ- 
ज्ञानाश्रयत्व-विषयत्वनिकल्प।नामनङ्गीकारपराहूतत्वात्‌ तेषां कल्पानां विस्त- 
रेणानूद्य दूषणं प्रन्थविस्तरमात्रम्‌/॥ 


तत्र निर्विशेषं ब्रह्मेव शा्रमहातात्पयेविषय इत्यद्वेतसिद्धान्तात्‌ , 
` ~ क 
तत्रेव श्रतिपयेवसानस्य विशदीकरिष्यमाणत्वात्‌, तदड्भीकृत्येवाज्ञानस्य 
तदाश्रयत्वपक्ष निराकरणप्रस्तावाञ्च तढङ्गीक्कत्येव विचारः सांप्रतमव- 
सरप्राप्तः ॥ 


तत्राविद्यासम्बन्धः शुद्धचेतन्यस्य यदि स्वीक्रियते, तर्हि कीद्टशो 
योगोऽविद्याया अनादिरिति वक्तव्यम्‌। तत्राद्रेतिनां सिद्धान्तः--आश्र- 
याश्रितभात्र:, विषय-विषयिभावो वा योग एवानादिरिति, इत्यविद्याया 
ब्रह्माश्रयत्वम्‌ , तद्विषियतकयेव सिद्धस्य न्रह्माश्रयत्वमू , तदावरकत्वम्‌ , 
प्रस्थानभेदेन जीवाश्रयत्वम्‌ , ब्रह्मविषयकत्वं बा सिद्धवत्कृत्य तत्‌ कथसि- 
त्येव विचार: प्रस्तूयते ॥ 


तत्र निर्विशेषे ब्रह्मणि स्वंप्रकाशे किं तत्र कल्पितानां धर्माणामावरणम्‌ , 
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उत स्वरूपस्य । स्वरूपेऽपि किं कस्यचनांशस्येति कल्पाः सर्वेऽपि निरा- 
लम्बाः; अनङ्गीकारात्‌ ॥ 


तत्राज्ञानादिषु षट्‌ सु जीवेशभेदोऽप्यनादिरिति सर्वतन्त्रसिद्धान्तः, 
यत्र नाद्वतिनामपि विप्रतिपत्तिः । तत्र जीवत्वेश्वरत्वोपलक्षितसंविन्मा- 
तरस्येवकत्वेन, बिशिष्टयोर्जविश्वरयोरेक्यानङ्गीकारात्‌ , इति तत्र तत्र जीवे- 
श्धरक्यान्ुपपत्त्यापत्ति्नांबसरतीति प्रथममवसेयम्‌॥ 


तत्रानादित्वेऽपि विशिष्टस्य जीवस्येश्वरस्य वा स्वरूपम्‌, अनादि- 
मायया तद्योगः, तन्निवन्धनस्तयोमेंदोऽप्यनाद्यविद्याकल्पित एव । संबि- ` 
न्मात्रं तु नाविद्याकल्पितम्‌ , किन्तु स्वतः सिद्धम्‌, सबाधिष्ठानं च; अनाय- 
विद्योपाधिवशात्‌ ॥ 


परमार्थतो निरुपाधिकस्येव कारणत्वादि । 


सति चेवम्‌ “जीव ईशो विशुद्धा चित” इति निर्दिष्टनिर्विभागाखण्ड- 
संविन्मात्रस्योपनिषत्तः “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” “विज्ञानमानन्दं ब्रह्म” 
“सदेवसोम्येदमम् आसीत्‌” “आत्मा वा इदमप्र आसीत्‌” “तस्मादा 
एतस्मा दात्मन आकाशः संभूतः” इत्यादिभि रुपदेशानुपपत्त्या निर्विभागस्य 
कारणत्वानुपपत्तेश्चाज्ञानवशादेव सदादिखण्डरूपेण भेदस्यापि प्रयुक्तत्वा- 
दूनाद्यविद्याकल्पितानाद्सिदादिभेदभिन्न-सरवैजगदभिन्ननिमित्तोपादानेश्वर- 
स्वरूपस्यानादिमायोपधाननिमित्तं सविशेषत्वमनादिसिद्धमेवाद्वतिनां दृष्ट या 
वेदान्तप्रतिपाद्यं तत्त्वम्‌॥ 


निर्विशेषस्य स्वप्रकाशस्याष्यावरणोपपत्तिः, अनवस्थाऽभावश्च । 


तत्र च तटस्थलत्तणविधयाऽनाद्यविद्योपधानप्रयुक्तत्वेनेश्वरस्य कारणत्वं 
लक्षणम्‌ , उपाधिपरिहाणेनाद्वितीयत्वादिना “नेति नेती”ति विधया तु 
स्वरूपलक्षणमिति वस्तुस्थितिः । तथा चानाद्यज्ञानयोगवशाद्‌ अखण्डस्यापि 
सदाद्यंशभेदकल्पना, तत्रानन्दांशास्याज्ञानम_, सदाद्य॑दास्य स्वयंप्रकाश इति 
निविशेषस्य स्वयंप्रकाशस्याप्यावरणमंशभेदेन न विरुध्यते ।अंशभेदस्या- 
नादित्वात्‌ , अज्ञानस्येवाज्ञानान्तराकल्पितत्वाच जीवेश्वरभेदादेर- 
ज्ञानप्रयुक्तत्वेऽपि नानवस्था, न वाऽन्योन्याश्रयः । विवेचितं 
चेष्टसिद्धावज्ञानादेरज्ञानान्तराभावादिकम्‌, इति शुद्धस्य ब्रह्मणः स्वप्रकाशः 

स्यापि सथचिदानन्द्‌भेदेनावरणम्‌_, स्वयं प्रकाशञ्च सर्वमुपपद्यते ॥ 
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२४२ न्यायसुधापरीक्षा 


अविद्यानिवतेकोपपादनम्‌ । 


अत एव घटादावाबृतब्रह्मोपादानके सदात्मना55वृतस्येब कारणत्वात्‌ 
“सन्‌ घटः” इति सामानाधिकरण्यं सदनुवेघेन । तत्रानन्दात्मना तु यावद- 
खण्डाकारज्ञानं तदावरणम्‌ , इति “आनन्दो नक्षति व्यजनांदि"त्युक्तविधया 
तद्‌।त्मना5प्यखण्डस्वरुपज्ञानाद्‌ अज्ञा ननिवृ्त्तिः अनावृतसंविन्मात्रा- 
वस्थमुक्तिस्वरूपसिद्धिय्वाबाधा ॥ 


तत्र “सदेव सोम्येदमि”ति सामानाधिकरण्यात्‌ सदात्मना, तस्य चिद्रू- 
पत्वात्‌ चिदात्मना च सद्वितीयत्वम ; आनन्दस्वरूपस्यापि ज्ञानेऽखण्डात्मनाऽ- 
द्वितीयत्वमिति सद्विद्यार्थ:, इत्यानन्दात्मनाऽपि ज्ञानमेवा द्वितीयत्वादिरूपेण 
ज्ञानम्‌। “तत्त्वमसी ! त्यादिवाक्यानि त्वखण्डात्मनाऽऽत्मस्वरूपबोधनद्वाराऽ- 
ज्ञाननित्ृत्तिमात्रप्रयोजनानि। तदेवं ब्रह्माश्रय-विषद़्ाज्ञानवादप्रस्थानम्‌॥। 


अज्ञानस्य जीवाश्र यत्वकल्पोपपत्तिः | 


जीवाश्रयमप्यज्ञानं. ननह्मावृणोतीति वा मन्तव्यम्‌ । तत्र जीवाश्रयत्वं 
तदुपाधित्वंमात्रेण, तस्येव विशेषणत्वेन तु जीवत्वमित्युपहित- 
विदिष्टभेदेन जीवस्य . भेदाद्‌ विशिष्टस्य जीवस्य तत्पर्‍युक्तस्य 
तदनाश्रयत्वाद्‌ ब्रह्मसूत्रभाष्यवातिक्रोक्तरीत्या तदतिरिक्तब्रह्मान्तरा भावात्‌ 
फळतो न विशेषो ब्रह्माश्रयत्वपक्ष्‌।दित्येकः कल्पः ॥ 


कल्पान्तरं त्वाविद्यकधर्माश्रयत्वेन, अन्तःकरणाद्युपाधिकत्वेन वा जीव- 
त्वम्‌; उपाधेस्तद्बच्छिन्नपक्षपातित्वात्‌, उपहितपत्तपातित्वाद्वेति । 
व्यक्तमिदं ब्रह्मसिद्धावपि । ततश्च नान्योन्याश्रयशङ्का त्रह्माश्रयत्वपक्ष इव 
जीवाश्रयत्वपच्तेऽपि ॥ 


भज्ञानस्पानादित्वम , अज्ञानान्तरानुपादानकस्यापि ज्ञाननाश्यत्वं च । 
अद्वैतसिद्धर्‍यादावनादित्वादू नोत्पत्तावन्योन्याश्रय इत्युपपादनं तु कृत्वा- ` 
चिन्तया ।.तत्र यद्यप्यनादि भावरूपं चाज्ञानम्‌; तथापि तन्नश्वरमेव; परि- 
णामित्वेन विकारित्वात्‌। अत एवाऽऽहतमतपरीक्षायामनुव्याख्यान- 
मप्यात्मनः दारीरपरिमाणत्वे विकारित्वादनित्यत्वनिरूपणपरमिति व्यक्तः 
मधघस्तात्‌ ॥। ८ 


अनादेरपि गिरिगुद्दावर्तिनोऽन्ध्रकारस्य कांदाचित्केना55कस्मिकेनावि- 
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तर्कितसम्भवेन वा सावित्रेण तेजसा नाशाद्‌ विरोधिसंनिपातेन नाशो- 


पपत्तिरज्ञानस्यानादेरपि; अनादित्ताञ्चाज्ञानस्य नाज्ञानान्तरापेक्षा , न वा ` 


ब्रह्मवद्‌ निवृत्त्यनुपपत्ति: । अन्यथेश्वरम्रसादेन कथं जीवानामज्ञानं निव- 
तेत? न च ब्रह्मणो विरोधिसंनिपातः, येन तस्यापि नाशः स्यात्‌ । इदं 
संवैमभिप्रेत्येवोक्तम्‌- “सिथ्याज्ञाननिमित्तः सत्यानृते मिथुनीकृत्य नेस- 
गिकोऽयं लोकव्यवहार:” इति ॥ 


. न हि मिथ्याभूतं सर्वमज्ञानवशादिति नियमः, अधिष्ठानज्ञाननिवत्य- 
त्वस्यव तत्रारोपप्रयोजकत्वात्‌ , येनाज्ञानस्याप्यज्ञानान्तरप्रयुक्तत्वमापद्येत । 
तद्धि साक्षादेव ज्ञाननिवत्त्यं न कारणान्तरमपेक्तते । तदुक्तम--*अविद्याः 
निवरृत्तिपरत्वाच्छास्त्रस्य’ इति ॥। 

अनादिरज्ञानस्य ब्रह्मणा सम्बन्धः स्वभावत .एवेत्यनुपदमेवोक्तम्‌ । 
न च स्वतः सिद्धत्वेऽप्यनिव्ृत्तिरज्ञानस्य, येनानिम्गरक्ष आपतेत्‌; विरोधि- 
सन्निपातप्रयुक्तत्वान्नाइयत्वस्य, परिणामित्वप्रयुक्तत्वाद्ठा । कथमन्यथा स्वा- 
भाविकात्मपरिणामवादिजेनमतनिरासः ? मिथ्याज्ञानानां पूर्वपूर्वाध्यास- 
रूपाणां व्यावहारिकाणामपि प्रथमाज्ञानं मूलाविद्यापरपयायमेकमेवो- 
पादानम्‌ , इति ततः पूर्वस्य कस्याप्यज्ञानस्याभावात्‌ तत्रैव सर्वेषां विरते- 

नान्योन्याश्रय, अनवस्था वा ॥ 

अत एव प्रलयावस्था, यत्र सर्वेषामज्ञानप्रयुक्ताना जडानाम्‌, मिथ्या- 
ज्ञानादीनां च मूळाविद्यात्मनाऽवस्थानम्‌ । तत्राज्ञानारोपस्य स्वाभाविकत्वस्य 
सत्त्वेऽपि ज्ञाननिवत्येत्वस्योक्तत्वातू , तत्सद्देतुकत्वपक्षस्यानङ्गीकाराश्च 
तत्कल्पप्रयुक्तानां दोषाणां निराळम्बनत्वम्‌॥। 

अज्ञानस्य साक्षिभास्यत्वम्‌ । 

सा चानादिः स्वोपहितसाक्षिस्वरूपेणेव भासते। निर्विभागं चेतन्य- 
मेवाज्ञानोपह्वितात्मना, तद्वस्थाविशेषोपहितात्मना, अन्तःकरणोपहिता- 
त्मना वा साक्षि, इति तस्य, किं बहुना ? अज्ञातानामिव, ज्ञातानामपि 
साक्षिभास्यत्वम्‌ ; संबिन्मात्रस्येव, साक्षिणोऽपि स्वप्रकाशत्वेनानावृतत्वातू , 
इति तद्भानपरम्परयापि, नानवस्था ॥ 


भज्ञानाभावरूपस्वनिरासः | 
अत एव साक्षिवेद्यत्वात्‌ तस्य भावरूपत्वम्‌। न च तदज्ञानं ज्ञाना- 


र्ट 


फि कक सति समका न भि 
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भावः; तस्याहमज्ञ इत्यादिप्रत्यक्षयोग्यताया असम्भवात्‌ । अभावज्ञाने 
प्रतियोगिज्ञानकारणतया55श्रय-तियोगिज्ञानयो: सतोः, असतोवो ज्ञानाभा- 
वप्रत्यक्षायोगात्‌ ॥ 


अज्ञानस्य ज्ञानप्रागभावत्वनिरासः | 


न हि तद्‌ ज्ञानप्रागभांब: । न हि स स्वरूपज्ञानस्य नित्यस्य प्रागभावः | 
वृत्तिज्ञानप्रागभावस्तु वृत्तिभेदेन तत्तदूवृत्तिनाशयो 5नेकः, इत्यनन्ताज्ञान- 
कल्पना, तस्य ज्ञानजनकस्य बन्धकारणत्वानुपपत्तिश्च ॥ 

अत एव वृच्त्युत्पत्तिमात्रनाश्यस्य तस्य नेश्‍वरप्रसादेन निवृत्ति: । 
विषयावरणं तु ज्ञानप्रागभावस्यान्तःकरणाश्रयस्य विषयासम्बद्धस्य न 
कार्यम्‌ । तत्र अ्रमप्रागभावस्य भ्रमकारणस्य भ्रमोत्पत्तो नाशाद्‌ श्रमकालेऽ- 
ज्ञानाननुवृत्त्यापत्ति:, तस्य प्रमाणज्ञानमात्रनाश्यत्वानुपपत्तिः, व्वृत्तिप्राग- 
भावस्य तत्कारणान्तःकरणावस्थाविशेषरूपस्येकस्य ज्ञानभेदेन भेदायोगात्‌. 
तत्तज्ज्ञानविशेषोत्पत्तो तन्नाशायोगश्च ॥ 

न चान्त:करणस्याज्ञानविरोधिनोऽज्ञानत्वम्‌। “न जानामी'तिवत्‌ “न 
किञ्चिदवेदिषम इत्यपि ज्ञानं वर्तेते । तत्र भूतकालो विषयावच्छेद॒को 
न प्रiगभावविषयो भवितुमहेति। अतीतज्ञानविषयो हि स परामशों न 
ततप्रागभावविषयः । प्रागभावो निविषय इति त्वन्यदेतत्‌ ॥ 


भावरूपेऽज्ञाने प्रत्यक्षं प्रमाणम्‌ , 
न च तस्याभावविषयकत्वम्‌ । 


।अहमज्ञःः इति प्रतीतिसमय आश्रय-प्रति योगिज्ञानयोः सतोने 
तद्भावप्रत्यत्तोपपत्तिः। भावरूपाज्ञानवादे त्वनुपदोतक्तरीत्या तस्य साक्ति- 
भास्यत्वेनोपपत्तिः ॥ 

सर्वत्रापरोच्ते, परोक्षे च “न जानामी'ति प्रतीतौ भावरूपाज्ञानस्येव 
ग्रतीतिः) न कुत्रापि ज्ञानाभावस्य । प्रमाणव्यापारस्तु भावरूपाज्ञाननिरा- 
सार्थ एव, न त्वभावनिरासारथः । तारतम्यानुभवस्तु नाभावे, किन्तु भाव- 
रूप एवाज्ञाने सम्भवति ॥ 

साक्षिणा5पि नाज्ञानस्याभाबरूपस्य प्रतीतिः, किन्तु भवरूपस्येवा- 
ज्ञानस्य । अभावो हि -पष्ठप्रमाणगम्यः, न प्रत्यक्षप्रमाणावसेयः, इति न 
धरत्यक्षयोग्यताऽप्यज्ञानस्य ॥ | 
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सोपुप्तानुभवो$पि भावरूपाज्ञाने प्रमाणम्‌ । 


सुषुप्तावज्ञानप्रतीतिः कस्यापि व्यापारस्य तत्राभावाद्‌ नाभावविषया 
भवितुमहंति, इति विना साक्षिभास्यतां न तत्र गतिलेशः ॥ 

“न्‌ किञ्चिद्वेदिषमि”ति परामशोऽप्यज्ञानस्य भावरूपस्येव, नाभाव- 
रूपस्य; साक्षिप्रत्यक्षगम्यत्वात्‌ , साक्षिणोऽज्ञानभासकस्य तन्निवतेक 
त्वाभावेन तदविरोधित्वात्‌ , अज्ञानस्य, तद्विषयस्य च साक्षिभास्यत्वस्य 
सव वस्तु ज्ञाततयाऽज्ञाततया वा साक्तिभास्यमिति न्यायसिद्धत्वाच ॥ 


भावरूपाङ्चाने विवरणानुमानादि | 


विवादगोचरापन्नं प्रमाणज्ञानम्‌ , स्वप्रागभावव्यतिरिक्तस्वविषयावरण- 
स्चनिवत्य-स्वदेशागत-वस्त्वन्तरपर्वंकम्‌ , अप्रकारितार्थप्रकाशकत्वात्‌ ; अन्धः 
कारे प्रथमोरपन्नप्रदीपप्रभाववदित्यनुभानमपि भावरुपेऽज्ञाने प्रमाणम । 
तत्राप्रकाशताथप्रकाशकत्वम्‌ = आवृतावषयावरणनवतकत्वरूप पक्ष-हृष्टा 
न्तसाधारणम्‌_, इति न पत्ते, दृष्टान्ते वा हेत्वसिद्धिः । अभावमानं तु षष्ठस- 
त्यन्ताभावे, न प्रागभावे; योग्यानुपलब्धेः प्रागभावाविषयत्वात्‌। न हि 
प्रसाणज्ञाननिवरत्यस्य प्रमाणगोचरत्वम्‌॥ 


साक्षिभाष्येडपि तत्र प्रमाणोपन्यासस्तु तस्याभावत्वव्यावृत्तये, न तु 


तसस्वरूपसाधनाय । भावाभावविलक्षणद्तीयप्रकारत्वादज्ञानस्य तस्यानिवे- 
चनीयत्वम्‌॥ 


विगीतम्‌, देवद्त्तज्ञानम्‌, तन्निष्ठप्रमाप्रागभावातिरिक्तानादिनिवते- 
कम्‌_, प्रमाणज्ञानत्वादित्यनुमानमपि तत्र मानम्‌। एतेन- अज्ञानम्‌, न 
ज्ञानाभावः, अभावमानागम्यत्वात्‌ ; ससम्प्रतिपन्नबत्‌ , इत्यनुमानमपि= 
व्याख्यातम्‌। न चाभावे मानागम्यत्वमसिद्धम्‌; तत्राश्रयःप्रतियोगिज्ञान- 
सापेक्षस्य तस्य बाधितत्वात्‌ ॥ 
भात्ररूपेऽज्ञानेऽर्धापत्तिप्रमाणम्‌ । 


अध्यासकार्यानुपपत्तिरप्यनिर्वचनीयेऽज्ञाने प्रमाणम्‌ ; रजतवत्‌ तदा- 
कारवृत्तेरप्यविद्यापरिणामत्वात्‌ , तद्विना तद्वाध्यत्वाजुपपत्तेश्च तत्मतीति- 
बाधो भयानुपपत्तिरप्यनिर्वचनीयेऽज्ञाने प्रमाणम्‌। असत्ल्यातावपि वृत्तिर- 
विद्यावृत्तिरेव। सा चोपादानस्याभावत्वे नोपपद्यतेः। कि बहुना ? अङ्गीकृतं 
हि हतिभिरप्यावरणविक्षेपशक्तिमद्भावव्यतिरिक्तमज्ञानम |। 
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इयान्‌ विशेष:--भावविलक्षणत्वमप्यद्वतिनां सिद्धान्ते, इत्यज्ञाना- 
भावत्वसमर्थनं वृथेव द्वेतिनाम्‌ , अद्वेतिनां भावत्वानुमानमपि यक्षालुरूप- 
बढिनयेन - भावत्वसमर्थनपरतया, न तु तत्र निर्भरेण । निभेरस्त भावा- 
_ भावविलक्षणतृतीयप्रकारे, अनिवोच्यत्व एव ॥ 


अज्ञानाश्रयनिर्णयः । 


तच्चाज्ञानं ब्रह्माश्रितम्‌, जीवाश्रितं वा प्रस्थानभेदेन । उभयत्र निवि- 
भागचिदंशस्येबावरणम्‌ । तत्र जीवोऽप्यहमर्था नाज्ञानाश्रयः, किन्त्वज्ञानाव- 
च्छिन्नः; उपाघेः प्रतिबिम्बपत्षपातित्ववद्बच्छिन्नपत्षपातित्वादुपाधिदोषेण 
बन्धेना्रान्तो बम्भ्रमीति, बद्धश्च तेनं संसरति। अज्ञानाश्रयत्वं तुपहिते- 
कदेशचिदंशस्येबन॥ ` | 


जीव-ब्रह्मणोभदभेदव्यवस्था । 


इयान्‌ विशेष:--अद्वेतेडविद्योपहितं मुख्यं जीवस्वरूपमसंसारि ब्रह्मा- 
भिन्नम्‌, द्वेतमते, त्वहमर्थातिरिक्तजीवाभावादहमर्थस्य तस्य भेंद एवेति ॥ 

बसतुतस्तु--द्रैतमतेऽपि जीवस्येश्वरभ्रतिबिम्बत्वादू बिम्ब-प्रतिबिम्बयो- 
रभेदाच्च जीवोऽपि न्रह्माभिन्न एव । अत एव “नित्यः सवगतः स्थाणुः 
इत्यत्र तदीयभाष्याहते पाठे बिम्बस्वरूपाभिप्रायेण सवेगतत्वमुपपाद्य- 
मानसुपपद्यते । तथापि-- 


“६अनन्योऽप्यन्यरूपेण तथेको बहुरूपवान्‌ ॥” 


' इति नीत्या बिशेषकृतो भेदोऽपि तत्र स्वीक्रियते, अद्वेतसिद्धान्ते तुपा- 
धिसम्बन्धकृत: स:--इति ॥ 


तत्र द्वेतमते विशेषस्य नित्यत्वात्‌ , तत्कृतो भेदो नित्य: । अद्वेतसि- 
द्धान्ते त्वविद्याया बाधात्‌ भेदोऽपि बाधितः । ज्ञानस्वरूपत्वं तूभयत्रा- 
भ्रयस्य, विषयस्य च समानम्‌ 


त्रेश्वरेच्छ्याऽविद्यया जीबस्यावरणं द्वेतमते, अट्वेते त्वविद्ययेव केव- 
ल्या ब्रह्मणः साक्षादावरणम्‌, जीवस्य तु तद्विरोधिनाऽन्त.करणेनानाव- 
च्छेदेनौपाधिकस्यापि नावरणम्‌; उभयत्राप्यनादिरविद्या निवतते, तत्मयुक्ता- 
बरणं वा । निवतेकं तु साक्षात , ईश्वरप्रसादद्वारा वेत्यन्यदेतत्‌ । अघटित- 
घटनापटीयस्या माय्रायाः, विशेषस्य वा सवेमपि दूषणं भूषणमेवोभयत्रापि। 
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दुर्घटघटकत्वं ह्यविद्याया अनिर्वचनीयस्वभावत्वेन, इति संबिदाश्रयत्व-विषय- 
त्वयोस्तत्र न दोषलेशः । न तु तस्या अचेतनाया ब्रह्मानपेक्षा परिणामे, 
न वा स्वस्याः प्रकाशे, .येन सा न साधिष्ठाना, न वा ससाक्षिका स्यात्‌; 
तस्याः ब्रह्माधिष्ठिताया एव परिणामं समर्थयितुं खल्वद्वतिनामीचत्य- 
घिकरणम्‌॥ 

अविद्याया हुर्घरत्वस्य भूषणत्वम्‌ । 


“मायाँ तु प्रकृति विद्याद्‌ मायिनं तु महेश्वरम्‌ ” इति श्रत्यनुसारिणी 
चाद्वेतिनामविधा । बहुतरोपनिषस्स्वद्वेतिनामविद्यावाद्स्येव प्रामाणिकत्वे 
सन्ति बहूनि वचनानि। तत्र दुर्घटधटकत्वमविद्यायाः शुक्तिरजतादिकारणत्वे, 
ब्रहमणउपादानतापादकत्वे, तस्या ब्रह्माश्रयत्वःविषयत्वयोः, साक्षिवेयत्वे, 
स्वस्य, स्वकार्याणां चानिर्वचनीयत्वे, अखण्डे ब्रह्मणि सदादिभेद्प्रयोजकत्वे, 
अनादित्वेडपि निवत्येत्वे, यद्यदविद्यापेक्षमेव घटनीयम्‌ , तत्र सवेत्र सुघट- 
त्वापादकत्वमेव, न तु दुर्घटेकस्वभावत्वम , येन तस्या दुघेटत्वे सा साधि- 
छाना, ससाक्षिका च न स्यादित्यापार्वनमवसरेत्‌ , दुघेटघटकत्वमेवा- 
विद्यायाः न स्वभाव इति तु तत्त्वम्‌॥ 


दुर्घेटत्वमबिद्यायाः स्वविषयन्रह्मविवर्तोपादनत्वादौ सबेस्य दूषणस्या- 
पातहृष्ट्याऽऽपाद्यमानस्य भूषणत्वेन। तेन च न तस्या अविद्यात्वस्य अङ्गः। 
अयमेव न्याय ईश्वरशक्तौ द्वेतमतेडपि अपर्यनुयोज्यस्वभावत्वं दुघेटघटक- 
त्वम्‌। यावत्‌ प्रमाणसिद्धं तावतः सुघटस्य, दुर्घेटस्य वा घटनायां पाटवमी- 
श्वरशक्तेदघटघटकत्वमविद्यायामपि समानम्‌। यदीश्वरशक्तिदुँघेटकभावा,. 
तदा किमपि न घटयिष्यति, अन्यथा तु सुघटत्वप्रसङ्गादीइवऱ्‌शाक्तिरपि कथं 
घटमपि पटयितुं न शक्नुयात्‌? 2 


न चेदं युक्तम्‌। न हीश्वरः , आगमाः सहस्रमपि वा घटं पटयितुमीशते। 
इष्टापत्तौ वेदेषु, प्रपञ्चसुष्टौ, जीवभेदेन सुख-दुःखादिप्रधाने सवेत्र स्वात- 
न्त्र्यापत्त्या वेदापौरुषेयत्वसिद्धान्तः, “धाता यथा पूर्वमकल्पयदि”ति यथा- 
पू्वेखष्टत्वादिकम_ , तत्तद्धमापेक्षमेव सुख-दुःखादिप्रधानव्यवस्था च नोप- 
पद्येत, इत्यगत्याऽपर्यनुयोज्यस्वभावत्वमेवाविद्यायाः, ईश्वरस्य वाऽघटित- 
घटनापटीयस्त्वम्‌॥ 

मायावादे ब्रह्म जिज्ञासाधिकारि-विषयाययोग इति शङ्का । 


एतेन-~ 
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“स्वभावाज्ञानवादश्व निदोषत्वान्न तद्भवेत्‌ । 
अतोऽधिकारि-विषय-फलयोगादिवजितम्‌ ॥ 


अनन्तदोषटुष्टं च हेयं मायामतं शुभेः ॥”? 


इति -परास्तम्‌। अत्र स्वभावाज्ञानवाददाव्देन जीवाश्रिता- 
ज्ञानवादः, स्वस्य परमात्मनः स्वतन्त्रस्य भावः, अज्ञानमिथ्या- 
त्वायोगवाद:, परमेश्वरेच्छाधीनजीवाज्ञानवादः, इति बहुधा विव- 
ध्यते ॥ 


ठ तदाशयस्तु—नाज्ञानाङ्गीकारमात्रं दोषो द्वेतमते, अद्वेत- 
सिद्धान्ते वा, येन तदनङ्गीकारे शास्रस्य विषय-प्रयोजनशून्यत- 
याऽनारम्भः स्यात्‌ ॥ 


तत्र जीवाश्रितं जीवविषयं चाज्ञानं द्वेतवादिभिरपि स्वीक्रियते । 
तस्य च स्वत एव ब्रह्मणो भिन्नत्वात्‌ , ज्ञानस्वभावत्वाञ्च । परं तु 


तस्य स्वयंप्रकाशस्यापि परमेश्वरेच्छया परमेश्वरे, स्वधर्मेषु चाज्ञानं 
सम्भवत्येव ॥ 


यद्यपि धर्माः स्वप्रकाशचेतन्याद्‌ न भिद्यन्ते; तथापि सवि- 
शोषत्वादज्ञानविषयतोपपत्तिः। तच्चाज्ञानं सत्यम्‌, न कल्पितम्‌; 
तथापि तस्येश्वरप्रसादान्निद्वत्तिने विरुद्धा ॥ 

यद्यपि जीवचतन्यं स्वधमेप्रकाशात्मकम्‌ ; तथापि परमेश्वरा- 


चिन्त्याद्भतशकत्युपबर हिताविद्यावशाद्‌ न तथा संसारे प्रकाशते- 
इति ॥ 


इदमेवात्र बक्तव्यम-अविद्या भावरूपा जीवाश्रिता जीवविषयाचेत्यत्र 
जीबाश्रितत्वे शब्दतो न विवादः, परन्तु तञजीवचतन्यमसंसार्येवावि- ` 
द्याश्रयः; न संसारीति स्वीकर्तव्यम्‌, अन्यथा जीवाश्रिताऽविद्यांवशात्‌ 
संसारः, संसारिणोऽविद्येत्यन्योन्याश्रयः । परमते त्वीश्वरेच्छावशात्‌ तस्याः 
बन्धकत्वे तत एव निवोहादू अविद्यावेयथ्यम्‌॥ 


जीवस्य स्वस्वरूपविषयमज्ञानं यदि स्वाश्रिताविद्यावश्ात्‌ , ईश्वरेच्छया 
च, तहि ब्रह्मस्वरूपाप्रकाशः कथम्‌? तथा च सर्वेषां विनवाज्ञाननिइत्ति 
कथमनातृतत्रह्याप्रकाशः ? यदि ब्रह्माप्यावृतम्‌ , तहि जीवाश्रितस्य तद्विषय- 
कस्य चाज्ञानस्य कथं ्रह्मविषयकत्वम्‌? . कथं वा तद्विषयाणाम्‌_, तदुनाश्रि- 
तानां च जडानां सवेदा न प्रकारा: ? 
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यदि सर्वमीश्चरेच्छावशात्‌ , त्हीश्वरेच्छयेवाज्ञानकार्यनिवोह्ादविद्या 
वितथा स्यादू , इति जीवाश्रयत्ववद्‌ ब्रह्माश्रयत्वमपि स्वीकतव्यम्‌। तत्र च 
ब्रझाश्रिता5विद्याख्यशक्त्येव निर्वाहे किमिति तस्या जीवाश्रयत्वमपि ? 

न चोभयाश्रयत्वमेकस्य भवितुमहेति , तस्या भेदे न जीवाश्रिताऽ- 
विद्याकृतं किमपि । तत्र चेकतराश्रयत्वपक्ष एव युक्तोऽविद्यायाः, 
तथा विषयोऽप्येकस्या अविद्याया एकं ब्रह्मेव भवितुमद्देति, इत्यद्वेत- 
प्रक्रियेव प्रायेण विने श्वरेच्छाद्वारीकरणम ॥ 


अविानिदृच्युपपत्तिर द्वेतमते । 


तत्राविद्याया निवृत्तिस्वीकारे, चेतन्येन स्वप्रकाशेनाविरोधेऽपि साम्य- 
मेवोभयोरपि । निवर्त्यस्य तस्य मिथ्यात्वे परं विप्रतिपत्तिः । तत्राविद्यायाः, 
मायायाश्च ग्रह्माश्रिताया महदाद्याकारेण परिणतिस्वीकारात्‌ तयोः 
स्वरूपभेदे, शक्तिभेदे चाऽविद्याया निवृत्तिः, न मायाया इत्यत्र न 
किमपि प्रमाणम्‌ । अदट्भेतिनस्तु-भायाऽषिद्ययोरेक्यमं, शक्तिभेदमात्र वा 
स्बीकृत्यात्मतक्त्नज्ञानत्‌ शक्तिद्यवतोऽप्यज्ञानस्य निवृत्तिम्‌, तत्प्युक्तानां 
च चेतन्यातिरिक्तानां तन्निद्वत्तिप्रयुक्तां निवृत्तिमभिप्रयन्ति ॥ 


तत्र च “भूयश्चान्ते विश्वमायानिवृत्तिः” “तरत्यविद्यां वितताम्‌” इत्यादि- 
श्रयो मानम्‌ ॥ 


डैश्वरच्छाया अविद्यात्वायोगः । 


तत्रेश्वरेच्छापि यदि मिथ्या, तर्हि कथं तया नावरणम्‌ः। तत्रापि सहेतु- 
'कमावरणम्‌ , अहेतुकं वा। अहदेतुकत्वे यद्यनादिः, यदि ' चेका, तर्हि 
स्तस्याः पुरुषभेदेनावरण।नावरणा व्यवस्था, सहेतुकत्वे निमित्तं किमित्यादि 
प्पयेनुयोग। अविद्यायामिव प्रसरन्ति । तच्छक्त्या जडानाभावरणं वतेते, 
न्न वा।यदि वर्तेते, तर्हि कथं चक्षुरादिप्रमाणजन्यज्ञानेन प्रकारा: ? 
अप्रकाशस्वभावस्य तस्य कथं जु प्रकाशः ? एवं घटादीनाम्‌, अविद्यया 
स्संबन्धो वतेते वा, न वा । यदि वतेते, तहि तस्य निवृत्तिरपीश्चरेच्छया 
चैत्‌ , प्रमाणव्यापारादिवेयर्थ्यम्‌ , विधि-निषेधवेयथ्यांदिकं च ॥ . 

अतो वरमविद्ययेवावरण-वि देपशक्तिमत्या ब्रह्मचेतन्यावरकया तत्त- 
दावच्छिन्नचेतन्यस्याप्यावरणेन, प्रमाणजन्यज्ञानेन चेतन्यनिष्ठाज्ञानः 
विषयत्वस्य, चिषयत्वानां वा निवृत्त्या प्रकाशाभ्रकाशादिन्यवस्थया सवे- 

३२ 
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कार्यनिवोह्‌ः. तेन च ब्रह्मोपादानता5विद्योपादानताश्रुत्यादीनां सामञ्ज- 
स्यमपि, इति ब्रह्माश्रय-विषयकस्य, ज्ञाननिवत्येस्य, मिथ्या भूतस्य 
चाज्ञानस्य स्वीकरेणंब जीवस्याहङ्काराद्यपहितस्य, बद्धस्य कोञ्चिज्ज्ञत्वाद्‌- 
व्यवस्था, प्रकाझाप्रकाशव्यवस्था, सर्वस्य जगतो ब्रह्मोपादानकताव्यवस्था 
चोपपद्यते ॥ 

अद्वेतसिद्धान्ते विषत्र-प्रयोजनाधि- 

कार्यसम्भवेन जित्ञासनुपपत्तिः । 

सति चेवमज्ञाननिव्वत्तिरूपप्रयोजनस्य, अनावृतसंविन्मात्रस्य विषयस्य 

च सम्भवाद्‌ ब्रह्मजिज्ञासोपपन्ना; अधिकारिणोऽपि श्रत्यादिसिद्धाधिकारत 
सम्भवादि[त सवंमनवद्यम।। 


न चेवमट्वतसिद्ध।न्ते दोपलेशोऽपि. येन तद्‌ हेयं स्यात्‌। निःश्रयस- 
प्रधनमुक्तिसाधनात्मतत्त्वसा क्षात्कारोपायप्रदशनपरशा ख्सिद्धो 5द्वतसिद्धा- 
न्तो यद्यनधिकारिणाम्‌ , तद्विद्वेषिणां च हेयः, तर्हि स्वागतम्‌ || 


निःश्रेयसाभिलाषिणां तु यावदधिकारं यथाक्रमं तत्तत्कम॑योग-भक्तिः 
योगादिनिष्ठया, तदधिकारनिर्वत्तौ संन्यस्तानाम्‌, अविक्तिप्तचित्ताना 
गृहस्थादीनामपि ब्रह्मचिचारसम्पत्त्या कथमप्यद्वतमार्गो न हेयः, प्रत्युताऽऽ- 
दर-निरन्तराभ्यासपूवेकं केबलमुप।देयः । सवेथा तु बन्धानवृत्तिपूरवेकत्वाद्‌ 


मुक्तेः, तस्याश्च तन्मिथ्य।त्वमन्तराऽसम्भव।त्‌ तन्निरूपणथेमध्यासः 


भाष्यमित्यट्टेतमयादा ॥ 
भक्त्यैव बन्धनिवृत्तिर्मोक्षो वेति द्वेतवाद: । 


द्वेतिनस्तु बदन्ति-बन्धस्य सत्यत्वात्‌ तस्य चेश्वरेच्छा- 
धीनमात्रनिवृत्तिकत्वात्‌ तदुपयोगितया भक्तिमागेस्येवो 
पादेयत्वात्‌ *तदथम्‌ , ब्रह्मस्वरूपाबंगमाथं च ब्रह्मविचार 
कतेव्यः । तेन च ब्रह्मस्वरूपे सम्यगवगते भक्तिः, तया 
प्रसन्नो भगवानज्ञानादिबन्धनिवृत्तिद्वारा निःश्रेयसं वित- 
रिष्यतीतिं सबेमुपपन्नम्‌-इति ॥ 


देताहेतसिद्धान्तनिष्कर्षः 
` तदुपष्टम्भकप्रमाणानि च । 


तत्र वेदू-शारीरकमीमांसयोरेकविषयत्त्रं वक्तव्यमिति सम्प्रतिपन्नम्‌, 


SO mo = > क 
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वे देतिकतेव्यतारूपत्वात झारीरकमीमांसायाः, करणेतिकते व्यतयो रेकविष- 
ट्वेतिनो ७ 

यत्वनियमाञ्च । तत्र च द्वेतिनो वेदस्य जीव-ब्रह्मभेद्परत्व॑ प्रतिपन्नाः, अ- 

इतिनस्तु तदेक्यमिति, विभाग: । तत्र दृतसिद्धान्त:--सवस्यापि मन्त्र- 

ब्राह्मणात्मकस्य सोपनिषत्कस्यं वेदस्य ब्रह्मालम्बनत्वमिति, अद्वतसिद्धान्तस्तु 

कर्मकाण्डोपासन[काण्डयोजीवेश्वरभेद्परत्वेडपि वेदान्तानां काण्डद्वया- 
संवि 020 ~ 

वगतजीवे श्वरत्वोपलक्षितसंविन्मात्रपरतयेक्यबोघन एव तात्पर्यम्‌-इति ॥ 


उभयोरपि स्तस्वसिद्धान्ते “सदेव सोम्येदमग्र आसीदि”त्यादीनि 
तत्त्वमसी'त्यादीनि च सद्विद्यापराणि, ब्रृहदारण्यकादिगतानि “अहमा- 
त्मा ब्रह्म त्यादीनि च तत्तन्महावाक्यघटितप्रकरणानि प्रमाणानीति 
सम्प्रतिपन्नम्‌; उभाभ्यामप्युपक्रमादितांत्पर्योपबुंहितानामेषां तत्तदभि- 
मतजीवेश्वरभेद्‌-तद्क्यपरतायामेव समन्वयस्य स्वीकारात्‌ ॥ 


तत्राट्टेतसिद्धान्ते कानिचन त्वंपदार्थशोधकानि, कानिचन तत्पदार्थशो 
धकानि, महावाक्यानि तु तदक्यपराणीति व्यवस्था । तत्र सृष्ट्यादि 
वाक्यानि ब्रह्मणो निष्म्रपञ्चताबोधनाथं प्रतियोगिविधयाऽपेक्षिताध्यारो 
पमाश्रित्य प्रवृत्तानि । उपासनापराण्यन्तःकरणस्य परागवृत्तिनिरोधद्वारेण 
प्रत्यगभिसुखीकरणद्वाराऽद्टेततत््वावगमायोपयुज्यन्ते, एबं कमेकाण्डगतानि 
विचाराधिकारोपयुक्तंचित्तशुद्ध यादिद्वारसम्पादकतया तत्रोपयुक्तानि ॥ 


तदेबं शोधिततत्त्वं पदार्थंक्यस्य विषयस्य निणेयाथं ब्रह्मजिज्ञासा 
कतेव्येति मर्यादा । स च “तत्त्वमसी?त्यादिवाक्यजन्याखण्डसंविन्मात्रनि- 
विकल्पशाब्दापरोक्षसाक्षात्काराधीनः, इति “तत्त्वमसी”त्यादिवाक्यानि 
जीवत्वे%रत्वरूपविरूद्धधर्मत्यागेन, तद्विवक्षया वा संविन्मात्रेक्यं बोध- 
यन्ति सन्त्यखण्डार्थांनीति व्यपदिश्यन्ते ॥ 
तत््वमस्यादिवाक्यानामखण्डार्थत्वपरीक्षा । 


तत्राखण्डार्थत्वं तेषां वाक्यानां भवति वा, न वेति विशयेऽ- 
नुव्याख्यानम-- 
“न ब्रह्मतां बदेद्वेदो जीवस्य हि कथञ्चन। 
यजमा नभ्रस्तरत्वं यथा नाथः श्रुतेभेवेत्‌॥ 
त्रह्मत्वमपि जीवस्य प्रत्यत्षस्याविशेषतः । 
सार्वेज्ञादिगुणं जीवाद्विन्नं ज्ञापयति श्रतिः॥ 
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उपजीव्यविरोधेन न स्यात्तन्मानता भवेत्‌ ॥ 
इति ॥ 


वाच्यार्थाविवक्षयेक्यपरत्वायोग: । 


अयमाशयः-त्वंपदार्थस्य तत्पदार्थब्रह्मभावो न वेद- 
प्रतिपाद्यः; प्रत्यचेण जीवस्य दुःखादिधमेवस्वस्य, ब्रह्मण 
शास्त्रेण 'तदट्विपरीतभावस्य चावगमात्‌ | विरोध्याकारपरि 
त्यागेन जहदजहल्लक्षणा निर्वाहस्तु न विरोध्याकाराविव- 
त्तामात्रेण । न हि प्रथिवीत्वाद्यचिवक्षामात्रेण प्रथिवीजला- 


देरभेदो भवति॥ 


परित्यागोऽपि तस्य--“असी' तिवतेमाननिर्देशातः 
तानित्यखेन भबितुमहति । मिथ्यात्वं तु तस्य तत्सत्यत्वा- 
बगाहिप्रत्यक्षविरुद्म्‌ । दृष्टं हि “यजमानः प्रस्तर 
इत्यादौ प्रत्यत्तविरोधेन श्रत्यथस्य प्रच्यावनम्‌_, गौणाथ 
च, इति स एव न्यायोऽत्र गतिः। तदिमावत्र प्रयोगौ- 
जीवब्रह्मक्यम_, न मीमांसाशा््रनिषयः, तठुपकतेव्यवे 
दाविषयत्वात्‌ ; संप्रतिपन्नयत्‌ , तत्त्वमस्यादिवाक्यम्‌ , 


प्रतीताथम्‌ , प्रत्यक्षविरूद्वार्थेत्वात्‌ , “यजमानः प्रस्तरः” इति 
वाक्यवत्‌ इति ॥ 


निदांपत्व-तत्परत्वाभ्यां प्रकरणसमस्तु “यजमानः 
= ~ = $ ~ ७ 

प्रस्तरः ” इत्यादी व्यभिचारी । व्यवहारतो5गृद्दीतवृत्तित्वं 
तूभयत्र समानम्‌ ; प्रत्यक्षविरोधो5प्युभयत्र समान: ॥ 


प्रत्यक्षविरोधादू नाखण्डार्थत्वम्‌ । 


वस्तुतस्तु--उपजीव्यत्वेनेब प्रत्यक्षप्राबल्यमुभयत्रापि । 
प्रत्यक्षग्रहीतजीवत्वमनूद्य त्रह्मत्वविधाने जीव-त्रह्मेक्यपरत्वे वाऽ- 
त्रोपजीठ्य़विरोधो दुष्परिहरः ॥ 


न चात्रेश्वरमनूद्य जीवेक्यं बोध्यते, येनोपजीव्यविरोधो 
न स्यात्‌; अप्रतीतस्यानुबादायोगात्‌॥ 
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श्रतेर्जचिश्‍वरभेदपरत्वादू नाजण्डार्थस्वस्‌ । 


श्रतिस्तु जीवेश्वरयोभेंद्मेव गोचरयति, इत्युपजीव्यश्रुति- 
विरोधाद्‌ नास्याः श्रतेरपि तत्परत्वम्‌ जीवेश्वरस्वरूपानुवा दे 
नेक्यपरत्वं तु तस्य पूर्वेमसिद्धत्वात्‌ , असिद्धस्य वस्तु- 
स्वभावस्य वाधितस्य शास्त्रेणापि बोधन।सम्भवाञ्च 
न्पेपपद्यते ॥ 
अत एव मुक्तो “परेऽव्यये सर्वे एकीभवन्ती” ति च्िप्रत्य- 
येन पूर्वेमसिद्धस्येवेक्यस्य बोधनम्‌। न हि कस्यांचनावस्थायां 
घटः पटीभवतीति वाक्यं प्रमाणमिति सम्प्रतिपन्नम्‌, इतिं 
स्वरूपमात्रेक्यविवश्चायां घटः पटीभवतीति वाक्यवदप्रामा- 
ण्यमेव स्यात्‌ ; प्रस्तरवाक्यवत्‌ ॥ 
असिद्धस्वरूषस्य साधनार्थः कस्यचनः प्रयल्लः, स्वाण्डा- 
पहारेण रुष्टस्य कस्यचन पक्षिणः समुद्रशोषणप्रयत्नः, 
कृष्णवणेस्य कुक्कुरस्य वचनमात्रेण, श्रमेण, प्रमादेन वा 
म्भेतीकरणार्थः प्रयत्नः ॥ 
रज्जसपेस्य नायं सप? इत्यपवादेन बाधवत्‌ नात्रापवाद्‌ 
कोऽपि जोवेश्वरभेद्‌विषयो दृश्यते; श्रत्या श्रतिबाधासम्भ- 
वेन तन्न्यायस्यात्राप्रसरात्‌। न हि निर्दोषा श्रतिः पौरुष- 
प्रत्यक्षवत्‌ बाध्या, अबाध्या च स्यात्‌; अन्यथा भेद्‌- 
श्रतिविरोघेन कथमभेदश्रतिरेव न बाध्या ? भेदपराण्यपि 
“टा सुपणा सयुजा सखाया” इत्यादीनि कमेविध्य- 
शोषाः, उपासनाविधिशेषा वा जीवेश्वरस्वरूपमात्रपराणि 
बा वाक्यनि नाप्रमाणीभबितुमहेन्ति॥ 
सावक्राझ-निरवकाइान्यायेनापि भेदश्रतय एव प्रबलाः, अद्वेतश्रत- 
यस्तु कथंचिदू मुकत्यवस्थायामीश्वरसाम्यमादायोपपदन्ते। न चेवं 
भेदश्र्तयः; तासां मिथ्याभेदपरत्वे बोध्य-बोद्ध-बोध-बोधकानां 
सर्वेषां बाधादू बोधकत्वमेब हीयेत। अद्वतश्रुतीनामपि 
मिथ्यात्वाबिशेषादू कथं नाम प्रामाण्यम्‌ ॥ 
मिथ्यात्तरदुवचत्वाप्रामाणिकत्वे । 


मिथ्यात्वमपि तु भेदस्य दुवेचम्‌ । तद्धि नासत्त्वम्‌; अनङ्गी- 
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कारात्‌। न चानिवेचनीयत्वम्‌ , तद्ध'यज्ञानकार्यत्व रूपमज्ञानसिद्ध-थ- 
धीनम्‌। न चाज्ञानस्य सिद्धिरिति पूर्वमेव साधितम्‌ ॥ 


अस्तु वा कथंचन मिथ्यात्वं भेदस्य; तथापि श्रतेनिरदोषाया 
मिथ्याभेदानुवादित्वं कथम्‌? न हि श्रतिरप्रमाणं नाम । तथाहि-— 
श्रत्याऽनुवादः प्रमितस्य वा, श्रान्तिसिद्धस्य बा । आय्य प्रमाणत्व- 
विरोघोऽद्वेतश्रतेः । न द्वितीयः; अज्ञानासन्भवेन तन्नि रासात्‌॥ 


भेदस्यव प्रामाणिकत्वम्‌ | 


इश्धरस्य जीवाद्भेदो हि न प्रमाणान्तरसिद्धः , इत्यपूर्वताऽपि 
भेदस्य बतेते; इति ततोऽपि भेदश्रुतेः प्रामाण्यमनपोद्यम्‌। सवैथा 
त्वद्देतश्रतीनामुपजीव्यभेदश्रतिविरुद्धानाम्‌ , प्रत्यक्षादि/वरुद्धानां 
च गोणार्थतया सावकाशत्वाद्‌ निरवकाशा द्वतश्रतिरेव मोक्षोपा- 
यप्रद्‌शेनपरा स्वीकतेव्येति. सिद्धम--इति ॥ 


सर्वमस्यादिताक्यानामखण्डार्थस्वसमर्थनम्‌ । 


अत्र “तत्त्वमसी” त्यादिवाक्यान्यखण्डार्थपराणि जीवनब्रह्मैक्यपराण्येव। 
न च प्रत्यक्तविरोधः; कठेत्व-दुःखादिविशिष्टस्येः्च रेणा भेदाबो धनेन, प्रत्यक्षा- 
बगतविशिष्टजीवेक्यपरत्वाभावेन च तत्पराणां तेषां प्रत्यच्षेणाविरोधात. , 
“यजमानः प्रस्तरः” इत्यत्र तु तस्य प्रस्तरस्तुतिपरस्य स्वार्थे तात्पर्याभावेन 
प्रत्यक्षेण बाधाद्‌ गोणाथेत्वमिति युक्तम्‌ । तावतापि तस्य प्रक्ृतविध्यर्थवाद- 
तयेबोपयोगः । सा तु “विद्यमानेनाप्यर्थेन स्तुतिभैवत्यविद्यमानेने”ति 
शाबरसिद्वान्तेन विद्यमानभेदपरत्वेऽपि यद्यपि न दुष्यति; प्रश॑सायामेव 
तात्पयात्‌, तथापि प्रत्यक्षाविरोधेन विद्यमानेनेवार्थेन स्तुतिः संभवती 
नोपेक्ष्येत्यभिप्रायेणंब तत्सिद्धिपेटिकायामस्य वाक्यस्य गौणार्थत्वसमर्थनम ; 
अन्यथा “स प्रजापतिरात्मनो वपामुदखिदत्‌” इत्यादीन।मपि गोणाथे 
त्वापत्तिः, इति गुणार्थचादा सर्वेऽपि भूतार्थवादा स्युः, इति शुणार्थ- 
बादकथा कथामात्रे स्यात्‌ ॥ 


न च तत्त्वमस्यादिवाक्यानि विधिशेषाः, किन्तु स्वतन्त्राण्येव बस्तु 


स्वरूपप्रतिपाद्कानि, विधितुल्यान्यपवार्थत्वेन । न च विधौ परः शब्दार्थ 
इति यया कयापि विधया लक्षणया, अन्यथा वा वस्तुसदर्थबोधकत्वमेव 


युक्तम ॥ 
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तात्पर्यविषयेऽथं प्रत्यक्षादिविरोधोऽ- 
किज्चित्करः, तस्यार्थावित्रक्षयाऽविरो धात । 


एतेन--प्रत्यक्षापेक्षया श्रतिप्राबल्ये विशिष्टयोरेब वाधितोप्यभेदो 
बोध्यतामिति शङ्का--परास्ता ; गुणार्थवादताया अनङ्गीकारात्‌ । सुख्यार्थत्वं 
नाम तात्पय विषयार्थत्वम्‌ , न तु शक्यार्थत्वम्‌ । तात्पर्यं तु सद्विद्यादीनाम- 
द्वितीये ब्रह्मणि, जीवब्रह्मेक्य एव वेति व्यक्तमन्यत्र । तञ्च यथा यथा निवे- 
हति, तथा तथा लक्षणाया एकत्र, द्व्योः, त्रिषु, बहुषु वाऽङ्गीकारेणेब 
निर्वेहणीयम्‌ ; यथा--“विषं भुङ्च्व” “वायुर्वै क्षेपि2”त्यथेवादादो ॥ 

एतेन--“तत्त्वमसि’ इत्यादेरेकपदळक्षणयेवान्वयबोधोपपत्तौ किमिति 
सर्वेषु पदेषु लक्षणेति शङ्का--परास्ता। न ह्यन्वयानुपपत्तिमात्रं लक्षणा- 
बीजम्‌; “विषं भुङ्ते” त्यादावप्यन्वयोपपत्त्या लक्षणाभावप्रसङ्गन यथा- 
%ताथेत्वस्य सुख्यार्थेत्वापत्तः। लक्षणा चात्र जहृदजहहक्तणा, यतो विरुद्धा- 
कारपरित्यागेन स्वरूपेंक्यं तात्पर्यविषयो वाक्यार्थः सिद्धयति ॥ 

विरूद्वाकारपरित्यागस्तस्याविवक्षामात्रेण; वाक्यस्य तावन्मात्रेण।भेद- 
बोधकत्बोपपत्तेः, तावन्मात्र एव वाक्यव्यापाराश्च । तस्यानित्यत्वं वा, 
मिथ्यात्वं वेति तु वाक्यान्तरावसेयम्‌। वाक्यान्तरं तु “सदेव सोम्येद्‌- 
मि ति प्रस्तुत्य प्रवृत्तम्‌ “एकमेवाद्वितीयमि” ति प्रपञ्चमिथ्यात्वपरं प्रत्यक्षम्‌ 

न च प्रथिवी-जलादीनां जळत्वाविवक्षयाऽभेदोऽपि जीव-ब्रह्मेक्यमिवा- 
बाधितः । तत्रापि हि द्रव्यत्वादिनाऽभेदमादाय प्रथिवी जळमिति वाक्यं 
नाप्रमाणम्‌_; एथिवीत्व-जळत्वरूपेणाभेद्स्तु तद्विवक्षायां न वाक्यार्थः, 
न वा तन्मिथ्यात्वं तत्र निर्णीतम्‌॥ 

खण्डननिबन्धस्तु-- 

(“कायात्मना तु नानात्वमभेदः कारणात्मना ॥” 


इति नयेन सर्वेषां सर्वे: सद्रपेण ब्रह्मरूपेणाभेदं साधयति। अत 
एव “यतो वा इमानि भूत।नि जायन्ते” इत्युत्पत्तिश्रणेऽपि “सद्भावेन 
ह्यजं सवेमि”ति कारणात्मनाऽजत्वं सवेस्य जगत॑ इति गोडपादा अजातवादं 
समर्थयन्ति ॥ 

अनया दिशा यदि प्रथिवी-जल्योरप्यभेदो विवक्ष्यते, तहिं तयोरपि 
स्वरूपेण मिथ्यात्वमर्थसिद्धं न सुवारम्‌। अयमेव न्यायस्तत्त्वमस्यादिवा- 
क्येषु । अत्रापि हि जीवतवेश्वरत्वप्रयोजकोपाध्यविवक्षया, तत्तदुपाध्य- 
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धिष्ठानसंविदात्मनाऽभेदे बोधिते, तट्ट यतिरेकेणोपाधे:, तत्संबन्धप्र युप्तो- 
पहित-तद्‌ भेदादेरपि मिथ्यात्वमर्थसिद्धं भवति, इति वेद-तदितिकतेव्यता- 
रूपन्रह्ममीमांसयोरूभयोरप्यद्टेत एव पर्यवसानम्‌ ॥ 


सन्ति च तद्नुगुणानि वेदवाक्यानि, ब्रह्मसूत्राणि च--नेह नाना- 
स्ति. किव्वन” “एकमेवा द्वित्तीयमि”त्यादीनि, “तद्नन्यत्वमारम्भणराब्दा- 
दिभ्यः” “न स्थानतोऽपि परस्योभयलिङ्गं सर्वत्र हि” “मायामात्रं छु 
कान्येनानसिव्यक्तरवरूपत्वादि”त्यादीनि, स्म्ृति-पुराणेतिहासादिवा- 
क्यानि च ॥ 


न च विवक्षितार्थस्य प्रत्यच्तेण विरोधः । अविवक्षितार्थेन विरोधस्त्व- 
किश्वित्कर:; अन्यथा देहात्मप्रत्यक्षविरुद्धम--““स एष यजमानोऽञ्जसा 
स्वग लोकं याति” इति वाक्यमप्यप्रमाणं स्यात्‌ ; प्रत्यक्षविरूद्धत्वात्‌। तत्र 
यदि प्रत्यत्तांगमयोभिन्नविषयत्वादविरोधः, तर्हि प्रकृतेडपि समानम्‌॥ 


प्रत्यक्षस्य भुतिबाधकत्वे देहातिरि्तात्मासिडधिः । 


तत्र यद्युपजीव्यं प्रत्यक्षं जात्येब वाघकम्‌ , तर्हि बाधितेऽपि देहात्म- 
न्येव शास्त्रपर्यवसानं स्यात्‌ । तत्र यदि देहात्मताज्ञानम्‌ प्रमा, तर्हि 
प्रकृतविरिष्टजीवस्वरूपज्ञानम्‌ „ ता रोश्वरस्वरूपज्ञानमपि तथा । व्यवहारोप- 
पत्तियेंद सत्यपि देहात्मताज्ञाने तदतिरिक्तात्मपरोक्षज्ञानेनाबाधितेन परो- 
क्षबाधेऽप्यपरोक्षसाक्षात्काराभावात्‌ तीदं विविच्यताम्‌--किं देहादिवि- 
विक्तात्मसाक्षात्कारवतां कर्मोपासनादावधिकारः, उत देहात्मज्ञानवतामपि ॥ 


आये न कस्यापि कमोधिकारः; चिना देहात्मताभिमानं शारीरःवाचि- 
काद्किमांधिकारायोगात्‌। द्वितीये तु कथं देहातिरिक्तात्मसिद्धिः ? कथं 
वा स्वगेगामिता, तज्ज्ञानं वा सृतस्याप्येतच्छरीरसम्बन्धवियुक्तस्य ? न 
ह्यन्यस्य कमोधिकारः, अन्यस्य तु फलभोगः; अन्यथा कृतहानाकृता भ्यागम- 
प्रसङ्गात्‌ ॥ 

तत्र यदि वस्तुस्थितिमनुसृत्य व्यवस्था, तह्म॑यमेवात्रानुयोगः--का 
चा वस्तुस्थितिरिति ? सा च केन प्रमाणेनावधारणीयेति। यदि श्रृति- 
घ्रासाण्यात्‌ , तर्हि प्रत्यक्षस्य का गतिः? अत्र यदि प्रत्यत्षःश्रत्योसिन्न- - 
विषयत्वाद्‌ नविरोधः, तर्हि का वा गतिः प्रत्यक्ष प्राबल्यवादस्य १ 


यदि कचित्‌ प्रत्यक्षस्य भ्राबल्यम्‌, कच्च दौर्बल्यम्‌, तर्हि विषि- 
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च्यतां तन्नियामकम्‌ । यदि भिन्नविषयत्वम्‌ , तर्हि प्रकृतेऽपि प्रत्यक्ष 
दाचल्यं भिन्नंविषयत्वादिति समानम्‌ ॥ 

अयमत्र निष्कर्षः-देहाति रिक्तात्मविषयक्रनिर्विचिकित्सपरोक्षज्ञानिनां 
कमांधिकारः, अन्यथा तु न कर्माधिकारोऽपीति । इदमेवात्र प्रच्छुयते 
कदा वा देहात्मताबुद्धिरेकान्ततो निवतते ? किं वा तत्र कारणमिति ? 

अझारीरत्वमेव युक्तिः | 

तत्रयदि सति कर्मयोग-भक्तियोगाराथितभगवत्प्रसादादीश्वरीयशाक्ति- 
विरोषस्याज्ञानस्य नाइादात्मसाक्षात्कारेः, तहींदं विविच्यताम-ईश्वर- 
प्रसादादू सुक्तयवस्थायामपि किं शरीरान्तरसुत्पद्यते ? न वा? तत्रापि 
शरीरात्मताभिमानो भवति वा, न वेति ॥ 

आद्ये तत्रापि शारीरातिरिक्तात्मसिद्धिः कथम्‌? तेषां कि सशारीरत्व- 
कृत्यम्‌ । यदि विनाऽभिमानं व्यत्रहारः, तर्हि विनेव शरीराभिमानमिहेव 
कमेकृतेन इारीरेण व्यबह्रताम्‌, भगवप्प्रसादप्राप्तदिव्यशरीरवतां च 
को वा विशेषः? आनन्दतारतम्यकथा तु ब्रह्मपर्येन्तानामिव “श्रोत्रियस्य 
चाकामहतस्ये”त्येहिकस्यापि स्थितप्रज्ञादेः समाना कथं च दिठ्यमप्युत्पन्नं 
न नश्यति ॥ 

दिप्यस्वं शरीरस्याकिञ्चित्करम्‌ । 


यद्यानन्द्मीमांसा सुक्तात्मपरेव, तहि “श्रोत्रियस्य चाकामहतस्ये”ति 
श्रोत्रियपदक़्त्यं किम्‌ ? को वा विशेषोऽस्य शरीरस्य भगवत्प्रसादप्राप्तदिव्य- 
शरीरस्य च शरीरत्वाविशेषे? यदि दुःखायतनत्व-तदनायतनत्वा भ्याम्‌ , तर्हि 
सत्यपि शरीरे तहुःखेनादुःखितानां तदभिमानरहित।नामाणिमाण्डव्यादी- 
नाम्‌ , वेकुण्ठादिगतानां मुक्तानां समलोष्टाशमकाञ्रानानां वा स्वणेमयेन, ज्ञान- 
मयेन, मृण्मयेन, भौतिकेन, प्राकृतेन, अप्राकृतेन वा शरीरेण स्वरूपानन्दभ- 
रितानां कि वा सुखम्‌? दुःखं वा ? इति कृतात्मसाक्षात्कारवतामशारीरत्वमेव, 
यदेवात्मनः पारमार्थिकं स्वरूपम्‌, इति विगलितशारीरादिसरवचन्धं सञ्चि- 
दानन्द्स्वरूपमेवात्मा सर्वेशास्त्रार्थतत्त्वम्‌, तदेवेशवरस्यापि समष्टिशरीरा- 
भिमानरहितस्य, निवृत्तमायस्य, दिव्यशारीरस्यापीति वक्तव्यम्‌॥ 

दिव्यत्व॑ हि शरीरस्य ज्ञानविग्रहत्वम्‌ , ज्ञानस्वरूपत्द वा, इति शास्रावगतं 
जीवत्रह्स्वरूपेक्यमेब वेदान्तार्थः। तञ्च शरीरादेः सवस्य मिथ्यात्वम्‌ , 
स्वरूपतोऽप्यभावं वा विना नोपपद्यते, इति प्रत्यक्षवाधेन ्रत्यर्थवर्णन- 
सेवात्र युक्तम्‌ ॥ 

३२३ 
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जीवत्रह्मेक्यस्य मीमांसाविषयत्वम्‌ । 


एतेन-जीव-ब्रह्मणोरेक्यं न मीमांसाशास्त्रविषयः; तदुपकतेव्यवेदा- 
विषयत्वात्‌ ; तत्त्वमस्यादिवाक्यम्‌_. न प्रतीतार्थम्‌ „ प्रत्यक्षविरूद्धार्थत्वादि- 
त्यनुमानद्वयमपि--परास्तम्‌ ; तत्र प्रथमानुमाने हेत्वसिद्धिः ।। 


यत्त—हेठुसाधकमनुमानम्‌--तत्त्वमस्यादिवाक्यम्‌, न प्रतीताथेम्‌ , 
प्त्यक्षविरुद्धार्थत्वात्‌ , “यजमानः प्रस्तरः” इति वाक्यवत्‌--इति, तत्‌“स एष 
यजमानोऽञ्जसा स्वगं लोकं याती”ति वाक्ये. व्यभिचारि । तत्त्वमस्यादि- 
वाक्यस्य तत्र प्रत्यक्ष वि रुद्धप्रतीतजीवत्ववि रिष्टेश्वरत्व बिशिष्टेक्यपरत्वाभावेन 
सिद्धसाधनम्‌। “स एष यजमानोऽञ्जसा स्वगं लोकं याती”ति वाक्यम्‌ , न 
प्रतीतार्थम्‌ , प्रत्यक्षविरूद्वार्थत्वादित्याभाससाम्यम्‌। अन्यरोषत्वमुपाधिः-— 


यत्र यत्र मीमांसाशास्रविषयत्वाभावः--यजमानप्रस्तरेक्यादौ, तत्र तत्रान्य- 


शेषत्वम्‌ , पत्ते तु न तत्‌ , इति साधनाव्यापकत्वात्‌ ॥ 


हितीयानुमानेऽप्ययसुपाधिः-प्रतीतार्थत्वाभाववतो “यजमानः प्रस्तरः” 
इति वाक्यस्यन्यशेषत्वात्‌ , पत्ते च तदभावात्‌ । जीव-ब्रह्मणो रंक्यम्‌ , 
मीमासाशास्रतात्पर्यविषयः, तदुपकते व्यवेद्विषयत्वादिति सत्प्रतिपक्षः ॥ 


तत्त्वमस्यादिवाक्यम्‌, जीवन्रह्मेक्यपरम्‌ , तत्तात्पयेग्राइकसवेलिङ्गो- 
[दिति हामीमां 
पबृंहितत्वादिति द्वितीयानुमानस्ग्रापि प्रकरणसमः । ब्रह्ममीमांसाया अट्ूत- 
< भगवत्पादेरुपपादितत्वाद्‌ 
एव तात्पयस्य भाष्ये भगवत बाधोऽप्यनुम।नद्टयस्य ॥ 


जीवन्रह्मभेदः, न ब्रह्ममीमांसाशासतनविषयः, असन्दिरधत्वात्‌। अस- 
न्दिग्धत्वं च प्रत्यक्षसिद्धत्वात्‌ । इदमेवाभिप्रेत्योक्तम---“अथ्‌ यदसन्दि- 
ग्धम्‌ , न तत्‌ प्रेक्षावत्प्रतिपित्सागोचरः, यथा समनस्केन्द्रियसंनिङृष्टः 
स्फीतालोकवती घटः” इति ॥ 

ब्रह्ममीमांसाया अहेतपरत्वमेव | 

जीवेश्वरस्वरूप-तद्धेदादिक॑ तु कर्ममीमांसायाः, संकर्षेकाण्डस्य 
वा. विषयः, -न तु ब्रह्ममीमांसायाः, अन्यथा तेनेव गतार्थत्वाद्‌ ब्रह्मजिज्ञा- 
सायां ब्रह्मलक्षण-त्प्रमाणादिप्रतिज्ञाया वेयथ्याँपाताद्‌ , तत्त्वसाक्षात्का- 
रावस्थामभिप्रेत्येव जीव-ब्रह्मैक्यस्य वेदान्तार्थत्वात्‌ तावत्पयेन्तं भेदवाक्याना- 
मप्रामाण्याञ्च जीव-ब्रह्मभेदप्रतीतिदशायां तदेक्यस्य शास्त्रतात्पर्याविषयत्वेन 
सिद्धसाधनादिकं पृवेमेवोक्तम्‌। सवेथा तु प्रत्यक्षविरोधोऽत्राकिञ्चित्करः ॥ 


? TTND TAD: फू 
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€€ (भिम > टे > त्वंपदे' 

न हि “तत्त्वमसीश्त्यत्र त्वंपदं प्रमाणान्तरसिडं त्वंपदाथं - 
नानूय तदसीति ग्राहयति। प्रमाणान्तरसिद्धो हि भेदो न शास्रार्थः) 
किन्तु तेन विधीयमानोऽभेद्‌ एव । अभेदश्रो भयोरपि निर्विशेषत्व एव, 
नान्यथा ॥ 


प्रत्यक्षस्येवागमेन वाधः, न तु विपरीतम्‌ | 


तत्र चोपजीव्यस्वेऽपि प्रत्यक्षस्य न प्राबल्यम्‌ , अनूद्य विधानस्थलेऽ- 
नुवादापेक्षितपुरोबादस्योपजीव्यस्याप्युपजीबकतो दौबेल्यस्य न्यायसिद्धः 
त्वात्‌। अत एव “यो होता सोडध्वयु:” “औदुम्बरो यूपः” इत्यादि 
त्याम्नानादिस्थले  प्राकृतधमेस्याति देशप्राप्तस्योजीव्यस्याप्युपजीवकंन 
बाधः, किं बहुना ? रागप्राप्तहिसानिषेधपरं “न हिंस्यादि”ति वाक्यमपि 
ततो दुर्बलमप्रमाणं स्यात्‌ ॥। 


शास्तरप्राप्तस्यापि हि शास्रेण निषेधोऽपि नाप्रामाणिकः; शास्रेऽपि 
पूर्वेवाक्यस्योत्तरवाक्याविरोघेन सावकाशत्वमात्रमपेक्ष्य प्रामाण्येना- 
न्यथा नयनं हि बहुशो दृर्यते। अयमेव न्यायः कलिबज्यप्रकरणेऽपि 
अन्यथा गोवधादीनामपि कलावपि धमंत्वापत्तिः ॥ 


शास्रप्राप्तस्यापि श्राद्धस्य झा्रेणोपरागादौ निषेधो ृश्यतेऽन्यत्र 
सावकाशत्वमात्रेण । अनेनेव नयेन कर्मोपासनाधिकारिविषयाणि भेदपराणि 
वाक्यानि, निव्रृत्तकमाधिका रिज्ञानिपराणि “नेति नेति” “ एकमेवाद्वितीयम्‌ 
“नेह नानास्ति” इत्यादीनि, अन्यानि च परःशतानि प्रमाणान्यत्राचु- 
सन्धेयानि । तदुक्तमू-- 

“ज्ञानयोगेन साङ्कथानां कमेयोगेन योगिनाम्‌ ।” 

इति, इत्याश्रमान्तरघमाणामाश्रमान्तरे, तत्तद्वणधर्माणां वणान्वरे च 
निषेघोऽप्यत्रासन्धेयः, इत्यतीतकमाधिकाराणाम., मुक्तानां वा दृष्ट्या 
जीवेश्वरस्वरूपनिरूपणपराणि कथं बद्धप्रत्यच्षेण, तद्‌धिकारिकोपासनाकाण्ड- 
मात्राधिकारिप्रत्यच्तेण निरविशेषवाक्यानि शशश्वद्भायमाणानि, प्रत्यक्षेण 
वा बाघितु शक्यन्ते ? 


सगुणवाक्यानामपि व्यावद्दारिकं प्रामाण्यम्‌ । 
अपच्छेद्न्यायवेषम्यभङ्गादौ सगुणवाक्यानाम्‌ , अन्येषां च निगुण- 


OS me mr ~ 
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वाक्येन सबात्मना न बाधः, किन्तु व्यावहारिकप्रामाण्यपरतया सावकाश- 
€ 
त्वमिति वण॑नस्याप्ययमेवाइयः ॥ 


अत्र व्यावहारिकपदं न विषयमात्रदृष्ट या, किन्तु ज्ञातृदृष्टयापि, 
येषां देह!त्मताबुद्धिरात्मतत्त्वसाक्षात्कारेण सर्वात्मना न वाधिता। अयमेव 
न्यायो दिव्यशरीराणां हिरण्यगर्भान्तानामपि । अत एव-- 


“्रझणा सह ते सर्वे सम्प्राप्ते प्रतिसञ्चरे । 
परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पदम ॥” 


इति वचनम्‌ । अत्र ब्रह्मपदं सशरीरपदं यं कमपि वदतु; अझारीरावस्था- 
भभिप्रेत्यव तत्त्वमसिवाक्यमिति तु तत्त्वम्‌॥ 
सगुणो पासनस्याप्यखण्डाकारवृत्तावन्तरङ्गो पायत्वम्‌ । 


साधनावस्थामाश्रित्य भेदवाक्यानि, सिद्धावस्थामाश्रित्याभेदवाक्यानीति 
तु निष्कषेः, यदेवोपारंयं सरुणं जीवभिन्नं च स्वरूपम्‌, तदेवोपासनापाट- 
वादू निगुणं स्वयं भास्यति । तत्र चेश्वरप्रसादोऽपि तत्त्वसाक्षात्कारान्तरङ्ग- 
साधनेप्बन्यतम इत्यत्र नाद्वेतिनो विवदन्ते । तदुक्तम्‌-- 


“बशीकृते मनस्येषां सगुणब्रह्मशीलनात्‌। 
तदेवाविभेवेत साक्षादपेतोपाधिकल्पनम्‌।।” 
इति ॥ 


सगुणवाक्यानां महावाक्यरोषतयाऽवान्तरताह्पर्यम्‌ । 


तेन चोपास्यस्वरूपनिरूपणपराणां “यः सवैज्ञ: सवैवित्‌” इत्यादि- 
वाक्यानां सुख्यं प्रामाण्यं व्यावहारिकरृष्टया, महावाक्यापेक्षया त्ववान्तरं 
तात्पयं तदपेक्षितनिषेध्यगुणस प्रपणद्वारा ॥ 

यथाच द्वेतमते परमात्मपरतया परविद्यात्वम्‌_ , क्मादिपरतयाऽपरविद्या- 
त्वम्‌, परत्वमपरत्वं वा विद्याया विषयस्यावान्तरतात्पर्यविषयतया, महा- 
तात्पयेविषयतया च | इदमेवाभिप्रेत्याऽपच्छेदन्यायेन प्रपञ्भमिथ्यात्वपराणां 
जीवन्रह्टोक्यपराणां च मुख्यं प्रामाण्यमिति वण्यते ॥ 


अचुवादापेक्षितपुरोभागो बाधितविषयोऽपि, अबाधितविषयोऽपि । 
बाधावाधौ तु न प्रतीतिकाळनिर्णेयो, किन्तु बाघे सिद्धे ; अन्यथा “योऽयं 
स्थाणुः, स चोरः” इति वाक्यमपि प्रत्यक्षाविरोधेनंब व्याख्येयं स्यात्‌ ॥ 
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यावद्बाधँ सगुणवाक्यान्यपि प्रमाणानि । 


एतेन--नायं सपे इति वाक्यमपि--व्याख्यातम्‌ | तत्त्वविषयमुप- 
जीवकमतत्त्वविषयकमुपजीव्यमपि बाधत इति हि नीतिः । तत्त्वविषय- 
कत्व॑ लौकिके5परोक्षाधीनम_ , अलौकिके तु बाधकशास्त्रेकसमधिगम्यम्‌। न 
हि बाध्य सवेमशाखीयम ; अधिकारिभेदेन प्रामाण्यादित्यनुपदमेवोक्तम्‌॥ 


तत्रोपक्रमादितात्पयेग्राहकानुगृहीतत्यं निर्विशेषतत्त्वतायामेव । यथाच 
द्वासुपणादिवाक्यान्युपक्रमो पसंहारादि लिङ्ग भेंदनिषेधेनाभेदपराण्येव,तथाऽ- 
हतसिध्यादी व्यक्तम्‌ ॥ 


एतेन--सावकाश-निरवकाशन्यायो5पि--व्याख्यातः । सगुणवाक्यानां 
व्यावहारिकपरतया प्रामाण्यस्य, निविशेषपराणामेव निरवकाशतया प्रामा- 
ण्यस्य च पूर्वमुपपादनात्‌ , इत्यभेदवाक्यानां प्राबल्येडपि भेद्वाक्यानां 
न सर्वथाऽप्रामाण्यम्‌ । स्वतन्त्रमोक्षोपायप्रतिपादने तात्पयोभावेडपि न 


बेयथ्येम्‌ ॥ 


हेयगुणराहित्यपरतया विवरण त्वप्रसक्तप्रतिषेधापत्त्या, उपास्यगुण- 
समर्पकतयोपासनाशेषत्वाभावेन निष्प्रयोजनम्‌ । पराक्रान्तं चात्राद्वतसि- 
द्वयादौ । अनिर्वचनीयाज्ञानसाधनाद्‌ मिथ्यात्वेन तत्त्वमस्यादिवाक्येषु 
शुणानामविवच्तेति तु चर्बितचवेणम्‌_, इति स्वरूपमात्रेक्य एव तत्त्वमस्या- 
दिवाक्यानां प्रामाण्यम्‌ ॥ 
एकीभवन्तीति च्विप्रत्ययस्याद्देतमते समन्वयः। 


तञ्च स्वरूपं स्वप्रकाशतया स्वतः सिद्धमप्यविद्यासंबन्धादनादिदृढवा- 
सनावशाच्चोपाधिकरूंपेण ज्ञाततया निरुपाधिकस्वरूपेण सबोपाधिविगलिता- 
त्मनाऽसिद्धमेव । उपाधिविरहे तु स्वस्वरूपमात्रेण प्रकाशते ॥ 

तत्रासिद्धत्वं न स्वरूपस्य, किन्तूपाधिसम्बन्धविरहस्येव । इदमेवाभिः 
प्रेत्य “परेऽव्यये सर्वं एकीभवन्ति’ इति च्विप्रत्ययः । एकीभावोऽत्र “सर्वे” 
इति बहुबचनाच्छरीराद्युपाधिभेदम्रयुक्तभेदाभावः। स च पूवेमसिद्ध: 
पश्चात्‌ सिद्ध्यतीत्यभूततद्भावेऽत्र च्विप्रत्ययः । अधिकसुत्तरत्र ओक्त्रापत्य- 
'घिकरणे, अंशाधिकरणे च ॥ 


अत एव— 
धन त्वेवाहं जातु नाऽऽसं न त्वं नेमे जनाधिपाः। 


९६२ न्यायसुधापरीक्ष 


न चेच न भविष्याम: सर्वे वयमतः परम ॥” 
इति बहुबचनं शरीरभेदाभिप्रायेण, स्वरूपेण त्वेक्यमिति भगवत्पादानां 
भाष्यम्‌। यथा-—-घटाकाश-मठाकाशादयो महाकाशीकृता:, वद्धो मुक्तीकृत 
इत्युपाधिनाइामात्राभिप्रायेण, इति नात्र घटस्य पटीकरणम्‌ ॥ 


यदा पक्षिणोऽपि स्वप्रभुसाहाय्येन स्वाभिळषितप्राप्तिः, एवमत्रापि कृते 
प्रयत्ने महति नाप्राप्यं फलम्‌ । तत्र स्वरूपस्य नित्यसिद्धत्वेऽपि पू्वमसि- 
ड्स्यानन्तरं साध्यताविवक्षाभिप्राय “एकीभवन्ती”ति च्विप्रत्ययः। अनादि- 
सिद्धजीवेशभेदविरहस्यासिद्धस्य तत्र साक्षात्कारमात्रसाध्यत्वाभिप्रायेण, 
अज्ञान-तत्प्रयुक्तसवेत्रह्मतरनिवृत्तेज्ञानसाध्यत्वा भिप्रायेण वा च्विप्रत्ययः । 
स्पष्टं चेदं भाष्य एब--“अविद्यानिवृत्ति परत्वाच्छास्जस्ये” त्यादौ ॥ 


तथा चाज्ञानादिनिव्वत्त्यभिप्रायश्च्विप्रत्ययः, मिथ्याभेदपरा भेदश्रतयः । 
अद्वेतश्रतयस्तु त्रिकालाबाध्यानावृतसंविन्मात्रपरा इति निष्कर्ष: । प्रपञ्च- 
मिथ्यात्वम्‌, अनिवेचनीयस्याज्ञानस्य तदुपादानकत्वम्‌ , तस्याधिष्टानज्ञार्नान- 
वत्येत्वं सर्वे पूवेमेव निरूपितम्‌ ॥ 


प्रपञ्च-तदूभेदयोरनूद्य निपेधोपपत्तिः । 


एतेन-प्रमितस्यानुवादः, श्रान्तिसिद्धस्य वा । नाद्यः ; अनभ्युपगमात्‌, 
अभ्युपगमे वा तत्रमाणप्रतिरोधोऽद्टेतश्रतेः । न द्वितीयः ; अज्ञानासम्भवेन 
निरस्तत्वादिति परास्तम्‌_॥ 


“दृत्तोत्तरत्वात्‌ , व्यावह्दारिकप्रमितस्य परामार्थतो निषेधाभ्यु- 
पगमात्‌ , तस्य चानुपद्मेवोपपादितत्वात्‌। श्रान्तिसिद्धत्वं ठु बाधोत्तर- 
कालिकत्वेन, न तु निषेधात्‌ पूवेम। निषेधान्यथानुपपत्त्या तूपादानमज्ञानम्‌ , 
तपप्रयुक्तत्वाद्कं चाऽऽथेम्‌। न तत्‌ पथक्‌ साधनमपेक्षते। ततश्च ज्ञाने- 
नाज्ञानतत्प्रयुक्तवन्धनिवृत्तिरूपमोत्तफलसम्भवात्‌ सफला ब्रह्मजिज्ञासा ॥ 


मुक्तेविष्णुप्रसादैकसाध्यत्वादतःशब्दार्थो 
विष्णुप्रसाददेतुत्वमेवेति शङ्का । 

एतेन— | 
“अतो यथार्थबन्धस्य विना विष्णुप्रसादतः ॥ 

अनिवृत्तेस्तदर्थ हि जिज्ञासाऽत्राभिधीयते ।।” 


"ND 
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इति--व्याख्यातम्‌ । अत्र बन्धनिवृत्त्यधीनो मोक्ष इति 

यद्यपि सम्प्रतिपन्नम्‌; तथापि तस्य भगवत्प्रसादसाध्यत्बमेव, 

न तु ज्ञानमात्रसाध्यत्वमिति प्रतिपादनद्वारा “अथातो ब्रह्म- 

जिज्ञासे”ति सूत्रघटको5त:शब्दाथे: प्रतिपाद्यते। तथा च भगव- 

तप्रसादस्य बन्धनिवृत्तिद्वारा मोक्षसाधनत्वात्‌, भगवस्प्रसादार्थं 

ब्रह्मजिज्ञासा कर्तव्येति सूत्रार्थः फति । अत एवोक्तम्‌- 

सत्यश्चेटून्धो न ज्ञानेन निवर्त्येतेति ॥ 

मोक्षस्य साक्षाद ज्ञानेकसाध्यत्वम्‌ , बन्धमिथ्यात्वं च । 

तत्र ब्रह्मज्ञाने भगवत्मसादो5पि द्वारं भवतु वा, मा वा। ज्ञानादू बन्ध- 
निववृत्तिस्तदसत्यत्वं विना नोपपद्यते; शुक्तिरूप्यादौ तथा दशनात्‌ । 
तत्रानादिरप्ययं बन्धो निवर्तेत इति संप्रतिपन्नम्‌; भगवदिच्छाया 
अघाटेतघटनापटीयस्त्वात्‌ ॥ 

सिद्धार्थप्रामाण्येऽप्युपासनाशेषतयेव 
वेदान्तानां प्रामाण्यमिति शक्का-परिहारी । 


यत्तु अत्र ब्रह्मणि सिद्धेऽपि वेदान्तानां तात्पयनिरूपणांथ प्राभाक 
राणां कार्यपरत्वव्युदासपूर्वेकं सिद्धार्थे प्रामाण्यं न्निरूप्यते । तत्र नाद्वति- 
नोऽपि विप्रतिपन्नः, तथा मण्डनसंमतेष्टसाधनताविध्यर्थेतायां च ॥ 


अत्रोपासनारूपक्रियाकमेतया ब्रह्मणोऽन्वयेऽप्युपासने, ब्रह्मणि च 
मुख्यं तात्पयं व्यवस्थाप्यते द्वेतिभिः ॥ 


अट्ट्तिनस्तु-तत्तत्कर्मकोपासनविधिमात्रोपासनापराणां वाक्यानां 
तन्मात्रपरतया, विनोपासनाविधिं सिद्धन्रह्मपराणां तु व्रह्मस्वरूपसमपेण- 
मात्रेण प्रामाण्यम्‌ । तेन च प्रमाणजन्यज्ञानमात्रेण मोक्षः प्रयोजनमिति 
वदन्ति ॥ 


सिद्दार्थ प्रामाण्यसमर्थ नस्या दे तवाद एव सार्थक्यम्‌ । 


तत्र कार्यपरत्वमङ्गीकृत्यापि यदि वेदान्तानां सिद्धे ब्रह्मण्येव न पये- 
वसानम्‌ , यदि वा प्रमाणतन्त्रस्य ज्ञानमात्रस्य न मोक्षसाधनत्वमिति 
द्वेतिनामाशय:, तर्हि वेदान्तानां सिद्धेडर्थ वयुत्पत्तिसमर्थैनं किंग्रयोजनम्‌ ? 
यदि “तत्त्वमसी?'त्याद्यपासनारहितेष्वप्युपासनाकल्पनम्‌ , तहि लौकिकपार- 
मार्थिक ्रझोपसनाया उपासनाविधिपरेषु स्वीकारेण, तत्त्वमस्यादीनां ब्रह्मणि 
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तरप्रामाण्यास्वीकाराद्‌ ˆ मीमांसकमतवद्‌ विनोपास्यमपि तच्छेष- 
तया ब्रह्मसिद्धथा व्यथं कार्यपरतानिरसनम्‌ । अतस्तन्निरसनसार्थक्यारथं 
पारमार्थिकं शुद्धं ब्रह्मस्वरूपमपि स्वतन्त्रं शास्रार्थः सिद्धो भवति । तेन च 
न स्वेत्रोपासनाकल्पनागोरवमपि ॥ 


इद्मेवाभिप्रेत्य भगवत्पादा वद्न्ति--“/द्विरूप॑ हि ब्रह्मावगम्यते 
कल्पितोपाधिसम्बन्धम्‌_, निरस्तोपाधिसम्बन्धं चे” ति, इति सगुणब्रह्ममात्रे 
न वेदान्तानां तात्पयेम्‌, न वा कतृ त्वविशिष्टजीवेश्वरस्वरूपमात्रे, किन्तु 
'निरस्तसमस्तोपाधिजीवत्वेश्वरःरोपलक्षितसंविन्मात्रेऽपि, इति सवेषां 
वेदान्तानामवान्तरतात्पयेविषयतया, महातात्पयेविषयतया च. यथासंभवं 
घ्रामाण्यमबाधम्‌ । तत्र च प्रमाणजन्यज्ञानन7 बन्धनिवृत्तिद्वारा मोक्ष 
साधनत्वात्‌. , प्रमाणेन प्रमायां जननीयायामीश्रप्रसाद्स्याहेतुत्वात्‌ विनेवे- 
श्धरप्रसाद॑ स्वत एव प्रमाणजन्यज्ञानेनाज्ञानस्य निवृत्तेश्चेश्वरप्रसाद- 
हेतुत्वादिति नातःशब्दार्थो भवितुमहेति ॥ 


अतःशठ्देनेश्वरप्रसादफल्तावितक्षाऽय्रोगः । 


इश्धरप्रसादाय ब्रह्मजिज्ञासा कतंव्येतीश््वरप्रसादस्याश्रतस्य फलत्वोन्न- 
यनमपि न योग्यम्‌। तदेवं बन्धमिथ्यात्वासम्भवात्‌ भगवत्प्रसादस्य, 
भगवत एव वा मोक्षसाधनत्वात्‌ प्रयोजनसम्भवादित्यतःदाब्दस्येकं विव- 
रणं परीक्षितम्‌॥ 
दरेतवादे ख्यात्यन्तरनिरसनाखण्डा- 
थेत्वादिनिरासानामसोत्रत्वस्‌ । 


अत्र प्रसङ्गे सवेविधख्यातिनिरासेनासत्ल्यातिसमर्थनम्‌ , ज्ञानस्वरूप- 
ब्रह्माश्रयविषयाज्ञाननिरासः, ज्ञानस्य साक्षाद्‌ मोक्षसाधनत्वखण्डनम , 
अन्यच्च प्रासङ्गिकं तत्त्वमस्यादिवाक्यानां जीवन्रह्मेक्यपरत्वनिरासादिकं 
प्रस्तूयते ॥ 


इद्मत्रालोचनीयम--कथमिदं सवं सूत्रारूढमिति १ न ह्यत:शब्द- 
स्यान्यथा व्याख्यानमत्रासम्भवि। कथञ्च सूचनमात्रेण जीव-त्रह्मभेदस्येव 
न शाखप्रतिपाद्यत्वमिति निरूपणप्रसङ्गन जगत्सत्यत्ववि चार इव सत्ख्या- 
त्यादिकमप्यत्र यदि सङ्गतम्‌, तहि प्रत्यगब्रह्मक्यनिरूपणप्रसङ्गन तदपपा- 
दुकाध्याससमर्थनं कथं न सूत्रारूढम्‌ ? | 


न्यायसुधापरीक्षा २६९ 


द्वेतवादे जीवपूर्वपक्षताया बन्ध- 
मिथ्यात्वनिरासस्य च न सङ्घति; । 


वस्तुतस्तु-निर्विशेषत्रह्मजिज्ञासायां तदुपपादकतयाऽध्यासस्येव सगुण- 
ब्रह्ममात्रजिज्ञास्यतायां जगत्सत्यत्वनिणेयस्य न काऽपि सङ्गतिः । यदि 
बन्धमिथ्यात्वस्याट्वेताभिमतस्य सूत्रानारूढत्वव्युत्पादना्थं तत्सत्यत्वसम- 
थनम्‌, तर्हि सूत्रकारेनिर्विशोपत्रह्मजिज्ञासापूर्वपक्तः, सगुणत्रह्वाजिज्ञासा- 
सिद्धान्तश्चाभिप्रेत इति वक्तव्यम्‌ । न चेवमत्र द्वेतिनामपि पूर्यपक्षः; 
जीवपरत्वपूर्वपक्षनिरासेन तदतिरिक्तब्रह्मजिज्ञासासिद्धान्तस्येव तेरत्र 
विवक्षणात्‌ 

न चात्र सौत्रं ब्रह्मपदमन्यद्वा किमपि निविशोषत्रह्मजिज्ञासापूरवेपक्ष- 
गमकं द्वेतसिद्धान्तहृष्टया संभवति। तत्र ब्रह्मपदं यदि सगुणमात्रपरं 
नि्िशोषपूर्वपत्तस्य सूचकम्‌, तर्हि जीवपूर्वपक्षतायाः कथसुस्थितिः ? 


यदि जीव-ब्रह्माभेदपराणां वाक्यानां दशनेन तयोरभेदं मत्वा पूर्वपक्षः, 
तर्हि अथातो जीवनब्रह्मभेदजिज्ञासे'त्येव सूत्रमापद्येत, इति स्वातन्त्र्येण 
जीबजिज्ञासापूर्वेपक्षो ब्रह्मशब्दस्य .जीववाचित्वमभिप्रेत्य, मुख्यार्थमादाय 
तु सिद्धान्त इति वक्तव्यम । सर्वथा तु पूर्वपक्षोपपादकता, सिद्धान्तोपपा- 
दकता वा न मिध्यात्वनिरासपूर्वेकबन्धसत्यत्वसमंर्थनस्य नचेव तत्र वेत 
भाष्यमपि ॥ 
इश्वरप्रसाददेतुत्वस्यातःशद्दार्थस्यापि सूत्रानारूढत्वम्‌ । 


तत्र जीवस्याज्ञानाश्रयत्वम्‌, अज्ञानविषयंत्वं वा सादि, अनादि वा। 
आद्ये निमित्तं वक्तव्यम्‌, न तु तत्‌ किमप्युक्तम्‌। द्वितीयेऽनादित्वे 
कथमीश्वरशक्तयधीनत्वमविद्यावरणस्य ? अधिकं चात्र वक्तव्यं पूवेमेवो- 
क्तम्‌। सर्वथा त्वीश्वरमसादस्येब फलत्वं न सूत्रारूढम , येनेश्वरश्रसादाय 
जिज्ञासा स्यात्‌ ॥ 
इश्वरप्रसाद्स्येष्टसाधनत्वादित्यतः 
शब्दः: ख्यानस्याप्य्रसो त्रत्वस्‌ । 
अपरं व्याख्यानमत:इब्दस्येश्वरस्येष्टसाधानत्वात्‌, तादृशस्य ब्रह्मणो 
जिज्ञासेति । तत्र मुख्यमिष्टत्वं ब्रह्मणः प्राप्यस्य, गौणं साधनस्येष्टत्वम्‌ । 
तथा चेष्टत्वात्‌ , इष्टसाधनत्वाद्वा ब्रह्मणो ब्रह्मजिज्ञासेति विवरण जिज्ञा- 
सेतिपदेन ज्ञानस्येष्यमाणत्वं सोत्रं कथं विरुद्धम्‌ ? ज्ञानं हत्रेष्यमाणं 
३४ 
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सूत्रितं स्वतः फलरूपम्‌, फलसाधनं वा, इति ब्रह्मण इष्टसाधनत्वोक्ते: 
का वा सूत्रेण सङ्गतिः ? 


ड्वैतिनासतःशब्दस्प श्र तिप्रामाण्यसंभवा- 
दिति व्याख्यानानौचित्य्स्‌ । 


न्यत्त विवरणम-- अत:शब्दस्य श्रांतेप्रामाण्यसम्भवात्‌--शंत । इद्‌ 
तु सर्वेषां बेदिकदशनानां साधारणम्‌, न केवलमात्मतत्त्वविचारे, किन्तु 
घमेजिज्ञासायामपि, संकपेकाण्डे, वदा न्तिकदशनेघु च सर्पेषु, इति नासा- 
धारण कारणं ब्रह्मजिज्ञासायाम्‌। न च साधारणं साधनं जिज्ञासाहंतुरत्र 
संभवति; तदुक्तम--“स्वाध्यायाध्ययनं तु समानमि”ति ॥ 


परं तु वेदान्तवाक्यानामेवात्र प्राधान्येन विषयत्वात्‌ , वेदान्तानां 
निर्विशेपपरत्व एव ब्रह्मव्यतिरिक्तस्य मिथ्यात्वे वेदान्तस्यापि मिथ्या- 
त्वादप्रामाण्यशङ्कावारणार्थमद्टेतसिद्धान्त एव तत्प्रामाण्यस्य समर्थनीय- 
त्वादन्यत्र तत्साधनस्य सिद्धात्‌, तत्प्रामाण्याबुसन्धानस्य स्वतन्त्र 
मत्रानुपङ्गस्या युक्तत्वात्‌ , तस्यानपेश्ितत्वाञ्चात्रानुपयुक्तम्‌, असङ्गतं च 
तथा विवरणम्‌ ॥ 


वस्तुतस्तु श्रृत्यपेक्तयाऽपि प्रत्यक्ष प्राबल्यवादमनुसृत्येव द्वतसिद्धान्त- 
स्थापनेन विप्रतिपन्नप्रत्यक्षप्रामाण्यसाधनस्यवात्र सङ्गतत्वेन श्रतिप्रामा- 
ण्यसम्भवादिति स्थाने प्रत्यक्षप्रामाण्यसम्भवादित्येब व्याख्येयं स्यात्‌ । 
पर त्वनुपदोक्तरीत्या देहात्मवादादिनिरासानुपपत्त्या प्रत्यक्षप्राबल्यासम्भ- 
वादिति विवरणं बाधितम्‌ ॥ 


इता ढेतविरतिपन्नप्रमाण-प्रमेयनिशेषाः । 


प्रतयक्षाचुमानशव्दाः माणमिस्यत्र न विप्रतिपत्तिः, परं तूपमाना- 
र्थापत्त्यनुपलव्धयो न प्रमाणमिति नादतिनां मतम्‌। एतद्विषये न्याय- 
चन्द्रिका विद्यासागरीया विरतरेण न्यायसुधां परीक्षते, इति तत एवा- 
धिक्रमवगन्तव्यम्‌।। 

तत्र दाव्दप्रामाण्ये प्रत्यत्षदृष्टान्तेनाष्टावनुमानप्रयोगा। संगृहीताः । ते 
यथा--( १) शब्दः, प्रमाणम्‌, संशय-बिपयेयाजनकस्वे सति ज्ञान- 
जनकत्वात्‌, प्रस्यक्षबत्‌; ( २) शाब्दः, प्रमाणम्‌, प्रत्यक्षाउुमाना- 
बिषयशाव्द्मात्रगम्यनित्यपरोक्षविषयकत्वात्‌, अनुमानवत्त; इन्द्रिय- 
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वत्‌ स्वरूपतः, अनुमानवत्‌ शब्दज्ञानस्य प्रमागत्वादपि झब्दप्रामाण्य- 
मित्यादिरूपेण । न चात्र सवेत्र कापि विप्रतिपत्तिः। अन्यञ्च सर्वशव्द्‌- 
रामाण्यप्रसङ्गेन शब्दुनित्यत्व-स्फोटाशब्दत्वान्विताभिधानवादादय: प्रायेण 
न विप्रतिपन्ना: ।। 
सुधाव्यवस्थापितान्विताभिधानवारे 
नाढेतवादस्येकान्ततो विरोधः । 


तत्रान्बिताभिधानवादनिरासेन चित्सुख्यामभिहितान्वयवाद्‌ः समर्थित 
न्यायचन्द्रिका त्वन्विताभिधानवादं स्वीकृत्येबाद्रेतवादं समर्थयति, इति 
नात्राद्वेतिनां निर्भर: विस्तरस्तु न्याय चन्द्रिकाभूमिकायाम्‌॥ 


अन्विताभिधानवादे न्यायसुथाऽपि तासपर्यावुसारेणान्वयवि रोपस्या- 
शक्यस्यव शाब्दबोधे भानं स्वीकुरुते । तात्पर्येविपयस्येब शाब्दबोधे 
भाननियमात्‌ , इति नान्विताभिधानाभिहितान्वयवादयोः फलभेदः | उभय- 
त्रान्ययपदद्दयं तात्पर्येविषपयपरम्‌, यथा--तत्तु समन्वया'दित्यत्रो 
पक्रमादयवगततात्पयपरम्‌ , तद्विपयपरं वा समन्वयपदम्‌। द्वताद्वत- 
विप्रतिपन्ना विषया अत्र परीच्यन्ते; इति नात्र तदविप्रातेपन्नस्य 
परीक्षणं सावसरम्‌॥ 


प्रामाण्यस्दतस्त्वं संप्रतिण्न्नम | 


एवमेव प्रमाणानां स्वतः प्रामाण्यविषयेऽपि। साक्षिग्राह्म॑ प्रामाण्यमेव 
स्वतो ग्राह्यं प्रामाण्यमिति सिद्वान्तस्योभयत्राविशेषात्त। अत्र बोद्धाद्या- 
गमानां स्वतःप्रामाण्यप्रसङ्गो वेदविरोधित्वेन निरस्यमानोऽपि न विप्र- 
तिपन्नः । अयमेव न्यायो वेदापोरुषेयत्ववादे वेदविरुद्धबाह्यागमानाम- 
प्रामाण्यप्रसङ्गे च ॥ 

अत्रातऱ्शञ्देन ब्रह्मजिज्ञासाकतेव्यत्वोपयुक्तशब्दप्रामाण्य- 

वेदापौ रुपेयत्व-दान्द्‌ नित्यत्व-स्फोटवादनिरासान्विताभिधानासम- 

थैनादिकस्य सर्वस्य सम्भवादित्यतइ्शाव्दव्याख्यानभिषेण तत्त- 

दशेनान्तरस्वतन्त्रसिद्धान्तनिरसनपूर्वेकस्वस्वतन्त्रसिद्धान्तास्सवऽ।पे 

प्रायेण सङ्गृहीताः ॥ 

ब्रह्मसीमांसायाः परचियात्वम्‌ । 


ते यथा ( १ ) ब्रह्मसूत्राणां वेदेतिकतेव्यताभूतानामपि वेद्व- 
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देव परविद्यावम्‌ । तत्रापि मुख्यं परविद्यात्वं ब्रह्ममीमांसाया एव, 
ब्रह्ममीमांसाशास्त्रव्युत्पादितन्यायानुपक्ृतानासृगादीनां परविद्या- 
त्वाभावात्‌, ब्रह्मवद्योपकतृत्वेनेव परविद्यात्वाच । तत्र ब्रह्ममी- 
मांसाया इतिकर्तेव्यत्वं निर्णेयप्रतिबन्धकसंशय-पूर्वपक्षनिरासेनेव, 
न तु साक्षात्‌ , इति प्रयाजादीनामिब वेदान्तनरह्मजिज्ञासया 
नाङ्गाङ्गिभाव: ॥ 


श्रुति-स्म्रति-मीमांसा-छो किक- 
वाक्यप्रामाण्यनिमित्तम्‌ । 


तत्र वेदानां प्रामाण्यं युक्तिपूवेकत्वेन । तत्र युक्तिस्त्वप्रामाण्य- 
शाड्कानिरसनेन प्रामाण्यायोपकरोति । स्मृतीनां प्रामाण्यात्‌ तत्मा- 
माण्ये श्रृत्याप्ती उपकुर्वाते । ब्रह्ममीमांसायास्तु श्रुतियुक्त्याप्तिमूल- 
कत्वेन प्रामाण्यात्‌ तत्र श्रृतियुकत्याप्रय उपकुवेन्ति । छोकिक- 
वाक्यानान्त्वाप्िमात्रमूकत्वेनेव प्रामाण्यम्‌ ॥ 


द्वेतवादामिमताः जिज्ञासाधिकरणप्रस्तुताः षट्पञ्चाशत्‌ प्रक्रियाः । 


(२) ब्रह्मसूत्राणामोमथशब्दपूर्वेकत्वनियमः ; (३) प्रथमसूत्रस्य 
प्रयोजनव्युत्पाइनार्थेन्यायप्रतिपादनपरत्वम्‌ ; ( ४ ) जीवव्यति- 
रिक्तेश्वरसाधनम्‌; ( ५ ) ईश्वरस्येवेङ्कारार्थत्वम्‌, वेदार्थत्वं च; 

' ( ६ ) ब्रह्ममीमांसायाः स्वतन्त्रशास्त्रत्वम्‌; ( ७ ) साक्षाद्‌ ज्ञानस्य 
न मोक्षसाधनत्वम्‌ , किन्त्वीशरप्रसादद्वारा; ( ८ ) अनादीनां 
` प्रक्ृति-घमोधमाज्ञानानन्दादीनामीश्वराधीनसत्ताकत्वम्‌ ; (&) अवि- 
द्यासाहाय्येनेश्वरशक्तरेव स्वप्रकाशचेतन्यस्वरूपजीवस्याबरणम्‌ ;- 
( १० ) बन्धस्येश्वरशाक्तिनिबन्धनत्वम्‌, न त्वज्ञाननिबन्धनत्वम्‌॥ 
( ११ ) अनादेः प्रकृतेनित्यत्वम्‌; ( १२ ) अज्ञानस्य, बन्धस्य 
वाऽनिवेचनीयत्वायोगः; ( १३ ) अङ्ञानस्याना देरीश्वरशाक्तिव्य- 
तिरिक्ताज्ञानादिनिवृत्त्यनुपपत्तिः ; (१४) ज्ञाननिवर्त्यत्वस्य, बन्ध- 
सत्यत्वस्य च विरोधः; ( १५) असत्ल्यातिः; ( १६ ) ब्रह्मणो 
नोपादानकारणत्वम्‌ , किन्तु निमित्तकारणमात्रत्वम्‌; ( १७ ) 
प्रत्यक्षविरुद्धबन्धमिथ्यात्व आगमाप्रामाण्यम्‌; ( १८ ) बुद्धीन्द्रि- 
यशाक्तिविषयतद्धमाणामनात्मनामात्मन्यारोपस्य बन्धत्वेऽपि तस्ये- 
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श्वरशक्तया<विद्यावरणनिमित्तत्वेडपि स्वरुपेण न तेषामारोपः, 
किन्तु कतृत्वादीनां स्वीयानां परायत्तानामपरायत्तत्वारोप एव 
बन्धो नाम” तेषां शरीरादीनामपि संसर्गमात्राध्यासः, न स्वरू- 
पतोऽध्यास इत्यादि ( १६ ) अहमर्थस्येव सुषुप्तावपि भासमान- 
स्यात्मत्वम्‌; ( २० ) मिथ्याभूतस्याऽऽमस्यागमाण्यापत्त्या तत्स- 
त्यत्वम्‌ ॥ 


( २१ ) मिथ्या भूतस्याथेक्रियाकारित्वायोग:; ( २२ ) भेदनि- 
षेधपराणां अगवतस्तढीयधमाँदीनां च स्वरूपाभेद एव तात्पर्यम्‌, 
. न तु स्वरूपभेदे; ( २३ ) मिथ्याभूतस्य कथानङ्गत्वम्‌; (२४) 
असतस्साधकत्वानुपपत्ति:; (२५ ) अनिवेचनीयत्वस्य भावा- 
भावविलक्षणत्वस्य च दशधा विकल्प्य निरासः; ( २६ ) सत्त्वा- 
सत्त्वयोः परस्परविरहरूपत्वेन सदसद्विलक्षणत्वमिथ्यात्वासम्भव:, 
तत्र प्रमाणाभावश्च; ( २७ ) सदसद्वेलक्षंण्ये सत्प्रतीत्यनुपपत्ति:; 
(२८ ) हद्यत्बहेतुनिरास:; (२६ ) अन्यथा ज्ञातस्यान्यथा 
सम्यग्‌ ज्ञानस्येव बाधत्वात्तस्यासत्ख्यातावपि बन्धमिथ्यात्वं विनेव 
सम्भव; ॥ 


( ३० ) सत्पदार्थेस्य सत्यपरत्वम्‌ , द्रव्यादिपरत्वं वा । सत्त्वं तु 
न ब्रह्ममात्रस्य, किन्तु सर्वस्य विश्वस्य; ( ३१ ) विश्वस्य सत्य- 
त्वाविरोधो ज्ञाननिवर्त्यत्वेऽपि; ( ३२ ) सवाऽपरख्यातिनिरास- 
पूर्वेकमसत्ल्यातिसमर्थनम्‌; (३३) अज्ञानाभावत्वसमर्थनं, 
परमतमनुसृत्य, स्वमतेऽपि तद्भावत्वस्वीकारेऽपि । तेन चाद्वेतिनां 
तद्‌भावत्वनिरासेन भावत्वसमर्थननिरासद्वार भावाभाववि- 
ळक्षणत्वरूपानिर्वेचनीयत्वस्य तन्मुखेन निरासः; ( ३४ ) अज्ञाने 
भावरूपे प्रत्यक्षानुमानादिनिरासः; ( ३५ ) तत्त्वमस्यादिवा- 
क्यानां जीवन्रह्मेक्यपरत्वनिरासः, ( ३६ ) प्रत्यक्षस्यागमबाधकत्वे 
युक्तयः; ( ३७ ) अद्वेतसिद्धान्ते स्वरूपाभेद्स्य तत्त्वमसिवाक्या- 
थेत्वात्‌ तस्मिन्‌ नित्यसिद्ध “परेऽव्यये सवे एकीभवन्ती”- 
त्यभूततद्भावारथेच्िप्रत्ययायोगः; ( ३८ ) वेदान्तानां कार्यमात्र- 
परत्वायोगेन सिद्धेऽपि तात्पर्यंसमर्थनम्‌ १ 


( ३६ ) तिं्थस्येष्टसाधनत्वसुखेन अह्मण . इष्टसाधनत्वम्‌; 
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( ४० ) उपास्यस्यापि ब्रह्मणस्तात्पयविषयस्य सत्यत्वम्‌; ( ४१ ) 
सर्वेस्य वेदवाक्यस्य विष्ण्वतिरिक्ताथेत्वेनापरविद्यात्वम्‌, विष्णु- 
परत्वेन परविद्यात्वं च; ( ४२ ) पूर्वोत्तरकाण्ड-तन्मीसांसयोभिन्ना- 
थेत्वेन भिन्नशास्जत्वम्‌ ; ( ४३ ) “सत्यं ज्ञानमिःत्यादावपि सत्यं 
ब्रह्म ज्ञानं ब्रह्मेत्यादिरूपेणावान्तरवाक्यत्वम्‌_,. एवमेबोपासनावा- 
क्येष्वपीति ब्रह्मणोऽपि वाक्र्यार्थत्वेऽप्यवान्तरवाक्याथत्वम्‌, स्वत- 
्त्रवाक्सार्थत्वसिवेति वाक्यभेदः; ( ४४ ) श्रुतिप्रामाण्यम्‌; (४५) 
तेन प्रसङ्गेन प्रत्यक्षानुमानातिरेकेण शब्दप्रामाण्यम्‌ , तज्ज्ञानप्रा- 
साण्यं वा ॥। 


( ४६ ) शब्दार्थसम्बन्धस्य तादात्म्या तिरिक्तस्य रवा भाविकस्य, 
संकेतस्य च समर्थनम्‌, संकेतस्येश्वरानीश्वरसाधारणस्यानादे- 
स्सम्बन्धत्वम्‌, |तत्र व्याकरणादिसाथेक्यं च; ( ४७ ) शाब्दस्य 
लौकिक-वेदिकसाधारण्येन सबेविधस्य प्रामाण्यम्‌; ( ४८ ) स्वतः 
प्रामाण्यम्‌ ; परतोऽप्रामाण्यम्‌ , तत्रसङ्गन वोद्धाद्यागमाप्रामाण्यं 
च; ( ४६ ) अप्रामाण्यस्यापि ज्ञानगतत्वाबिशेषादपवादकासहित- 
साक्षिग्राह्यत्वम.; ( ५० ) वेदापोरुषेयत्वम्‌; ( ५१) पदानां 
शाक्तिम्रहोपायो वृद्धळ्यबहार:; ( ५२ ) अन्बयेऽपि पदानां शक्ति- 
रित्यन्विताभिधानवादः ।। 


_ ९ ४३ ) स्फोटबादनिरासः; ( ५४ ) वाक्यस्यैव स्मर्यमाणवणे- 
मालारूपस्य पदार्थप्रतीतिनिरपेन्तस्य वाक्यार्थचोधकत्वायोगः ॥ 


( ५५ ) वाक्यान्त्यवणंस्य वाक्यार्थचोधकत्वायोगः; ( ५६ ) 
पदाभिहितपदार्थानां वाक्यार्थचोधकत्वभित्यभिहितान्वयवाद- 
निरासश्च त्येवमतइ्शब्दव्याख्यानप्रसङ्गेन स्वतन्त्रसिद्धान्ता एता- 
वन्त उपक्षिप्ताः ॥ 


तत्रा द्वेतत्रादविप्र तिपन्ना स्त्रिचत्वारिशत्‌ प्रक्रियाः | 


तत्राद्वैतविप्रतिपन्ना बिषया:--(१) ब्र ह्मसूत्राणामोमथशब्दपूवेकत्व- 
नियमः) तत्र प्रमाणाभावात्‌ ; (२) इश्वरस्येवौङ्काराथेत्वम्‌ , यत्राद्वितीय॑ 
निर्विशेषं वा तत्त्वमेव तदर्थं इति माण्डक्योपनिषदनुसारेण मन्यते; 
(३) जीबव्यतिरिक्तेश्वरसाधनम्‌., यत्र तद्गीकारेऽपि जीवेश्वरेक्यं जीव- 
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तवेश्वरत्वाविवक्षया; (४) ज्ञानस्येश्वरप्रसादद्वारा मोक्षसाधनत्वम्‌ , यत्र 
यत्र साक्षादू बन्धनित्रृत्तिद्वारा, ज्ञानस्य सोक्षसाधनत्वम्‌ , (५) प्रकृत्यादी- 
नामीश्वराधीनसत्ताकत्वम्‌ , यत्र निर्विशोषचेतन्यसमक्रालिकत्वमात्रं प्रकृती- 
श्वरजीवादीनां सर्वेषां समानेव सत्ता, नेश्वराधीनत्वम्‌ ॥ 


(६) ईश्वरशक्तयेव॒ जीवाश्रितजीवविषयाविद्याया:स्वप्रकाशजीवचत- 
न्‍्यावरकत्वम्‌ , यत्राविद्या स्वभावत एव ब्रह्माश्रिता, जीवाश्रिता वा ब्रह्मे 
वाबणोति, न तु जीवसन्यद्वा ; (७) बन्धस्येश्वराधीनत्वम्‌ , यत्राज्ञान- 
प्रयुक्तत्यम्‌ ; (८) अनादेः प्रकृते नित्यत्वम्‌ , यत्रानादेः प्रकृतेरपि नाश्यत्वम्‌ ; 
(8) अज्ञानस्य बन्धस्य वाऽनिर्वंचनीयत्वायोगः, यत्रोभयोरप्यनिवेचनीय- 
त्वम्‌; (१०) अज्ञानस्यानादेरपीश्चरशाक्तिविनाइ्यत्वम्‌ , यत्राज्ञानस्य ज्ञान- 
मात्रबाध्यस्वम्‌।। 

ज्ञाननिवरत्यत्वं सत्यत्वाविरोधि; यत्र ज्ञाननिवत्येत्वं सत्यत्वविरोधि; (१.१) 
असत्छ्यातिः, यत्रानिवेचनीयख्यातिः (१३) ब्रह्मणो निमित्तकारणत्वमात्रम्‌ , 
यत्र ब्रमण उपःदानत्वमपि; (१४) प्रत्यक्षविरुद्धागमाप्रामाण्यम्‌ , यत्रा- 
नन्यपरागमविरुद्धप्रत्यक्षाप्रामाण्यम्‌; (१५) शरीरेन्द्रियादीनामात्मनि न 
स्वरूपत आरोपः, किन्तु तत्तादात्म्यमात्रस्य, यत्रोभयस्याप्यारोप; (१६) 
अहसथेस्यव सुपप्त्यादावपि भासमानस्यात्मत्वम्‌ , यत्र तुरीयावस्थायां प्रति 
भासायोग्यत्वादहमर्थो न मुख्य आत्मा ॥ 


(१७) मिथ्यात्व आगमाप्रमाण्यम_, यत्र मिथ्यात्वेऽप्यागमस्य याव- 
द्वाधं प्रामाण्यम्‌ (१८) मिथ्याभूतस्यार्थेक्रियाकारित्वायोगः, यत्र मिथ्या- 
भूतस्याप्यर्थक्रियाकारित्वम्‌; (१८) “नेह नानाऽस्ती?त्यादिभेदनिषेध- 
पराणां श्रुतीनां ब्रह्मणि भेद्‌-तत््रतियोगिसजातीय-विजातीय-स्वगतनिषेध- 
परत्वम्‌ ; (२०) मिथ्याभूतस्य कथानङ्गत्वम्‌, यत्र मिथ्याभूतस्यापि 
सत्त्वसत्त्वोदासीन्येनार्थक्रियाकारित्वम्‌ ; (२१) अनिर्वेचनीयत्वस्य 
भावाभावविलक्षणत्यादीनाऽनिर्वेचनीयत्वम्‌, यत्र भावाभावविलक्षण- 
सदसद्विलक्षणत्वादिना; प्रतिपन्नोपाधौ त्रेकालिकनिषेधप्रतियोगित्वादिना 
च तस्य निर्वचनसम्भवः॥ 

(२२) सत्त्वासत्त्वयोः परस्परविरहरूपत्वे सदस द्ठिलक्ष णत्वमिथ्यात्वा- 
योगः, यत्र सत्त्वासत्वयोः परस्परविरहरूपत्वासम्भवेनोक्तरूपमिथ्या- 
त्वाबिरोधः; (२३) सदसद्वेळक्षण्ये सत्प्रतीत्यनुपपत्तिः, यत्र सदसद्वेल- 
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क्षण्येडपि सत्रतीत्युपपत्ति, (२४) निर्ढुष्टट्टशयत्वहदेतुनिवेंचनासम्भवः, 
यत्र दक्तादात्म्यस्य निढु ष्टस्य दृश्यत्वम्‌, (२५) अन्यथा ज्ञातस्यान्यथा- 
सम्यग्ज्ञान बाधोऽसत्ख्यातिनिवांहकः, यत्राधिष्ठानतत्त्वसाक्षात्कारो 
बाधः, (२६) सत्पदार्थस्य प्रतीयमानसरवसत्यसाधारण्यम्‌, यत्र 
सत्पदार्थः सद्रपं ब्रह्मस्वरूपमात्रम्‌ , तत्तादात्म्येनवान्येषां सत्प्रतीतिविषय- 
त्वम्‌; (२७) विश्वस्य ज्ञाननिवर्त्यत्वेऽपि सत्यत्वाक्शिध:, यत्र ज्ञाननिं 
वत्येत्वं सत्यत्वविरोधि ॥ 


(२८) ख्यात्यन्तराणां निरासेनासत्ख्यातिसमर्थनम्‌ , यत्र ख्यात्यन्तर- 
निरासेनानिवंचनीयख्यातिसमर्थनम्‌ ; ( २६ ) तार्किकादिदष्ट्याऽज्ञानस्य 
भावरूपत्वनिरा सेना भावरूपत्वसमर्थनम्‌ , तत्र प्रत्यक्षानुमानादि प्रमाण- 
परीक्षा च, वस्तुतः स्वदृष्ट्या ावरूपत्व्रेऽप्यभाववेळक्तण्यनिरा- 
साथतया, यत्र भावत्वमिव नाभावत्बमपीति भावा भाववेलक्षण्योपयोगि 
तयाऽभाववलत्ञण्यस्यापि साधनम्‌, उभयवलक्षण्यस्यापि स्वाभिमत 
त्वेन, तत्र॒ प्रत्यत्षादिम्रमागपरिक्षा च ; (३०) तत्त्वमस्यादिवाक्यानां 
जीवन्रह्मेक्यपरत्वनिरासः, यत्र तत्त्वमस्यादिवाक्यानां जीवत्वे श्वरत्वविशि- 
्टेक्याभावेऽपि तदुपलक्षितस्वरूपक्यपरतासमर्थनम्‌ ॥ 


(३१) प्रत्यक्षस्यागमबाधकत्वस्य “यजमानः प्रस्तर ” इत्युदाहरणेन, 
अनुमानादिना च समर्थनम्‌, यत्र“यजमानः प्रस्तर” इत्यादिवक्यस्यान्यशेष- 
स्यात्रानुदाहरणतया देहात्मप्रत्यक्षस्याप्यागमबाधकत्वापत्त्या चु प्रत्यक्ष- 
स्याद्वेतागमबाधकत्वायोग:; (३२) “तत्त्वमसि” वाक्यस्य नित्यसिद्धत्व- 
रूपेक्यपरत्वे “परेऽव्यये सवं एकीभवन्ती”त्यभूततद्भावच्विप्रत्ययविरोधः, 
यत्र घटाकाइ-मठाकाशाद्यो महाकाशीभवन्ति, बद्धो मुक्ती भवतीत्यादा विवो- 
पधिनिवृत्त;, बन्धनिवृत्तेश्रासिद्धायाः साध्यत्वेन च्विप्रत्ययोपपत्तिः ; 
एकीभावस्य तत्तदुपाधिनिवृत्त्युपलक्षितस्वरूपमात्ररूपत्वात्‌ ॥ 


(३३) उपास्यस्यापि ब्रह्मणो ओमूपदार्थेविधया5वान्तरँतात्पयेबिषयस्य 
सत्यत्वम्‌ ', यत्रोपास्यस्य व्यावहारिकसत्त्वम्‌, न तु त्रिकालाबाध्यत्वम्‌; 
(३४) सवस्य वेदस्य विष्णुव्यतिरिक्ताकारपरत्वेनापरविद्यात्वम्‌ , 
विष्णुपरत्वेन परविद्यात्वम्‌, ऋगादीनां शब्दब्रह्मविधया5- 
परविद्यात्वम., कर्मकाण्डानां कमबोधकानामपि वाच्यविधायाऽन्यथा 
ब्रा न विष्णुपरत्वेनापरविद्यात्वम्‌ , किन्तु परविद्यात्वमपि, यत्न ब्रह्म-विष्णु- 
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शिवात्मकतत्तदुपाध्यघिष्ठानविधया तत्तदधिष्ठानतुरीयातीतनिर्विशेषसंमिन्मा- 
त्राक्षरपरतया निर्विशोषवाक्यमात्रस्य परविद्यात्वम्‌ ॥ 


(३५) प्रामाण्यवद्प्रामाण्यस्यापि साक्षिग्राह्यत्वम_, परन्त्वपवादकसा- 
हित्येन, यत्र प्रामाण्यमात्रस्य स्वतो ग्राह्मत्वम्‌ , न व्वप्रामाण्यत्य ; साक्ष्य- 
संबद्धविषयघटितस्य (३६) वाक्यस्य कार्याथोनुभावकत्वमम्विता- 
भिधानवादेनेव, नाभिहितान्बयवादेन, तेन च संसगांगोचशाखण्डाथे- 
तानिरासः, यत्रान्विताभिधानवादे, अभिहितान्वयवादे च वा निभेरः, 
उभयस्याप्यविरोधात्‌। तत्र न्यायचन्द्रिकाऽन्विताभिधानवादं समर्थयति, 
चित्सुखी त्वभिहितान्वयवादम्‌। तत्रान्वयपद्स्य, “तत्तु समन्वयादि”- 
त्यादाविव तात्पर्यानुसारेणोभयत्राप्युपपत्तेनांखण्डा्थत्वविरोधः ॥ 


( ३७) वेदाङ्गेषु व्यास प्रणीतब्रह्मतर्कस्यापि स्वीकारः, यत्र शिक्षाः 
दीनां षण्णामेव वेदाङ्गत्वम्‌, न तु व्यासप्रणीतब्रह्मतकस्यापि; 
ब्रह्मपदस्य जीवपरत्वेन पूर्वेपत्तः, ईश्वरभेदं तस्य मत्वा सिद्धान्तस्तु तद- 
तरिक्तेश्वरपरत्वमेव तस्येति मत्वा, यत्र तयोरभेदं मत्वाऽऽत्मनो ज्ञातत्वा- 
द्विचारायोग्यतेति पूर्वपक्षः, सिद्धान्तस्तु ज्ञायमानस्याप्यहमर्थस्य न 
मुख्यात्मत्वम्‌ , किन्तु मिथ्यात्मत्वम्‌, गौणात्मत्वं वेति विषयभेदेन 
ब्रह्मक्ययोग्यं संविन्मात्रमज्ञातमिति कृत्वा विचारारम्भः। ( ३८) 
शाब्दान्तरावाच्यस्यामेयस्य निर्विशेषन्रह्मणोऽलक्ष्यत्वम्‌, यन्नक्षुक्षीररसा- 
दीनामिवाकृत्यधिकन्यायेनाकृतिपराणां लछक्षणया व्यक्तिबोधनबद्वा न 
लक्षणया निर्विशेषबोधविरोधः ॥ 


( ३६ ) ईश्वरानुयोगिकभेदस्य प्रमाणासिद्धस्यापवेत्वम्‌ अन्येषा- 
मपि भेदानां ज्ञातानामप्यभ्यासेनात्र तात्पयंग्राहकलिङ्गेन तत्त्वमसीत्या- 
दावपि परमत इव तात्पर्यविषयत्वं शास्त्रमहातात्प्यविषयत्वं च, यत्रे- 
श्धरभेदस्य शास्राबगतस्याप्युपासनोपयोगितामात्रेण चारितार्थ्यात्‌ , परत्वेन 
निर्विशोषवाक्य प्रामाण्येन निषेधापेक्षितनिषेध्यसमर्पकतयाऽवान्तरतात्पया- 
विरोधात्‌, अन्येषां भेदानामप्यवान्तरतात्पर्योपपादकतयाऽभ्यासो- 
पपत्तेः, “औदुम्बरो यूपः” “यो होता सोऽध्वयुः” इत्यादाविव 
प्रत्याम्रानात्‌ , अर्थलोपात्‌ , प्रतिषेधाद्गोपजीव्यशा ख्नप्राप्तस्योपजीव- 
केनापि शास्रेणापि निषेधोपपत्तेः, “नेति नेती”ति विधया विविधसगुणवा- 
क्यप्राप्रणुणनिषेधेन निविशेषवाक्यानां प्रवृत्तत्वादभेद्‌ एव परमं तात्पर्यम्‌ , 

३५ 
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न भेदे, किन्तु भेदवाक्यानाम्‌ , अभेदवाक्यनां चाधिकारिभेदेन व्यवस्था ॥ 


( ४० ) प्रत्यक्षानुमानशब्दा एव प्रमाणानि, अन्येषां तत्रेवान्तभाब:, 
यत्र प्रत्यत्तानुमानोपमानागमर्थापत्त्यनुपछब्धयः षद्‌ प्रमाणानि ( ४१ ) 
“स्मृति: प्रत्यक्षमेतिह्यमि”ति वचनात्‌ स्मृतेरपि प्रमाणत्वम्‌ , यत्र याथा- 
थ्यैमेव प्रमाणत्रम्‌ , अनधिगताबाधितार्थेविषयकज्ञानत्वं वा, 
स्मृतिस्तु न प्रमा (४२) स्वाप्नानां तत्तद्वासनामयत्वम्‌ , यत्र स्वाप्ना- 
नामपि प्रमाठ्चेतन्याश्रिततूलाविद्याकायेत्वेनाऽऽविद्यकत्वम्‌। ( ४३) 
ईश्वरप्रतिबिम्बो जीवोऽणुपरिमाणः, नित्यपरमात्मस्वरूपोपाधिको सिन्नांशश्च, 
तस्य सवेगतत्व तु बिम्बरूपेण, यत्र जीवोऽहमथोऽल्पपरिमाणान्तःकरणोपाधि- 
कत्वात्तत्परिमाणः, व्यापकत्वं तु सर्वोपाधिविरहितसंविन्मात्रत्वेन । नित्यस्य 
चिद्रूपस्य परमात्मनः स्वरूपस्य बिम्बत्वम्‌ , उपाधित्वम्‌_, स्वरूपाणासुपाधी- 
कलम जीव-रामाद्यवतारावेलक्षण्यापत्त्या स्वरूपोपाधिकत्वा- 

गगश्न ॥ 


अन्ये तु मतद्वयसाधारणाः, तत्तत्वतन्त्रसिद्धान्ताश्च विस्तरभयान्नात्र 
निर्दियन्ते । अतइशाब्दार्थेनिरूपणप्रसङ्गेनेताबतां विषयाणां संकलनस्य 
इश्वरप्रसादहेतुत्वोपन्यासस्य च न कापि साक्षादत्र सङ्गतिः । अत्र ज्ञानस्य 
साक्षातसाधनत्वाभावेन बन्धमिथ्यात्वनिरास-तत्सत्यत्वनिणंय-वेदप्रामा- 
ण्यादीनामनुपयोगात्‌ आस्तामियं प्रासङ्गिकी सर्वाऽपि कथा ॥ 
ब्रह्मतकस्य विद्यास्थानत्वपरोक्षा । 
एतेन. 
एतत्‌ सवे तरकंशा्ने ब्रह्मतकें हि विस्तरात्‌। 
उक्तं विद्याप्रथक्त्वात्तु संत्तेपेणात्र सूत्रितम्‌॥ 
मान-न्यायेस्तुतस्सिद्धेमौमांसा भेयसाधनम्‌। 
प्रमाणःन्याय-सच्छिक्ता क्रियते तकशाख्रतः॥ 
त्रह्मतक च भगवान्‌ स एव क्रुतवान्‌ प्रभुः। 
पञ्चाशत्कोटिविस्तारादू नारायणतनो क्तात्‌ ॥ 
उद्धुत्य पञ्चसाहस्रं क्तवान्‌ बादरायण: । 
अतस्तद्थसंचेपात्‌ “अतः” इत्यारभ्यसूचयत्‌ ॥ 
यतोऽनुभवतः सवे सिद्धमेतंद्तोऽपि च ? 
इत्यादि-व्याख्यातम्‌ । 
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यत्तु-अस्ति तावत्तकंमीमांसयोः प्रथकृत्वम ; 
“वेदास्सवाङ्गानि सत्यमायतनमि”ति स्मरणात्‌। 
तत्र वेदाः= चत्वारः, सर्वाङ्गानि = पुराणस्मृतितर्क- 
शास्रसहितानि षडङ्गानि संगृह्यन्ते । “सत्यमि” तिमीमांसा । 
तथाच चतुदेशविद्यास्थानानि । तदर्थं च व्युत्पाद्यः 
भेदेनावऱयं भाव्यम्‌। ततश्च प्रमेयव्युत्पादनपरे मीमां- 
साशास्त्रे तकेशाखव्युत्पाद्यवेद्प्रामाण्यव्युत्पादनेन विद्या- 
भेदत्वात्‌ संत्तेपेण सूचने नायं दोषः-इति ॥ 
त्रह्मतर्कस्य विद्यास्थानत्वायोगः । 


तत्र चतुदशाविद्यास्थानानि, धर्मस्थानानि च, इति विद्या-धमेरूप- 

विषयभेदेन चतुदेश ध्म-विद्यास्थानानीति स्वीकतेव्यम्‌; अन्यथा 
५चुराण-न्याय-मीमांसा-धमंशास्त्रङ्गमिश्चिताः। 
वेदाः स्थानानि विद्यानां धर्मस्य च चतुदेश ॥” 

; इति धर्म-विद्योभयस्थानत्वन्यपदेशाजुपपत्तेः। तत्न तेष्वेवांशभेदेने 
धमैवयु्पादने केषांचनोपयोगः, केषांन तु विदयाव्युत्पादने, इति धमे- 
ब्रह्मजिज्ञासाभेदेन जिज्ञासाभेदः, मीमांसाभेदो वा5थेसिद्ध: ॥ 

उभयत्रोपजीव्यं वेदप्रामाण्यम्‌ अत एव “चोदनालक्षणोऽर्थो धमः” 
“शास्तरयोनित्वात्‌” इति सूत्रद्वयम्‌। एवं विषयभेदोऽप्यपेक्षित इति 
कृत्वा लक्षणपरेणैव सूत्रेण पूषेमीमांसायां विषयोऽपि सूत्रितः, ब्रहम" 
जिज्ञासायां तु “आनन्दो ब्रह्मेति स्थूला- 
रुन्धतीन्यायेन जगत्कारणत्बं लक्षणमुपत्तिप्तम । तत्त तटस्थलक्षणविधया, 
प्रकारान्तरेण वेतित्वन्यदेतत्‌ । सर्वथा तु लक्षण्रमाणभेदेन लक्ष्यभेद: । 
प्रमेयभेदश्चा्थेसिद्धः, इत्यभिमेत्येवे “स्थानानि विद्यानां धस्य च 
चतुदेशे” ति स्मृतम्‌ ॥ 

तत्र चोदनापद्व्यतिरेकेण प्रयुक्तमेकं शापदं पर्याप्तम्‌ , ब्हमप्रमाण 
शानम्‌, न चोदनामात्रम , किन्तु सिद्धार्थोपदेशपरमपीति पूर्वोत्त- 
रयोर्मीमांसयोर्विषयभेदे । तत्र च न केवलं वेदवाक्यों प्रमाणम्‌ , 
किन्तु तदज्ञान्यपि स्मृति-पुराणेतिहासादी दीनीत्यभिप्रेत्य विथिपरागा र 
त्यादीनामपि प्रामाण्यं वेदमूलकत्वेन पूवस्या मीमांसायां परीक्षितम्‌ ; 
उत्तरमीमांसायां तु सिद्धार्थपणणां बाक्यानामुपपत्तिसापेक्षाणा मनन- 
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सापेक्षाणामेब प्रामाण्यमिति श्रवणाङ्गतया मननादिविधीनाम_, यत्र 
सिद्वार्थेपरसाङख्यादिस्मति युक्तिविरोधपरिहाराथ साक्षात्‌, परम्परया 
वा शास्रान्तरविरोधपरिहाराथेमपि समुद्यमः ॥। 


अत एवावगम्यते-ब्र्म नोपास्यतयेच शास्त्रगम्यम्‌ , किन्तु ज्ञेयता- 
मात्रेणेति । तत्र ब्रह्मतर्कंस्य केन वा पदेन ग्रहणम्‌। यदि न्यायपदेन, 
तर्हि प्रमाणस्य न्यायविस्तराख्यस्य तस्य प्रमेयसंशोधनं न कृत्यम॥ कम- 
ब्रह्मो भयसीमांसो पयोगिप्रमाण-न्यायानां विस्तरस्तत्र, ब्रह्ममीमांसामात्रं 
्रह्मतकोर्थसंग्रह इति न युक्तम्‌। सर्वथा तु प्रमेयसंशोधनं ब्रह्मसूत्राणां 
कृत्यम्‌_, इति ब्रह्मसूत्रस्वारस्यानुसारेणेव प्रमेयशोधनम्‌ || 


ब्रतकस्य स्त्रतन्त्रविद्यास्थानत्वायोगः | 


तत्र यदि प्रमाणव्युत्पादनमात्रं तकंशास्रस्य लक्ष्यम्‌, तर्हि ब्रह्मव्यु 
त्पादन उपमानप्रमाणस्य नापेक्षा, न तु धर्मव्युरपादन इति वक्तव्यम्‌ । धमं 
व्युत्पादने सप्तमाध्यायार्थसंकलन उपमानप्रमागमेव मुख्यो5वलम्ब:, इति 
नोपमानाप्रामाण्यवणेततमेकान्ततो योग्यम्‌। ब्रह्मविद्यामात्रविषयत्वे तु तर्कस्य, 
कमे-काण्डार्थनिणेयो न ब्रह्मतर्कस्य विषयः, इति तस्यापि विष्णुपरत्वेन 
परविद्यात्वव्युत्पादनं न ब्रह्मतकेस्य गोचरः स्यात्‌ ॥ 


तत्र “सर्वाङ्गानी” त्यनेन षडङ्गातिरिक्तेष्वङ्गेु कुत्र वा ब्रह्मतर्कस्य प्रवेशः ? 
स्मृति-पुराणे तु न वेदाङ्ग । ते हि वेदमूळकत्वेनव प्रमेयांशे प्रमागम्‌_, न तु 
षडङ्ानीव वेदशरीरान्तगेतवणस्वराभिव्यक्ति-पद्स्वरूप-कालादिपदाथ- 
बिशेष-वेदायांनुष्टानक्रमविशेषनिर्णायकतवेन, इति “वेदाः” इत्यनेन न 
ब्रह्मतकेस्य म्रहणम्‌। ब्रह्मतर्कस्तु प्रमाणविशेषादिव्यवस्थापरम्‌ , प्रमेयानु- 
सन्धानपरं कुत्नान्तभवति ? 


यदि मीमांसायामेव तस्य(न्तभांवः. तर्हि कथं चठदेशात्वं तकशास्तर- 
स्यापि विद्यास्थानत्वे। तेदप्रामाण्यं हि स्म्रति-पुराणेतिहास-मीमांसावगम्यमपि, 


न तकरा स्मात्रगम्यम्‌।। 
व्यासस्य व्र्दातर्ककतेत्वे न प्रमाणम्‌ । 


न्यायपद्मष्युपपत्त्युपपादकाङ्गव्याप्त्यादिनिरूपणपरं गौतमाक्षपाद- 
प्रणीतं शाख्रमेव, न तु संप्रदायविशेमात्रप्रसिद्धनह्मतकपरम्‌ , प्रमाण- 
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स्वरूपादिनिरूपणप्रधानस्य त्रह्मतकस्य चिस्तरात्मकस्य संप्रहात्मकवे ब्रह्म- 
मीमांसायाः, तयेव गतार्थत्वात्‌ किं वा भाष्यविरचनेन ? 


न हि जेमिनि-वाद्रायणादयः सूत्रकाराः प्रथमं विस्तृतं सूत्रार्थ ग्रन्थ- 
रुपेण विलिख्य तत्संग्रहरूपाणि सूत्राण्यरचयन्‌ अपराणि, इत्यत्रास्वि 
किमपि प्रमाणम्‌ । ब्रह्मतर्कप्रामाण्यवादे सर्वेषु शास्त्रे पु प्रमाणनिरूपणं व्यर्थ 
स्यात्‌। न चेष्टापत्तिः; संप्रदायपरम्परया परिपालयमानस्य प्रमाणस्यापि 
निरूपणपरस्मृति-पुराणेतिहासादीनां वेयर्थ्ये तेनेव गतार्थत्वात्‌ कुतो वा 
ब्रह्मतकेस्य॑ प्रामाणनिरूपणपरस्येच सम्प्रदायविशेषपरिपाल्यमानस्य, तत्रा- 
पीद्न्तया विना ट्रेतभाष्यकारेण संग्रहमात्रम्‌, कुत्रापि निबन्धरूपेणानुपल- 
भ्यमानस्येव प्रामाण्यम्‌ , सार्थक्यं च ? 

का वा गतिजेंमिनीयमीमांसायासुपमानप्रमाणोपजीव्यकस्यातिदेश- 
` बिचारस्य ? गोतमादिप्रणीतानि प्रमाणशाख्नाण्येब ब्रह्मतकंस्य संग्रह 
इत्यङ्गीकारे का वा हानिः ? इति न्यायपदेन ग्रहणयोग्यमपि तर्कशास्त्र 
तदेव भवितुमहति ; तथेव विज्ञानेश्वरादिभि्व्याख्यानात्‌ । सर्वेषां महर्षि- 
प्रणीतानां स्मृत्यादिनां वेयर्थ्यफलेन नब्रह्मतर्कमात्रप्रामाण्यंन किं वा 
छत्यम ९ 

्रह्मतर्कप्रामाण्यं न क्षोदक्षमम्‌ । 


सौत्रातःपदव्याख्यानेऽपि तस्य तात्पयेकल्पनं तु प्रभाणनिरूप- 
णनिर्भेरस्य ब्रहमतर्कस्यास्थाने। सर्वथा तु सर्वेदाशनिकसम्मतभ्रमाणानुसा- 
रिलोकसिद्धम्रमाणान्तराविरूद्धसुत्रान्तरभाष्यव्यवस्थामनुसुत्य स्वतन्त्रसू - 
रार्थेबिबरणमेव प्रमाणम्‌_, नान्यदिति तु न साम्प्रतम्‌ । लोकसिद्धप्रमाणा- 
यनुसारेण न्यायविशेषाणां प्रसिद्धानामावापोद्वापाभ्यां भाष्यकाराणा 
विप्रतिपत्तिस्तु सत्यं विचारमन्तरा न निरवकाशा भवति, इति तेषां तेषां 
भाष्यकाराणां न्यायविचारपरम्परा तेषां तेषां तत्त्वविनिणेयार्थमपेक्ष्यते ॥ 


अयमेवाशय: सर्वेषां भाष्यकाराणामपि तत्तत्सम्मतविचारपरम्परा- 
मादधानानाम्‌; अन्यथा द्वितीयाध्याये गौतमादितर्कस्यापि ब्रह्मतकबत्‌ 
तक॑त्वाविशेषात्‌ तदप्रमाण्यव्यवस्थाऽप्रमाणं स्यात्‌ ॥ तकप्रामाण्यं हि 
तदर्थस्य, तस्य वा विकल्पासहत्वनिबन्धनम्‌, न तु करेगोरवप्रयुक्तम ; 
वेदार्थोपबुंहकत्वेनेव तत्प्रामाण्यात्‌॥ 


२७८ न्यायसुधापरीक्षा 


अत एव जेमिनीये शाख्ने वेदार्थनिणेयेडपि--“विरोधे त्वनपेक्षं 
स्यादसति ह्यनुमानम ” “हेतुदशेनाश्चे”ति मन्वादिस्मृतीनामप्यग्रामाण्य॑ 
सूत्रितम्‌ । ब्रह्ममीमांसाकारा हि “तकाँप्रतिष्ठानादि”ति तकेस्याप्रामाण्यं 
वद्न्ती ब्रह्मतर्कमपि वेदार्थानुपबृंहकमप्रमाणं सूत्रयति, इति व्यासकृति- 
त्वमात्रेण न्यायविरुद्धोऽपि वेदाथो न वेदार्थः; अन्यथा सूत्रेषु पूर्वा त्तर- 
पक्षमुखेन व्यवस्था व्यथा ॥ 

श्रीमदानन्दृतीथांनामणुभाष्यवदणुसुत्ररेव सर्वेनिवाद्दाद न ब्रह्म” 
मीमांसा तद्भाष्यम्‌, अणुभाष्यम्‌ , तस्याप्यनुव्याख्यानम, वेदान्तार्थस्येव 
वेदार्थस्यापि स्म्रति-पुराणेतिहासादिभिरप्युपबृंहणं च बादराणेनेवय ब्रक्ष- 
तकेद्वारा सववेदार्थस्य निर्धारितत्वे वितथमापद्ेत। न्यायनिणेयेषु 
सन्दिग्घेषु स्थलेषु खलु मीमांसाशास्रम्‌, इति न्यायस्वरूपमात्रचचेवणे 
तत्तन्नियमाविरोघेनात्र मीमांसाक्त्यम्‌, न तु स्म्ृति-पुराणेतिहासादिविरु- 
द्धसपि तदाशायव्यवस्थापनम्‌॥ 


ब्रह्मत्वस्य कर्तगोरवेण प्रामाण्यायोग: । 


अत्र ब्र्म॑तको भगवता व्यासेन कृतो वा भवतु, विष्णुना कृतो वा यदि 
पौरुषेयः, तहि वेदवद्‌ न प्रतिज्ञामात्रेण प्रमाणम्‌; अन्यथा नह्मतर्का5पि 
वितथः, तथा ब्रह्ममीमांसादिकमपि; अन्यथा भगवद्वतारबोद्धवाक्या- 
न्यपि कर्थं न प्रमाणानि ? तान्यपि कथं व्यामोहनार्थानि? कथं चः 
भगवद्वतारव्यासवाक्यमपि बुद्धवाक्यविरूद्धं प्रमाणं स्यात्‌ ९ 


यदि वेदार्थविरोधित्वेन, तर्हि वेदोपयृंहकन्यायाचिरोध एव प्रामा- 
ण्यम्‌, न व्यासकृतित्वेन केवलेन ।। 


. ब्रह्मतर्कृमात्रस्य त्त व्यासङ्गतविस्तरसंग्रहत्वम्‌ । 


तत्र पञ्चाशत्कोटिविस्तीर्णे बादरायणीयशास्ने पुराणेतिहासादीनामप्य- 
न्तभावोऽस्ति वा, न वा। यद्योम , तर्हि तेः संग्रहीत: प्रमाणादिभिनि- 
धोरणं भविष्यति, इति धमंमीमांसाशास्राणि, धर्मशास्त्राणि, प्रत्यत्षानमा- 
नादिप्रमाणनिरूपणपरगौतमादिशास्राण्यधिकारिभेदेन तत एवोद्धुतानि 
व्यासाजुग्रहीतैरन्येरपि महषिभिजँमिन्यादिभिरिति न कथम्‌ । न्यायाजु- 
सन्धानस्येच शाख््ार्थनिणेयोपयोगितयाऽत्न विवक्षणात्‌ व्याससूत्रित- 
न्यायानुसारिवेदान्तार्थः क इति विचारमात्रमत्र प्रस्तूयते ॥ 
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जिज्ञासासूत्रे ब्रह्मशब्दार्थों न ब्रह्मसकेनिर्णीतः । 


तत्र “अथातो ब्रह्मजिज्ञासे”ति प्रस्तुतविचारविषयो ब्रह्म यदि ब्रह्मः 
तकेंण विष्णुरिल्युपदिष्ट स्वयं व्यासेन, तर्हि तत्सूत्राथ संशय एवानु- 
पपन्नः ; व्यासेन स्वयं व्याख्याते सूत्रे तदर्थसंशयस्याप्रसरात्‌ , एव” 
मन्येष्वपि सूत्रेषु, इति ब्रह्मतर्कप्रामाण्ये ब्रह्मजिज्ञासाशाल॑ बितथम्‌। 
ब्रह्मतकेस्येब विस्तृतस्य संग्रहेडपि ब्रह्मजिज्ञासायां कथं सूत्रार्थे संशयः 
स्यात्‌ ? | 

तत्र यदि ब्रह्मतकेगतिमनुरुध्येव संशयपूर्ेपक्षादिकम्‌ „ तदि नह्मतकीय- 
ूर्वपत्तसंम्रहः कथं न ब्रह्ममीमांसायाम्‌ , कथं वा ब्रह्मशब्दस्य. कोशायनु- 
सारेण जीवपूर्वपक्षस्योत्थितिः ? यदि सोऽपि ब्रह्मतर्कमचुसृत्य, तदि. कथं 
च ब्रह्मसूत्रभाष्ये, अनुव्याख्यान वोक्तविधः पूर्वपक्षो नोपक्षिप्यते ९ 


. ह्रेताभिमतजीवपू वंपक्षानुपपच्युपसंहारः । 


यदि ब्रह्मजिज्ञासाप्रतिज्ञान्यथानुपपत्त्याऽब्रह्मजिज्ञासा पूवेपक्षतया 
कल्प्यते तर्हि, जीवपूर्वपक्ष-त्रह्मसिद्धान्तयो: केवलं ब्रह्मशब्दमात्रसाम्येन पूवे- 
पक्षकल्पनापेक्षया “आत्मा च ब्रह्मे ति श्रत्यथैमादाय जीवन्रह्वोक्यमाश्रित्येव 
ब्रह्मण एव जीवेक्याद्‌ जीवस्य चाहमर्थस्य ब्रह्माभिन्नत्वान्न विचारः कतेव्य 
इति पूवेपक्षेडहरमथा जीवो न ब्रह्म, किन्तु विगढिताहङ्कारसंबिन्मात्रमेव 
ब्रह्मेति तस्याज्ञातत्वाद्विचारः कर्तव्य इति पूर्वोत्तरपत्तयोरेकविषयत्वं 
प्रतिषेध्य-प्रतिषेधकभावेनोपपद्यते ॥ 


दरेतवादे जन्माधिकरणानुत्थितिः । 


„ उस्तुतस्तु--अतर॒शब्दव्याख्यानमिषेणेव ब्रहातकोनुसारेण जीव- 
ब्रद्मक्यस्य, बन्धमिथ्यात्वा भावस्यान्यान्यस्य च पूर्वोक्तस्य विषयजातस्ये- 
श्वरप्रसादादेव मोक्षसिद्धञ्च व्याख्याने तदनन्तरेण ब्रह्मशब्देन जीवविव- 
क्षापक्षस्योत्थितिरेव बाधिता । न हीश्वरप्रसादाद्‌ जीवजिज्ञासेति लगति ॥ 


“सर्वेज्ञादिगुणं जीवाद्धिन्नं ज्ञापयति श्रुतिः।” 


इति ब्रह्मणो गुणपृणेस्येव जिज्ञास्यत्वं मत्वा खल्वतश्शब्देनेश्वरम्रसा^ 
दस्य हेतुत्वम्‌, फलत्वं वा विवक्ष्यते फलस्यापि हेतुत्वं मत्वा ॥ 


सति चेवम्‌— 


| 
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“स्वयं च भगवान्‌ विष्णुन्रह्म त्येतत्‌ पुरोदितम्‌ ।” 


इत्यपि--व्याख्यातम्‌ । तत्र भगवता ब्रह्मशब्दाथो विष्णुरेवेति यद्युदी- 
रितम्‌, तर्हि जीवपूर्वपक्षस्य नोस्थितिः। न च वेदान्तप्रामाण्यवादिनां केषा- 
मपि जीवातिरिक्तत्रझाभावो ब्रह्मजिज्ञासातः पूर्वे चिना जेमिनीयान्‌ , ये 
वेदान्तानां जीवस्तावकत्वेनार्थवादत्वं मन्यन्ते, तेषां दृष्टया जीवातिरिक्तः 
ब्रह्मानङ्कीकारेण पूर्वपक्षः सम्भवति, अद्वेतदृष्टया तु जीवब्रह्म क्यश्रृतेस्त- 
न्वार्थज्ञानविधुराणां संशय-पूर्वपक्षौ प्रसरं लभेते इति युक्तम्‌ ॥ 
एतेन-- 
“स्वयं भगवता विष्णुब्रेह्देत्येतत्‌ पुरोदितम्‌ । 
स विष्णुराह हीत्यन्ते देवशास्तरस्य तेन हि॥ 
आद्यन्तं देवशास्त्रस्य स्वयं भगवता कृतम्‌ । ` 
मध्यं तदाज्ञया शोष-पेलाभ्यां कृतमञ्जसा ॥ 
अतस्तत्रेव विष्णुत्वसिद्धेब्रेह्येत्यसूत्रयत्‌ ॥ ” 


इति-व्याख्यातम्‌। 


अयं भावः--“अथातो ब्रह्मजिज्ञासे”ति सूत्रे ब्रह्मपदं विष्णुपरम्‌ , 
न तु जाति-जीव-कमलासन-दाव्दराशिपु वृद्धप्रयोगसिद्धत्वेडपि तत्परम्‌। 
देवमीमांसाया ह्यन्ते “स विष्णुराह हि तं ब्रह्मतया चक्षते” इति स्वयं सूत्रकारो 
ब्रह्मशाब्द्स्य विष्णौ प्रकृतत्वमाह इति, भगवतो विष्णोरेन जिज्ञासाऽत्र 
श्रयत इति ॥ 


तत्र यदि देवमीमांसायामेब परमाराध्यदेवतास्वरूपं ब्रह्मे, स च 
विष्णुरेवेति निर्धारितम्‌, तर्हि तस्य जीवपरत्वशंकाया अप्रसरात्‌- 
“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति प्रतिज्ञासुत्रम्‌, तस्य जगत्कारणत्वादिना 
लक्षण च बितथम्‌ । अट्टेतमते तु विष्णोरेव देवतामीमांसायां ब्रह्मत्वे 
निधारितेऽपि तस्यापि पारमार्थिकं प्रत्यगभिन्नमेव स्वरूपम्‌। तञ्च शास्रगम्यं 
भवति वा, च वेति जिज्ञासा सफला । पत पते पल तु विष्णोरपि ब्रह्मणो 
जगत्कारणत्वमप्योपाधिकम्‌ , न तु स्वरूपत इति सुचनार्थम्‌। तेन च जीव- 
ब्रह्माभेद एबं वेदान्ताथे इति फलति, इति तत्रेव शास्रस्य प्रामाण्यम्‌। शा- 
स्त्रेक गम्यमेव मुख्यं प्रत्यगात्मस्वरूपम्‌ , विष्णुस्वरूपं च, ययोरभेद्स्तत््वम- 
स्यादिमहावाक्यतात्पयेविपयः; तत्रेवोपकमोपसंद्दाणदीनां समन्वयादिति 
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चतुःसूत्री सफला । न च न्रह्मशब्दस्य देवमीमांसान्तिमसूत्रद्व्येन विष्णुः 
परत्वे निर्णीते जीवपरत्वशङ्कोदेति । तत्र जीवोऽपि यद्यहमथे एव 
ब्रह्मशब्दार्थ., तर्हि तस्याहमिति सवंसाक्षिकस्य प्रत्यक्षसिद्धस्यासन्दिग्ध- 
त्वा ७ € ~ OO "० 
तू कथं पूर्वेपक्षस्योत्थितिरपि ॥ 

जींवात्मनमादाया हत एव पूर्वपक्षसंभवः । 


अद्वेतमते तु “आत्मा च ब्रह्मे”ति जीव-ब्रह्मणोरेक्यमबगतं किं संसा- 
रिणम्‌ , अहमर्थं वा जीवमभिप्रेत्य ब्रह्मणेक्यं विवक्ष्यते, उतान्यमज्ञातं 
सुक्तात्मानमभिप्रेत्य तदेक्यमिति जीवस्वरूपस्यानिर्णीतस्य निणेयसुखेनं 
न्रह्ममीसांसा, इति भामतीप्रस्थाने तयोरेक्यासंभवाद्‌ं ब्रह्मजिज्ञासा 
गोपपद्यत इति शाङ्का--तत्समाधानाभ्यां तदु-पपादनम ॥ 


तत्र जगत्कारणत्वमपि ब्र्मणोऽज्ञानविषयत्वेनेव, न तु स्वतः इति : 
तदुपधानतप्रयुक्तभेद्स्य पारमार्थिकत्वे तयोरेक्यासंभवः , ,तस्याध्यस्त- 
त्वेन मिथ्यात्वे तु जिज्ञासा संभवति। जगत्कारणत्वमपि विष्णोरुपहितस्य, 
तदुपधाननिबन्धना कथम्‌? अविद्याश्रयत्वाद्‌ जीवस्य जीवेश्वरेक्यमप्य- 
सम्भवीति शङ्कानिरासार्थं सूत्र्यते । एतदुर्थमेवाध्यासभाष्यम्‌। यत्र संवि- 
मात्रस्य प्रपञ्चाध्यासे वर्णनीयेऽन्तःकरणाध्यासमात्रं समर्थ्यते । तेन च 
जीवेश्वरयोः स्वरूपैक्यमेवामिप्रेयते, इति न तयोर्सिन्नवाक्यता , वेयः 
धिकरण्यं वा । सति चेवं निर्णीतस्येव निर्णयप्रतिज्ञानात्‌ परमते 
व्यथेमिदं प्रथमं सुत्रम्‌ ।। 
परमते देवमीमांसयागतार्थस्वात्‌ एथकजिज्ञासा वेयर्थ्यम्‌ । 


वेदान्तमीमांसायामस्यां ब्रह्मपदस्य विष्णुपरत्वे निर्णीते तस्य 
जगत्कारणत्वेनेव वेदान्तेषूपस्थापनात्‌ किमर्थं वा जन्मायधिकरणमपि ९ 
अद्वेतमते तु तत्रापि न परमं तात्पर्यमिति सुचनद्वारा तत्पदवाच्याथैः 
समर्पण एवं कारणवाक्यानां तात्पर्यात्‌ तन्मुखेन निविशोषब्रह्मज्ञापनमेव 
लक्ष्यमिति न तद्वेयथ्येम्‌ । अत एव शाख्जयोनित्वादिसूत्राण्यपि । 
तत्र देचीमीमांसासंपू्णा काशकत्स्नेन वा कृता स्यात्‌ , केवलामाद्यन्तो भग- 
बता सूत्रकृता व्यासेन, तदाज्ञया मध्यसूत्राणि शेष-पंढाभ्यां वा कृतानि, चात्र 
निर्भर: । देबमीमांसानिर्णते संशयाभावात्‌-“तस्यंबाऽनुषङ्गेण ब्रह्मजि- 
ज्ञासा किंप्रयोजनेत्येच जिज्ञास्यते । तत्र--अथातो देवी” इति देबसम्ब- 
३६ | 
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न्धिनी जिज्ञासा“स विष्णुराह हि तदुन्रह्यत्याचक्षते”इत्युपसंहारात्‌ विष्णु- 
जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासंब, इति किं वा “कृत्यमथातो ब्रह्मजिज्ञासे”ति 
प्रतिज्ञान्तरस्य । “अथातोदेवी”ति, प्रक्रान्ता देवीमीमांसा55द्यन्तसूत्राभ्यां 
बेयासिकाभ्यां प्रस्तुत्योपसंहृता कथमन्या ्रह्मजिज्ञासातः स्यात्‌? स्वयं- 
सूत्रकारसूत्रितस्येवार्थस्य तेनेव पुनः सूत्रणमत्र वितथम्‌ । अत्र “स बि- 
घ्णुराह हि” इत्यनेन विष्णोरेव ब्रह्मत्वनिणेयेन सूत्रकृत्‌ स्वस् स्पष्टं पाथु- 
पंताद्यागमाप्रामाण्यमसूत्रयद्ति स्थिते किमर्थं वा पाशुपतादिमितनिरसनार्थ 
शाख्जयोनित्वादिसूत्रमपि । अधिकमुत्तरत्र विशदीभविष्यति ॥ 


तत्र देवी मीमांसाऽपि सकळवेदतात्पर्येविषयं विष्णुमेव ब्रह्मेति निश्रि- 
काय, इति तदीयाद्न्तसूत्राभ्यामेवाबगन्तुं शक्यमिति न तत्सूचनाथेमिदं 
प्रतिज्ञान्तरम्‌ न चात्र सूत्र तत्सूचकं किमपि पदं वतेते, येनावान्तरतात्प- 
येविषयो देवमीमांसा, अत्र तु सकळवेदार्थसम्बन्धिनी जिज्ञासेत्यवगम्यते। 


विषयश्च ब्रह्मेन मुख्यो देव:। स च विष्णुरेवेति निर्णीते, कथमवान्तर- 
जिज्ञासा देवी जिज्ञासा स्यात्‌ । यथाच विष्णुशब्द्‌ः, नारायणदाब्दो वा 
सृष्टिस्थिति-संहारत्रितयकारणतुरीयपरः; निर्दोषवेदेक्यगम्यत्वात्‌ , प्रलया- 
बस्थस्य, सृष्टत्वस्य, संहतेत्वस्य च श्रती प्रतिपादनेन सर्वेषामपि नारायण- 
शब्द्व्युत्पत्तिप्रकाराणां तत्रेव स्वारस्यात्‌, तथाऽन्यत्र व्यक्तम्‌ ॥ 


तथा च ब्रह्मशब्दस्य विष्णो मुख्यत्वव्यवस्थाऽपि व्याख्याता; तस्य 
अपि पूर्वोक्तार्थविरोधित्वात्‌ ॥ | 


व्यापकत्वं हि व्यापकप्रक्त्यविद्यादिपदवाच्यमायो पहितत्वेनापि, 
स्वरूपेणापि वा सबेनियामकस्य सच्चिदानन्दरूपस्य ब्रह्मणोऽप्यवगम्यते 
एव । इदं तु न केवलं जन्मादिसूत्रेण, किन्तु देवमीमांसायन्तासूत्रभ्याम्‌ । 
इद्मेवाभिप्रेत्योक्तम--श्रीतस्य “अथातो ब्रह्मजिज्ञासे”ति सूत्रागतस्य ब्रह्म 
शब्दस्य प्रकृतविष्णुपरत्वस्येव संभवात्‌ जात्यादिपरतया पूर्वेपक्षस्य नात्रो- 
त्थितिरपि ॥ 


एतेन--सोत्रब्रह्वाशब्दश्रवणे जात्यादिप्रतिभास एव ।न भवतीति तन्नि- 
राकरणमकतेव्यम्‌, उत जातोऽपि तप्रतिभासो 'ठक्षणंसूत्रपर्यालोचनया 
निवर्तेत इति वा । नाद्यः; गृहीतसङ्गतेरथान्तरप्रतिभासस्यावजेनीयत्वात्‌ | 
द्वितीयेऽप्यथीन्तरप्रतिभासः, तन्निराकरणं च कृतमेव; तथाप्युत्तरवाक्य- 
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पर्यालोचनां विहाय युक्त्यन्तरान्वेषणं तु “स विष्णुराह ही”ति वाक्यं 
विद्दाय किमुत्तरान्वेषणेनेत्यपि वक्तुं शक्यत्वादकिञ्चित्करम्‌॥ 

वस्तुतस्तूत्तरसूत्रान्वेषणेन सिद्धान्तव्यवस्थाऽपि सभाष्या 
संमतेति-परास्तम्‌ । यदि “स विष्णुराह ही”ति पूवेसूत्रपयालोच- 
नया सिद्धान्तः, तर्हि कथं वा पूर्वपक्षस्योत्थितिः ? पूर्वेसूत्रपर्यालोचनं 
विद्दायोत्तरसूत्रपर्यांलोचनेन पक्ष एव तु न समञ्जसः। अद्वतमते तु 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” “तद्विजिज्ञासस्व तद्‌ ब्रह्म” “अयमात्मा ब्रह्म” 
इत्यादिविषयवाक्येष्वात्म-त्रह्मराब्दयोः, “अयमात्मा ब्रह्म” “तत्त्वमसि” 
“अहं ब्रह्मास्मी”त्यादिवाक्येजीव-त्रह्माभेद्स्योपदेशात्‌ कीदृशं वा जीव- 
स्वरूपं ब्रह्मस्वरूपं वाऽभिप्रेत्य तयोरभेदो विवक्ष्यते--किमहमथेजीवम , 
जगत्कारणं ब्रह्म च, उतान्यदेव तयोः स्वरूपम्‌? आद्ये नेक्यम्‌। द्वितीये 
नाहमर्थत्वम्‌ , जगत्कारणत्वं ` या, इति कथं श्रृतिप्रत्यक्षयो विरोधपरिद्दार 
इतिशङ्कावारणार्थमहमर्थो जीव औपाधिको मिथ्या, एबं जगत्कारणे- 
श्वरोप्यविद्योपाधिकत्वातत्‌ मिथ्या । मिथ्यात्वं चोभयत्रोपाधिक- 
' सेवेति सुत्रयितुमहमर्थस्याध्यस्तरूपत्वम्‌ , इश्वरस्यापि तथात्वमेव विव- 
क्षितम्‌ । “स विष्णुराह ही”ति शाख्जान्तरावगतेश्वरस्वरूप एव वेदान्तानां 
न पयवसानमिति सूत्रयितुं च--जिज्ञासासूत्रम , जन्मादिसूत्रं च 
सुष्ठु संगच्छते ॥ | 

इदमेवाभिप्रेत्य भाष्यम्‌--““तत्पुनब्रेह्म प्रसिद्धं वा स्यात्‌ , अप्रसिद्धं वा । 
यदि प्रसिद्धम्‌, न जिज्ञासितव्यम्‌, अथाप्रसिद्धम न तरामित्यशङक्य” 
सवेस्यात्मत्वाद्‌ ब्रह्म प्रसिद्धमेव; तथाप्यात्मस्वरूप एव श्रति-प्रत्यक्षयो- 
व्याहतार्थत्वात्‌ श्रतिप्राबल्यमङ्गीकत्येवात्मस्वरुप॑ निर्णयम्‌_, तत्तु प्रत्यक्ष- 
सिद्धं न जीवात्मस्वरूपमत्र, विवक्ष्यते, तस्य ब्रह्मत्वासंभवात्‌, ब्रह्मणो जग- 
व्कारणत्वेन श्रतो निर्देशात्त, तस्य चाहमर्थे जीवेऽसंभवात्‌ नाहमर्था5नात्मा- 
भवितुमहेति; तस्येव जगत्कारणत्वस्याप्युत्तरसूत्रेण विवक्षायां तु निरीश्वर- 
वादापत्ति। ईश्वरोऽपि हि स्वीकत्तव्यः, इति निरीइवरवादेन पूर्वेपक्षायोगं 
मनसि निधाय तडुपयोगितया मुख्यं शोधितं त्वंपदार्थमादायेव ब्रह्मजिज्ञासा 
्रस्तुतेति सूचनाथेमेवाध्यास भाष्यम्‌ 

तर्हि जगत्कारणं किमिति चेत्‌, तदपि ब्रह्मैव, इति ब्रह्मणो जगत्कारण- 
त्वोपक्षेपेण जीवात्मपरता ब्रह्मदाब्दस्य वारिता भवति । तर्हि कथम्‌ 
“अयमात्मा ब्रह्मे”त्यादि वाक्यमिति शङ्कायां तु जीवस्य किञ्चिज्ज्ञस्वाः 
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दिकसिव जगत्कारणत्वं तदतिरिक्तस्य ब्रह्वाणो5प्यौपाधिकम्‌ । परमाथे- 
तस्तु जगत्कारणमपि संशोधितं जीवस्वरूपवदू निर्विशेषसेवेत्येव जन्मा- 
दिसृत्रतात्पयसिति भाष्य एब व्यक्तम्‌॥ 

निर्विशेष ब्रह्मजिज्ञासायमेव सूत्रस्वारस्यम्र्‌ 


तथाच सकलजगत्कारणत्व॑ भगवतो नारायणस्य, सदाशिवस्य, यस्य कस्य 
वा सर्वाभिन्नस्य सर्वेशब्दवाच्यरय भवतु, जिज्ञास्यं तु ब्रह्मस्वरूपं निर्वि- 
शेषं प्रत्यगभिन्नं शोधिततत्त्वंपदलच्यं सर्वोपाधिविरहितं संबिन्मात्रमेवेति 
भगवत्पादानामारयः। न हि भगवतो नारायणस्येवात्र जिज्ञास्यत्वे तस्य 
“स विष्णुराह्‌ हि” इति निर्णीतस्य, अहमर्थस्य जीवस्येच सन्दिग्घत्वम्‌ ; 
पूर्वेसेवोपास्यस्य अगवतो नारायणस्य ब्रह्मशव्दवाच्यस्य निर्णीतत्वात्‌ तद्वि- 
'वारस्य विशिष्टमपर प्रयोजनं वा, येनासन्दिग्धत्वादप्रयोजनत्वाञ्च न ब्रह्म- 
जिज्ञासा कतेव्या स्यात्‌ । देवमीमांसयेब वोपास्यत्रह्मस्वरूपम्‌ , उपासना- 
प्राप्यं निर्णीतमेव । वाक्यविरेषमादाय विचारपरम्पण, परसमयनिरासो वा 
कामं क्रियताम्‌ , तदुभयं तु विनाऽपि चतुस्सूत्री निर्वहत्येव, इति व्यथा 
चतुस्सूत्री परमत इति तु निष्कषः ॥ 
तत्र सूत्रकारो ब्रह्मपदमात्रं प्रयु्जानोऽपि तत्तच्छास्त्रावगतं 
जीवन्रह्मेक्यमादायेव ब्रह्मशब्द प्रयुयुजे; सन्दिग्धवेदान्त- 
वाक्यार्थनिर्णेयमात्रार्थत्वात्‌ ब्रह्मसूत्राणाम्‌ , इति जीवनब्रह्मेक्यसंभवासं- 
भवाभ्यामेव पूर्वोत्तरपत्तौ, इति न विषयभेदः । परमते तु जीवे ब्रह्मशब्दाथे- 
मादाय पूर्वपक्षः, विष्णु ब्रह्मराव्दार्थमादाय सिद्धान्तः, इति पूर्वोत्तरपक्षयो- 
विषयभेदः, भिन्नप्रस्थानत्वं च तयोः, नेबमद्वेतमते सति चेवं “शारीरश्चो भयेऽ- 
पि हि भेदेनेनमधीयते” इत्यादिना हि जीवजगत्कारणत्वनिषेधोऽपि/संगच्छते । 


स हि यदि निर्विशेषमेवाविद्योपाधिवशादौपाधिकसुपादानम्‌ , स्वरूपं तु 
पारमार्थिकमीश्वरस्यापि निविशेषमेव. तहि जीवस्यापि स्वरूपतो निर्विशेष- 
त्वेन ब्रह्मस््रूपवत्‌ स्वरूगमात्रेणेश्वरेणेक्यात्‌ कथं न जगत्कारणत्वमोपा- 
धिकं न भवितुमहेतीति शङ्कावारणार्थ हि तत्सूत्रम्‌। शङ्कानिरासस्तु— 
औपाधिको भेद उभयोरप्युपाधिभेदात्‌ वतते इति शारीरत्वेनोपाधिना, 
तदुपहितरूपेण वा, जीवेश्वरयोभेंदात. , ईश्वरस्येव जगत्कारणता न शारीर- 
स्य वा । अधिकमुत्तरत्र विशदीभविष्यति ॥ 


इति जिज्ञासाधिकरणम्‌ 
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श्री 
अथ जन्माधिकरणम्‌ ॥ 
॥ जन्माद्यस्य यतः॥ २ ॥ 


जन्मादिसूत्रस्य तटस्थलक्षणद्वारनिविशेपश्ञापकल्वम्‌ | 


जन्मस्थितिभङ्गं यत:-सर्वेज्ञात्‌ कांरणात्‌ भवति, तद्‌ ब्रह्मेति सूत्रार्थ: । 
जराज्जन्मादिकारणत्बं ब्रह्मलक्षणमिति संप्रतिपन्नम । तत्तु स्वरूपान्तगेत- 
त्वात्‌ न स्वरूपलक्षणम , किन्तु शाखाचन्द्रस्येवोपलक्षणतया ज्ञापकमात्रम | 
तत्र प्रसिद्धमितरव्यात्रतेकत्वरूपं लक्षणत्वं पूवाधिकरणोपसंहारोक्तरीत्या 
स्वरूपतो जीवब्रह्मण: संविन्मात्रतयेक्येऽपि जीवत्वेश्वरत्वयोरोपाधिकत्वात्‌ 
उपाधिभेदेनोपहितयोर्घटाकार-मठाकाइादिन्यायेन भिन्नत्वात्‌ कार्य-कारण- 
योरपि कार्यात्मना भेदात्‌ कारणत्व॑ मायोपहितरूपेणेव, न त्वन्तःकरणोप- 
हितरूपेण, इति जीव-त्रह्मणोरुपहितरूपेण भेदमादाय मायोपहितचतन्य- 
मेवांपादानकारणम्‌_, न तु जीवोऽप्यन्तःकरणोपहितमिति व्यवस्थाप्यते । 
तत्र चान्तःकरणमिवाविद्यऽपि ब्रह्मण्यध्यस्तरूपेणंबोपाधिः । तत्त्वसाक्षा- 
त्कारेण चोपाधिद्यविगमे प्रस्यगन्रह्मेक्यं मुख्य: शास्राथः त त्त्वमस्यादि- 
महावाक्य॑मूलो दृढीभवति ॥ 


मायाविशिष्टब्रह्मकारणत्वमायापेक्षमेव, ब्रह्मणः । 


तत्र “यदिदं रजतमभात्‌ सा शक्तिरित्यत्र झुक्त्युपादेयत्वेन 
रजतं यथा शुक्तेरुपलक्षणम_, एवमत्रापि कारणत्वेन ब्रह्मण ईइवरस्य 
जीबव्याव्ठत्ततायां सिद्धायाम्‌, तदधिछ्ठितजगदूद्वारेणोपलक्षितमाया- 
द्वारा -जगदू ब्रह्मण उपलक्षणम्‌ । तथाचाज्ञानमावरकमुपादानं चापेक्ष्य 
कारणत्वव्यपदेशः, तेनाज्ञानकार्योपाधिकजीवव्याग्रृत्तिः, तारशजडव्या- 
वन्तिश्वार्थोसद्धा भवति। इदमेन्नाभिम्रेत्य वातिकम्‌ | 


“अस्य द्वेतेन्द्रजालस्य यदुपादानकारणम । 
अज्ञानम्‌, तदुपाश्रित्य ब्रह्म कारणमुच्यते ॥” 


इति । लोकव्यवहारसिद्ध कार्यश्च-कारणभावो सृदूघटयोरिव परिणासि- 
परिणामभावो माया-जगतोरेव, न तु जगदूब्रह्मणोः, ब्रह्मणस्तु मायापरि- 
णामात्मनाभानमात्रेण विनापि परिणामं केवलमज्ञान इव ततकार्येष्वप्यनुवेः 
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धेनाधिष्ठानस्येब सतो विवर्तोपादानता व्यवद्दारमात्रेण लोकप्रसिद्ध: कार्य- 
कारणभावः । संमतं चेदमीश्वरस्वरूपम्‌, तस्य जगत्कारणत्वं जीवस्वरूपमिव न्‌ 
लोकसिद्धमिति । अन्यथा “जन्माद्यस्य यतः” इतिसूत्रेण “यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते” इति श्रृतिझुपजीव्येव ब्रह्मलक्तणाभिधानं प्रसङ्गे न 
स्यात्‌ ॥ 


ब्रह्मयोगुणपूर्णत्वायोगकारणत्वे । 


यद्यपि जगत्कारणत्वमिव सकल्गुणपूर्णता5पि श्रत्या5वगम्यते, इति 
तदेव लक्षणं वकतुं शक्यम्‌ ; तथापि तस्य लक्षणत्वे दोषकारणत्वमपि ब्रह्मणो 
निरूपितं स्यात्‌ । सकलगुणा अपि त्रिगुणातीता अप्रसिद्धाः । दोषा सव- 
कारणत्वमपि श्रुत्या न साधयितुं शक्यते। न च सत्त्वादिहेयशुणराहि- 
त्यपरतया नयनं संभवति; तेषामपि भगवत्कार्यतया तद्वर्वस्यावश्यं 
स्वीकतेव्यत्वात्‌ ॥ 


अध्यारोपणेव सगुणत्वं ब्रह्मणः अतो निगु'णत्वानिरोधः 
अन्यथा | 


“ये चेब सात्विका भावा राजसास्तामसाश्च ये । 
मत्त एवेति तान्‌ विद्धि न त्वहं तेषु ते मयि ॥? 


इति त्रिगुणवत्त्वमपि भगवतो गीयमानमजुपपन्नं स्यात्‌। अन्न हि . 
यद्यपि भगवान्‌ न गुणेषु वर्तते, तथापि गुणा भगवति चतेन्त इति स्पष्ट- 
मभिधीयते। अत इद्मवगम्यते सगुणत्वम्‌ , निर्गुणत्वं च भगवो यथाश्रृत- 

मध्यारोपापवादविधयैव, इति सर्वे पि गुणा अगवत्यपि श्रुतिसिद्ध- 
त्वादुपादेया एव । सगुणत्बं च सवेकारणतयेवेति तु संप्रतिपन्नम्‌ , इति 
3 त्वम , जगत्कारणत्वं च भगवतस्तटस्थलक्षणविधयेव लक्षणम्‌ । तत्तु 
यावन्मायोपधानमेव। निवृत्तायां च तस्यां निर्बिशोषचिन्मात्रतैव मुख्यो ब्रह्म- 
क इति जीव-्रहंक्योपपादनार्थमेवात्र जगत्कारणत्वं लक्षणमभि- 


वहाण: कारणत्वे प्रकार भेदाः । 


तत्र करणजह्मस्वरूपेडस्त द्विविधा प्रक्रिया । मायाविशिष्ट ब्रह्म का- 
रणमू । माया, ब्रह्म चोभयं कारणमात्रमिति । तत्र माया परिणामिकारणम्‌ , 
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विशेष्यांशस्तु विवर्तोपादानकारणमिति प्रथमा प्रक्रिया । द्वितीया तु ब्रह्म 
मात्रमुपादानकारणम्‌ , माया तु निमित्तकारणमिति । तृतीयस्यां प्रक्रियायां 
तु माया सहकारिकारणम्‌ , ब्रह्म वोपादानकोरणमिति। . मायाशक्तिमद्‌ 
ब्रह्मोपादानकारणमिति तु पदार्थतत्त्वनिर्णयकारमतम्‌। मायेव जगत्कारणम्‌, 
यत्र माया परिणामिकारणम्‌ , ब्रह्म त्वधिष्ठानमात्रतया विवर्तोपादानमिति ॥ 


तत्र कारणत्वं ब्रह्मणो न याह्मम्‌, किन्तु स्वरूपान्तगंतमेव, परन्तु 
तन्न स्वाभाविकम्‌ , किन्तूपाधिसापेक्षमौपाधिकमेव ; परिणाममानावि- 
ाविषयत्वस्येव ब्रह्मोपादानत्वरूपत्वातू , तस्य मायाव्याबृतत्वात्‌ , 
तत्साधारण्याभावाञ्च । स्वरूपस्यापि तस्य यावस्मायोपधानमेव, 
तदुपहितमात्रस्वरूपलत्तणत्वात्‌ कारणस्य निर्विशेषं स्वयंप्रकाशं सर्वो- 
पाधिविरहितानावृतसंविन्मात्रस्वरूपलक्षणत्वं सत्य-ज्ञानानन्त्यादीनामिव न 
संभवतीति मत्वैव तटस्थलक्षणव्यपदेशो जगत्कारणत्वे । सत्यादिलक्षण 
एव स्वरूपलक्षणव्यपदेशश्च। औपाधिकस्वरूप लक्षणत्वम्‌, ; तटस्थलक्षणत्वं 
चेति त्वनथोन्तरम्‌॥ | 


बिप्रपत्तिस्वनुपहिते निर्विशेषेऽतीतमायादिसम्बन्धन्नह्मस्वरूप न छु 
जगत्कारणत्वस्य ब्रह्मस्वरूपलक्षणत्वे ॥ 


चित्कारणत्वे विवरणभामतीप्रस्थानन्यवस्था । 


तत्र ब्रह्मणो जगत्कारणत्वं जगदात्मना परिणममानमायापेक्षमित्यत्र 

न बिप्रतिपत्तिविवरणप्रस्थाने, यत्र ब्रह्मणोऽपि निमित्तकारणस्यव सत 

उपादानत्यमपीति , स्वीक्रियते । तत्र प्रकृतेरपि मायापरपयोयाः कारणत्व- 

स्वीकारात्‌ । तत्र ्रह्मोपादानतामात्न विप्रतिपत्तिरिति त्वन्यदेतत्‌ ।भामती- 

प्रस्थाने तु प्रकृतिने परिणामिकारणतयोपादानमिति ` यत्रोरीक्रियते, 
तत्रोपादानत्वेप्यस्ति विप्रतिपत्ति: ॥ 

मायाकारणत्वे छेतमताहिशेषः । 
तत्र बिवरणमताद्विशेषो द्वेतसिद्धान्तस्य मायां5शे तस्या अना 


मात्रे। तत्र परिणामिकारणस्य भन्नु bo रस्वभावस्याहतमतपरीक्षाया 
सिद्धान्तेऽपि ।स्वीकाराद्‌ मायाभङ्करत्ं दुनवार । सति चवं यदा 
तन्नाशः तदा ब्रह्म कथं जगतः कारणमिति. विवेक्तव्यम्‌ । यावन्मायाः 
सत्त्वं जगत्कारणत्वं ब्रह्मणः मित्यत्र न विसंवादः । - तत्र 
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मायात्रह्मसम्बन्धस्यानादे: संप्रतिपन्नत्वेऽपि मायायाः, सर्वेषां तत्कार्याणां 
च सावेद्किसम्बन्धो न भवति ; नमित्तिकप्राक्रतप्रलययो:---सर्वकार्य- 
सम्बन्धः सर्वेकारणत्वेऽपि न भवति। आत्यन्तिकप्रलये तु न माया- 
सम्बन्धोऽपि, इति व्यावहा/रकं सत्त्वमेव सर्वेषां त्रह्मव्यतिरिक्तानामिति 
स्वीकर्तेव्यमित्यद्वेतराद्धान्तः । अतो नात्र तटस्थळक्षणाभिधानं सूत्रा- 
शयानबोधनिबन्धनम्‌ ॥ 


भागत्रत्तस्याप्य हेतएतस्तारस्यस्‌ । 


तदुक्तम-- 


यत्तत्परै ज्योतिरनन्तमद्वय 
स्वसंस्थया नित्य निरस्तकल्मषम्‌ । 
ब्रह्माख्यमस्योद्भवानादिहेतुभिः' 
७२५ Ta ~ ~ 
स्वलक्षणलक्षितभावनिवृ तिम्‌ ॥ 
इति । इदं हि-- 


“ब्रह्मे मुहूर्ते उत्थाय वार्युपस्पृश्य माधवः । 
दध्यौ प्रसन्नकरण आत्मानं तमसः परम्‌ ।।” 


इति भवगतः श्रीकृष्णस्य ध्यानं प्रकृत्य प्रवृत्तम्‌ । अत्रानन्याद्वय- 
स्वय॑ज्योतिःस्व॒भावनिविंशेषात्मनेव भगवताऽपि यदि ध्यातं ब्रह्म, तर्हि 
सबिरोषातीतं निविशेषमेच भगवतः पारमार्थिकं स्वरूपमित्यवगम्यते । 
अत्रोद्धावनादिहेतुसिः, स्वालक्षणे रित्यत्रादिपदभयोगात्‌ कारणत्वादिक- 
युपहितस्वरूपान्तर्गेतं वस्तुगत्या तटस्थलक्षणम्‌ , स्वय॑ज्योतिष्टवाद्वितीय- 
त्वादि पारमार्थिकं स्वरूपलक्षणं च भगवता ध्यात मिति प्रतीयते । तेन च-- 


“वशीकृते मनस्येषां सगुणब्रह्मशीलनात्‌ । 
तदेवाविभेवेत्‌ साक्षादपेतोपाधिकल्पनम्‌ ॥?” 


इत्युक्तरीत्या सविशेषस्वरूपध्यानसुखेन निविशेषज्ञानधारावाप्तिभंगवतः 
श्रीकृष्णस्य ततः सूचयति ॥ 


से त लेट परप्रतीत्यनुवाद: ) इति तदेकवाक्यतया सूत्राशयोडपि निर्वि 
शेषत्रह्मजिज्ञासामुख्यतायां प्रमाणम्‌; अन्यथा भगवतो वासुदेवस्या पि 
ध्येयमपरं किं वा तत्त्वं तज्रानूयेत । 
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लक्षणं हि. तटस्थलक्षणं सजातीय-बिजातीयव्याबतेकम्‌, स्वरूप- 
लक्षण तु संकीणेतयाऽवगतस्य ळच्यस्यासंकीणरूपेण ज्ञापनम्‌ । तत्रोपहितँ 
तटस्थलक्षणलक्षितमेवानुपहितस्वरूपेण बोध्यते । स्वरूपस्य हिं लक्षणत्वो- 
पचारमात्रम्‌। अधिकमद्वतसिद्धी ॥ 
| तटस्थस्वरूपलक्षणद्यक्ृत्यथ्‌ । 


तत्र तटस्थलक्षणं जीवब्रह्मभेदं सिद्धवत्कृत्य; जीवस्याहमर्थस्य, शुद्ध- 
प्र त्यगात्मनो वा5ट्वेतमते कारणेक्यस्य द्वतमत इवानङ्गीकारस्य पृषे विशदी- 
करणात्‌ , तटस्थलक्षणमुखेन स्वरूपलक्षणलक्षितेन ब्रह्मणेव जीवस्येक्यस्या- 
द्वेतमतसिद्धान्तत्वात्‌ , इति न जीवेक्यवादिनां कारणवाक्येषु जीवनि- 
राक्रणमयुक्तम्‌। तेन च न केवलं जीवानाम्‌, किन्तु जडानामपि 
व्यावृत्तिरथेसिद्धा । न ह्यदवेत सिद्धान्तेऽपि मायोपहितमीश्वरचेतन्यमिवान्तः- 
करणोपहितो जीवोऽपि कारणम्‌, जडा वा ब्रह्मवत्‌ , इति न स्वेतरसजा- 
तीय-विजातीय-व्याव्रृत्तिविरोधः, इति नेदं लक्षणं जीवेऽतिव्याप्तम्‌ । 
अत एव भाष्यम--“न च यथोक्तविशेषणस्य जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वरं 
मुक्त्वाऽन्यतः ` प्रधानाद्चेतनात्‌. संसारिणो वोत्पत्त्यादि संभावयितुं 
शक््यम्‌”---इति ॥ | व 


जीवेश्वरेक्यं नाद्वेतवादे, किन्तु संविन्मात्रामैदुवाद एव । 


` इदमनेन ज्ञायते न जीवस्योपहितस्यापि मायोपहितत्रह्मण इवेश्वर- 
` पदानभिघेयस्य कारणत्वम्‌, न वा तेनेक्यम्‌, किन्त्वनुपहितरूपेण, 
इति ब्रह्मापि न कारणमिति। जीवन्रह्माभेदो ्भयोरप्यनुपहिताव- 
स्थामसिप्रेत्यैव । अत एव “तत्त्वमसी” त्यादौ भागत्यागढक्षणया5द्वतनि- 
बाहः, इति कारणस्यैव सरवज्ञत्वादिगुणेः संसगः, नाकारणस्येति सूचनादू 
निर्विशेषं न कारणम्‌, इति तस्यापि व्यावृत्तिरपि न दुष्टा। न चानेन 
निर्विशेषस्य निषेधः संभावयितुं ` शक्यते। यद्यनेन न 

त्तं कारणवाक्याप्रतिपाद्यलादित्यापायते, ' तहीष्टापत्तिः। कारणः 
बाक्यद्वारेण निर्विरोषस्वरूपमात्रबोधकं हि-“सेषा भागेवी वारुणी विद्या। 
परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिते”ति बाक्यम्‌ । यत्‌ परमं व्योमेव “यतो वा” इत्यादि- 
वाक्यानां सुख्यं लक्ष्यम्‌.) यदेव तु आनन्दमयस्यापि प्रतिष्ठात्वेन “ब्रह्म 
पुच्छं प्रतिष्ठे”ति वाक्येन सर्वप्रतिष्ठात्वेन वा पूवेस्यां वल्ल्यामुपसंहृतम , 
अत्रापि प्रतिष्ठतेतिपदेन प्रत्यभिज्ञाप्य पुनरप्युपसंहियते; इति 

३० की 
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“«्बलक्षणेरूद्भवनादिद्देतुभिरि”त्यस्य तटस्थ-स्वरूपोभयळच्तणपरत्वमेवोद्भ- 
वनादिहेतुभिरित्यादिपदप्रयोगात्‌ स्वलक्षणपद्प्रयोगाञ्चावगम्यते । तत्र स्वल- 
क्षणपदं स्वस्य लक्षणम्‌. स्वमेव लक्षणमिति द्वेधा5थं गमयति,। तत्राद्यं 
तटस्थळत्तणाभिप्रायम्‌ , द्वितीयं स्वरूपलक्षणाभिप्रायम्‌। आद्यं स्वरूपान्त- 
गेतम्‌ , द्वितीयं तु स्वरूपमेवेति निष्कर्षः । उभयथा तु--जन्माद्यस्य? इति 
नानुपपन्नम्‌ ॥ | 


यतो वेतिवाक्य्रस्याभिन्ननिमित्तोपाद्वानपरत्वम्‌ । 


तत्र यत इति पञ्चमी ब्रह्मण उप।दानत्वै विवर्तमानतयव विवक्षति । 
न ह्यन्यथा पञ्चमीनिर्देशस्य निमित्तोपादानहेतुसाधारणस्य निर्देश 
उपपद्यते, श्रतौ सूत्रे च; अन्यथा “जन्माद्यस्य येने”त्येव सूत्रणं 
स्यात्‌ , इति निमित्तकारणतामात्रे नोक्तसूत्रस्य तात्परम्‌ । विवर्तो- 
पादानत्वं च जगतस्तत्राध्यस्तत्वं विना नोपपद्यते, इति निविशेषो- 
पपादकतायामेब स्वरसम्‌ । तेन च ब्रह्म सगुणमपि, निरुणमपि । सगुण- 
स्वमविद्ययाऽव्रृतत्वमपेक्ष्य विशेषाधिष्ठानतया, निविंशेषत्वमानन्दादिना- 
रुपेणाज्ञानेऽनाद्यविद्यानिवृत्त्युपलक्षितनिविशोषसन्मात्रतयेति सवासां 
श्रतीना स्वरससमन्वयः ॥ 


अक्षरविद्याया अष्यद्ने त एव स्वारस्यम्‌ । 


“अक्षरात्‌ परतः परः” इति परमात्मनो5क्षरस्य त्वद्रेइयत्वादिकं 
मायोपाधितो विनिसुंक्तस्येब, भूतयोनित्वं तु तदुपहितरूपेणेति 
ज्ञापयति । अतो ज्ञायते विशेषणविधया तटस्थलत्तणम्‌ , उपलक्षणवि- 
धया तु स्वरूपलक्षणमिति । काकस्य ग्रहोपलक्षणत्व॑ हिं काकमपेक्ष्येव, 
न तु तद्वतमानताम्‌ , इति जगद्गतेमानत्वमनपेक्ष्य सप्रपञ्त्वम्‌, सगुणत्वं 
च । तन्निवृत्तिमपेक्ष्य तु निर्विशोषत्वम्‌ ॥ 
| तत्र सगुणत्वावस्थायामेव कारणत्वात्‌ तस्य च मायोपहितमात्रा- 

नुबन्धित्वादू जीवव्यावत्तिरबाधा । अनुपहितावस्थकारणत्वोपलक्षिताना- 
वृतसंबिन्मात्रता विगलितोपाधित्वाद्‌ जीवन्रह्मेक्यमेबोपपादयति, इति न 
तदा जीवः, न वेश्‍वरो5ज्ञानोपहितावस्थ:, न तदा व्यावतेनीयम्‌_, व्यावर्तकं 
वा किमपि | सवथा तु प्रपञ्चविवतेतामभिम्रेत्येव ब्रह्मणो जन्मादिलक्षणं 
जन्मादिसूत्रार्थः । समर्थयिष्यते च विवरतेबादस्तदाच्तेपनिरासपुवेकं 
प्रकृत्यधिकरणादावपि । तावताऽपि हि “जन्माद्यस्य यतः” इति सूत्रं 
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मुख्यार्थमेव, इति नात्रामुख्यार्थताशंकाया अवसरलेशोऽपि। न चात्र 
मायागतं लक्षणं ब्रह्मणो लक्षणम्‌; मायायाः परिणामिकारणत्वात्‌ , 


ब्रह्मणश्च विवतोपादानत्वात्‌ , तयोभेंदाञ्च ॥ 
जन्मादिसूत्रे न लक्षणा । 


न चात्र सुत्रे लक्षणा जीव-ब्रह्मेक्यनिरवाहाय; कारणस्येव सतो ब्रह्मणो 
जीवेनोपहितेन, अनुपहितेन शुद्धेन वेक्यस्य शास्त्रार्थत्वात्‌ । न हि जन्मा- 
दिसुर्् जीव-ब्रह्मणोरभेदमभिप्रेत्य, येन तत्र लक्षणा स्यात्‌। न च तेन कार- 
णत्वमविविक्षतम्‌, किन्तु विवतेमानत्वरूपमेव तदू ब्रह्मण आवृतस्य वतेत 
इत्येवोक्तं सूत्रं साकयत्ति । तत्तु निविशेषताया उपपादकमिति त्वन्यदेतत्‌। 
जीव-ब्रह्मेक्यं तु “तत्त्वमसी”तिवाक्यस्येवार्थः, न तु कारणवाक्थस्य। तञ्च 
“सदेवेदमि”ति सामानाधिकरण्यम्‌, अद्वितीयत्वं च कारणस्य प्रकृत्य 
“तत्त्वमसी”ति सदृष्टान्तमद्वेतमेव गमयतीति व्यक्तमुपोद्‌घात एव, 
व्यक्तीकरिष्यते च ॥ | | 

५तुत््वमसी”त्यत्र न गौणं सामानाधिकरण्यं सिंहो देवदत्त इत्या- 
दिवित्‌, न वा तत्रातत्त्वमसीति वाक्यपरिवृत्तिद्वेतभाष्या3नुव्या- 
ख्यानानुपष्टब्धाऽपि तद्‌गुणसारत्वसूत्रद्वंष्ट्या । अत एव “तत्त्वमंसी त्यत्र 
गौणं सामानाधिकरण्यं तदूभाष्यादी । तत्त्वमसिमहावाक्यस्याखण्डाथे- 
त्व एव. स्वारस्यमिति तु व्यक्त तत्र तत्र, इति नात्र प्रसङ्गे तद्विस्तराथे 
प्रयत्यते ॥ | ; 

_ ` ` स्वप्रकाशास्य सद्वितीयत्वानिस्यत्वोभयव्ययस्था । 
संविन्मात्रमावृतावस्थं कारणम्‌ , अनावृतावस्थमद्वितीयम्‌, इतिः तदा- 
बृतावस्थामपेक्ष्य सगुणवाक्यानि, अनावृत।खण्डात्मतामपेकष्य तत्त्वमस्या- 
दिवाक्यानिःजीवन्रह्मेक्यपराणीति हि विषयविवेक: । तत्र संबिन्मात्रस्य 
स्वभ्रकादास्याप्यविद्ययाऽऽवरणम्‌ . तदाश्रयत्वम्‌ , तस्याखण्डाकारेण ज्ञानेन 
निवृत्तिरित्यादिक तत्र तत्र विशदमेव, इति नेक्ये, प्रकाशमात्रें वा भेदभ्रमः, 


किन्त्वनाद्यविद्यायोगेन कल्पितानांदिसदादिभेदस्य ब्रह्मण आनन्दात्मना5-. 


ज्ञानदशायाम । अखण्डं हि स्वरूपं ब्रह्मणस्तत्त्वम्‌, न त्वनाद्यविद्या- 
सम्बन्धनिबन्धनानादि खण्डं रूपम्‌, इति यावद्खण्डाकारवृत्ति तत्त्वा- 
प्रतिपत्तिनिबन्धनो भ्रमो न निर्वाढु न पार्यते । यावदविद्यासम्बन्ध स्वप्रकाश- 
चतन्यरूपमप्याबृतमेवः । अत पबः दि भ्रमो5पि ।! | 
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अज्ञानेनावरणादानन्दांशस्य बन्धकारणत्वश । 


तत्रावरकमप्यज्ञानं नियमेनानन्दांरामावृणोति, चिद्‌॒रश सदशं च तदा 
तदा, यदा तदिव तदध्यस्त उपाधिरपि अस्तीति आतीति वा प्रकाइते, 
आनन्दांशस्तु तदा तदा तत्तदाकारवृत्तो बिन्दुमात्रेण प्रतिफलित एव 
भासते, येनोपाधिषु प्रेमाविभांवः । सोऽप्युपाधीनां सत्त्वांशविकासावस्था- 
यामेव; अन्यथा त्वप्रकाशः। तभोगुणाधिक्ये तूपाधिधर्मस्य ठुःखस्यवो- 
पाघेरिव प्रकाशः, इति ना.विद्यानिअन्धनत्वेऽप्यावरणस्य सवंदाऽनवभास- 
प्रसङ्ग 


यथा चाखण्डार्थत्वेडपि तस्वमसिवाक्ये न सर्वेपद्वेयथ्यांदिकम , 
तथाऽन्यत्र व्यक्तम्‌ ॥ 


निविशेषस्त्र वेदप्रतिपाद्यत्वाविरोधः । 


ब्रह्मस्वरूपं हि तत्‌ सगुणं निविशेषं च श्रतिरेव बोधयति । न ह्यपौरु- 
षेयो वेदः शब्दत्वाद्‌ मूको नाम; अन्यथा सगुणमपि ब्रह्म कथं श्रतिवोध्यं 
स्यात्‌ ? निर्विशेषस्य वाच्यत्वं तु सविशेषगतविशेषांणां दोषाणां संशोधनेन, 
“नेत नेति” इत्यादिवाक्यविशेषेः निर्दोषशुद्धात्मबोधनेन वा न विरुद्धम ; 
अन्यथा ब्रह्मणो निदोषत्वप्रतिपादकानां वाक्यानामपि कथं न मूकता ? इति 
निर्विष ब्रह्मेति न स्वक्रिया।वरूद्धम्‌। प्रतिपाद्यत्वं हि ब्रह्मण आवरका- 
विद्यानिवतेकवृत्त्युत्पादनमात्रेण। न च वृत्तिः प्रमाणजन्या प्रमाणानिर्वाह्या, 
आवरणनिरासो वा न वृत्तिनिवोह्य:, इत्यर्थसिद्धं निर्विशेषत्वं स्वनिर्वाहार्थ 
स्वक्रियामपेक्षते; स्वप्रकादानिविशेषस्त्ररूपस्य, विशेषनिरासमात्र एव प्रमा- 
णानां व्यापारात्‌ । तदुक्तम्‌--““अविद्यानित्रृत्तिपरत्वाच्छास्रस्ये”ति। निवि 
शेषपद्न सव॑षा ।वशषाणा नरासात्‌ प्रतिपाद्यत्वमपिः निरस्यत एव । 
अत एव ब्रह्मणा वृ।त्तव्याप्यत्वमात्रमू, न फळव्याप्यत्वमिति सिद्धान्तः । 
आवरणानरासाथंवृत्तिजत्रकत्वमा3ण ` प्रकाशकत्वाविशेषात्‌ कथं नाम 
मूकत्वं वेदान्तानां 1र्नोवशेषत्रह्मश्रतिपाद्ने ? वाग्मित्वं तु प्रकादाकत्वमात्रेण, 
वेदान्तवाक्यानामांपं समानम्‌ ॥ 


अभेदुऽपि भेदव्यपदेशोपपत्तिरद्वेतमते$पि । 


तत्र वस्तुगत्या निर्विशेषेडपि सचिशेषत्वमविद्यावशात्‌, न तु स्वतः । 
तत्र सञ्चिदानन्दादिरपाणामभेदेऽप्यभिन्नेऽपि भेदव्यवद्दारस्य द्वृतमते 
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“अनन्योडप्यन्यशब्देने ” तिवद्‌ न विरुद्ध'यते । इयान्‌ विशेषः-यद्‌ द्वेतम- 
ते5प्रामाणिकविशेषाधीना5भिन्ने भेदव्यवस्था, अद्वेतसिद्धान्ते तु प्रत्यक्षानु- 
मानार्थापत्त्यागमसिद्धाविद्याधीनाऽभिन्ने ब्रह्मणि सदादिभेद्व्यवस्था 
यावदखण्डाकारसाच्षात्कारम्‌। सर्वथा तु यावदविद्योपधानमेव जगत्का- 
रणत्वं ब्रह्मणः, इति जगत्कारणत्वं ब्रह्मणो न स्वभावः, येन तदपि सञ्चिदा- 
दिकमिव ब्रह्मणः स्वरूपं स्यात्‌ , इति जगञ्जन्मादिकारणत्वेन ब्रह्मलक्षणमिदं 
न परमार्थतो निविंशेषतायाः प्रतिबन्धि ॥ 


जन्मादित्रयलक्षणोपपत्तिः । 
एतेन--- 
“अन्तः समुद्रगं विश्वप्रसूतें: कारणं तु यत्‌ । 
सृक्तोपनिषदाद्युक्तं जन्माद्यस्येति लक्ष्यते ॥ 
सृष्टिः, स्थितिश्च, संहारः, नियतिः, ज्ञानमावृति: । 
बन्ध-मोक्षावपि ह्यासु श्रृतिषूक्ता हरे: सदा ॥? 


इति-व्याख्यातम्‌। अत्र यद्यपि जन्माष्टकं ब्रह्मलक्षणमिति बहुतर 
तत्तच्छ,तिवाक्यानामपि शुणोपसंद्दारन्यायेन जन्मादिसूत्राथं इति 
VIE a ९ ~ ~ जन्मा 
प्रतिपाद्यते; तथापि मुख्य: सत्राय. जन्म-स्थिति-भङ्गमेव; न तु जन्मा- 
दष्टकं ब्रह्मलक्षणभिति— 
जन्मा दित्रयस्य सर्वलक्षणोपछक्षणस्वं तत्र सवंषामन्तर्भावात्‌। 


“जन्माद्यस्य यतः” इति प्रत्यभिज्ञातं “यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते ” इति विषयवाक्यमभिम्रेत्यव, इदं चोपलक्षणं सर्वेषां सृष्टि- 
वाक्यानां तत्तच्छ ति-स्मृत्यादिगत।नां गुणे.परसंहारन्यायेन, एवं सत्या- 
दिस्वरूपलक्षणवाक्यानामप्युपलक्षणम्‌। इदमेवाभिप्रेत्य “अन्यान्यप्येवं 
जातीयकानि वाक्यानि नित्य-शुद्धःबुद्ध-सुक्त-सवेज्ञ-स्वरूपक्रारणविषयाण्यु- 
दाहतेव्यानि' इति भाष्यं सर्वेष्वपि सिद्धान्तेषु, इति पुरुषसूक्तादिविष- 
यवाक्यताऽपि न विप्रतिपन्ना; सर्वेषामपि कारणवाक्यानां गुणो पसंहार- 
न्यायेन निविशेषतात्पर्यकत्वमात्रे तात्पर्यमिति तु विशेष: | तेन च— 


सृष्टिः, स्थितिश्च, संह्दारो नियतिज्ञांनमावृतिः । 
बन्ध-मोक्षावपि ह्यासु श्रुतिषृक्ताः हरेः सदा ॥” 
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इति लक्तणाष्टकविवक्षाऽपि न वायेते । तत्र सृष्टौ नियतेः, स्थितोज्ञाना- 
बरण-बन्धानम्‌ संह रेमोक्षस्य चान्तर्भावाजन्मादित्रितयमात्रविवक्षा, यथा 
प्रण्णां भावविकाराणां त्रिष्वेवान्तर्भावादिति भाष्यतोऽनसीयते, इति एथ- 
क्त्वमाश्रित्य लक्षणाष्टकविवक्षापि न सूत्राशयविरुद्धाऽद्वेतसिद्धान्तेऽपि ॥ 
जन्मादीनां मिरितानां प्रत्येकं वा लक्षणत्वे न निर्भरः । 
तञ्च जन्मादिकारणत्वं प्रत्येकं वा मिलितं वेत्यत्र तुन निभेरः, इति 
क चनेकेकलक्षणस्येब श्रवणेऽपि ब्रह्मण एव ग्रहणम्‌, यथा अत्ताधि- 
'करणे संहतेत्वमात्रेण ब्रझलिङ्गेन ब्रह्मम्रहणम्‌ । तत्र ब्रह्मण उपादानत्वमात्रे 
जन्मकारणवं भङ्गकारणत्वञ्च प्रत्येकलक्षणम, निमित्तकारणतामात्रे तु 
स्थितिकारणत्वमपि प्रत्येकलक्षणम्‌ , उभयविवक्षायां तु जन्म-स्थिती, जन्म- 
भङ्गो द्वौ प्रत्येकं लक्षणमित्यपि मन्तव्यम्‌ । स्थितिरपि तदात्मनाऽनुवेधमा- 
त्रेण, इति तस्या अपि प्रत्येकलक्षणत्वसुपादानत्वेऽपि, इति मिलितामिलित- 
लक्षणत्वपक्षविवेकः ॥ | 
जीवपूवपक्षोपपत्तिरद्वेतवादे । 


अत्र पूबेपक्ते जीवः; सिद्वान्ते ब्रह्म; जीवस्यापि कारणत्वात्‌ , ईश्वर- 
स्यापि तथात्वात्‌। तन्न यद्यप्युपद्दितो जीव: पृ५पत्ते, अनुपहितस्तु सिद्धान्ते 
विबक्षितो निर्विशेष एव ; तथापि निर्विशेषस्य तस्य तत्त्वमस्यादिवाक्येर- 
क्याभिधानाद्‌ इश्वरवत्‌ तस्यापि कारणत्वं भवत्विति इङ्क।वारणार्थ- 


मिद्मधिकरणम्‌ ॥ 


इदं चाज्ञानस्य जीवाश्रयत्वपक्षमादाय । त्रह्माश्रयत्वपत्तेऽपि तत्पदा- 
थेस्य स्वरूपतो निर्विशेषेणेक्याद्‌ जगत्कारणत्वस्य तटस्थलक्षणत्वम 
भिप्रेत्य । तेन सविद्येषद्धारा निर्विशेषलक्षणं न विरुध्यते, इत्यभिप्रत्यव 
जगत्कारणत्वस्य लक्षणत्वम्‌ | इदं सर्वेप्रस्थानसाधारणम्‌ ॥ 

_ तत्राज्ञातस्य जीवत्वं निविशेषवाक्येऽपि सामानाधिकरण्यनिवाहः 
माश्रित्य, ब्रह्मवदीश्वरस्यापि ' जीबत्वोप.हतचतन्यस्य तदुपधानमात्रनिब- 
न्धनम्‌, न तु जीवत्वविशिष्टाश्र यत्वेनेति ब्रह्मसिद्धधादो व्यक्तम | 
जीवकारणताया न संभवः । ब्रहमाश्रयत्वपत्ते तु जीबन्रह्मेक्यं न जगत्क्रारण- 
` त्वविशिष्टं ब्रह्माश्रित्य, किन्तु पूर्वोक्तविधया तटस्थलक्षणलक्षितनिविशे- 
षचेतन्याभिप्रायेण, इत्युभयथापि जीबकारणत्वं न सम्भवतीति/सिद्धान्ता- 
शयः । इदृमेवाभिप्रेत्य कल्पतरुनेदति-- 
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“जीवाज्ञानादू जगत्‌ सर्वे सकारणमिति ब्रुवन्‌ । 
क्षिपन्‌ समन्वय जीवे न लेजे वाक्पतिः कथम्‌ ॥? 
इति ॥ 
इद्मुपलक्षणं ब्रह्माश्रयत्वपक्षस्यापि | तथाच ब्रह्मणोऽपि निर्विशेषत्व॑ 
जीववत्‌ प्रतिपादयितुं त्वंपदार्थस्य निविशेषा धेष्टितस्य न कारणत्वम्‌ , 
किन्तु तत्पदाथस्येव निंबिंशेषाधिष्ठितस्येति निरूपणात्‌ तत्त्वमसिमहावा- 
क्यार्थत्वस्योभयोरपि नि्विशोषत्वबोधनेनेदमधिकरणं सफलम्‌ ॥ 


स्वरूपलक्षणे$पि तात्पर्य जन्मा दिसुत्रस्य । 


“किंलक्षणं पुनस्तद्‌ ब्रह्मेशतिभाष्यस्य किंस्वरूपं तदू ब्रह्मेत्येवार्थः. न. 
तु तत्र व्यावर्तेकधर्मरोधनार्थत्वमात्रं लक्षणपदस्य. इति स्वरूपलत्षणस्यापि 
परम्परयोपळच्तणं जन्मादिसूत्रम्‌ । व्यक्तं चतद्‌ आष्ये । तत्र स्वरूपम- . 
संकी्णतया, अनुपहितरूपेण वा केबलं ज्ञाप्यते । तञ्च वाक्येन निघेमे- 
कस्यापि बोधसंभवाद्बाधम्‌ ।। 


तेन च स्वरूपेणेव धर्मवत्त्वादू निर्धमकत्वविरोध इति शङ्का नोत्ति- 
छति। व्यावतेकधमे-स्वरूपान्यतरस्य लक्षणपदार्थतवेऽपि कृत्वाचिन्तया 
तत्र तत्र व्यावर्तेकधर्मामिप्रायेण, व्यावतेकाभिप्रायेण वा 
लक्षणपदप्रयोग:ः, इति तत्पदार्थब्रह्मनिविशेषस्वरूपद्वारा जीवन्रह्मेक्यं 
न चिद्रूपत्वेन, इति त्वम्पदार्थमात्रलक्षणामङ्गीङृत्य तत्त्वमस्यादिवाक्येऽप्य- 
भेदप्रतिपादनपरमिति शङ्काया नावसरः, इत्युभयोरपि प्रकरणवशात्‌ 
संविन्मात्रेणेक्यमभिप्रेत्येव पदत्रयलक्षणयेवेक॑यबोध इति सवेमनवद्यम्‌ ॥ 


तत्त्रमसीत्यत्रा मेदविवक्षायांमसिपदोपर्पात्तः | 


सामानाधिकरण्यस्थलेऽस्ति-भवत्योरप्रयोगेऽप्यध्याहारो वाक्यस्य क्रिया- 
पद्घटितत्वनियममादाय, इत्यसिपदं समानाधिकरणपदद्वयाबगतेक्यानुवाद्‌- 
मात्रम्‌। अत एवाभिहदितान्वयवादः केषाग्नाहतिनाम्‌ । वक्तव्यं चात्र 
सव पूर्वमेवोक्तम्‌ ॥ 


टवैतसिद्धान्ते तु देवदामीमांसासिद्धस्येव ब्रह्ममीमांसाप्रथमसूत्रेण, 
तस्यैव द्वितीयसूः णेत्येकस्येव चवितचदेणं निष्प्रयोजनम्‌। तत्र यदि 
सष्टयादयो विश्वस्य बहुषु श्रतिषु भाष्योदाहृतासु हरेरेब, इति देवतामीमां- 
सायामपि तासामनुसारेणेब विष्णुपरता निर्णाता, तद्दि कथं वा ब्रह्म- 


२९६ न्यायसुधापरीक्षा 


पदस्य श्रतौ प्रयुक्तस्य जीवपरत्वशद्धा ब्रह्ममीमांसाप्रथम सूत्रे, द्वितीयसूत्रे 
चु? किं वा प्रयोजनमाम्रेडनस्य ? 


'तसते जीवपूर्वपक्षताश्योगो पसंद्वारः । 


यदि निर्विशेषपरता त्वम्पदाथशोधनमुखेन प्रवृत्तप्रकरणगतत्रह्मशब्द- 
स्य, तत्पदाथशोधनसुखेन प्रवृत्तस्य तत्पद्स्य च, तहि अद्वेतसिद्धान्त- 
दृष्ट्या पूर्वपक्षः, तयेव दृष्टया सिद्धान्त इत्यद्वेतबाद एव युज्यते । द्वेतिनां 
तु जिज्ञासासूत्रघटकब्रह्मपदेन सविशेषस्य ब्रह्मणो जिज्ञास्यत्वे निर्णीते, 
तत्रेवाद्वतसिद्धान्ते निरस्ते च कथमद्वेतसिद्धान्तानुसारेण पूऽपक्षस्यो- 
स्थितिः ? अतःशाब्देन प्रसक्तसर्वदोषनिरसनेन सविशोषब्रह्मजिज्ञासाया 
निर्णीतत्वात्‌, अ्दमर्थकिचिञ्ज्ञजीवपू्वपक्षता तु नावसरत्यपि ॥ 

जन्मादिसूत्रस्य रुद्रादिकारणत्वनिरासे तात्पर्यात्रोगः । 

एतेन--हिरण्यगर्भ-रुद्रादिव्यावतनाथ जन्मादिसूत्रमिति- ्रस्युक्तम्‌ । 
तत्र हिरण्यगभेस्य, रुद्रस्य च यथाक्रमं सृष्टिकारणत्वम , संहारकारणत्वं च 
प्रसिद्धं सर्वेषु पुराणेषु, विष्णोस्तु पाळक्रत्वमात्रम्‌ ? ब्रह्म-विष्णु-शिवात्मकस्यः 
तुरीयस्येच तु त्रितयकारणत्वं विष्णुपुराणादितोऽवगम्यते, इति विष्णोः 
स्वेकारणत्वाभावेन, त्रिषु विष्णुप्राधान्ये कारणाभावेन च तत्र विष्णो- 
रेकस्येबांशित्वम्‌ , अपरयोरंशत्वम्‌ , उत ब्रह्मणः, रुद्रस्य वांऽशित्वम्‌, अप- 
रयोयेथायोगमंशात्वमित्यत्र विनिगमकाभावेन, अधिकतरश्रतिषु रुद्रस्येवां- 
शित्वेन विष्ण्वादिकारणताया आश्रानेन तस्येव प्राधान्याबइवकत्वेनां- 
शाँरिनोरेक्याभिप्रायत्वे मायोपहितस्य तुरीयस्येच सरवशब्द्वाच्यत्वे च 
विष्णोरेव सुष्टयादिकारणत्वे न किमपि संप्रतिपन्नं प्रमाणमस्ति ॥ 


मायोपहितस्य तुरीयस्य सविशेषत्रद्मण एव तठुपाघेमायायाः सत्त्वा- 
दिशुणाधिक्यापेक्षया विष्ण्बादिपद्वाच्यत्व॑ तत्तत्कायंबशेन, एवं ब्रह्म- 
रूद्रयोरपि तच्ञब्दवाच्यत्वम्‌ , मूलतत्वरूपेण सर्वस्य ब्रह्मशच्दबोध्यत्वम्‌ , 
इति न केवलं जीवत्योपलक्षितसंविन्मात्ररुपेण जीवानाम्‌, किन्तु विष्णुः 
्ाद्युपलक्षितसंबिन्मात्रेण मायोपाधिककारणत्बोपलक्षितस॑बिन्मात्रेण वोक्त- 
सर्वाभेद एव श्रृति-स्म्रति-पुराणेतिहासादिचतुदशविद्यास्श्रानपर्यवसानमिति 
निष्कषेः॥। 

रुंचिभेदेन सगुणस्य ब्रह्म-रुदरादेरप्युपास्यत्वम्‌ , इति न कस्याप्युत्कर्षः । 
अत एवोपास्यत्व॑ रुचिभेदेन यस्याः कस्या अपि, सवासां वा' देव- 
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तानाम्‌, ज्ञेयत्वं ठु. तत्तदुपासनापाटवाधीनाविभावः. संवोभिन्नसंबिन्मा- 
त्रस्यवेति न लेशतोऽपि व्याघातः ।! | 


तत्र वेषस्यदृष्टिस्तूपाधिभेदमात्रप्रयुक्ता न किंचित्करी । पुराणभे देन 
उपनिषद्दिशोषेणय च शिव-विष्ण्वाद्यपासनोत्कषोपकपाँदिश्रवणं तु न 
हि निन्दा'न्यायेनेब । महाभारतादौ, अन्यत्र च शिव-विष्ण्वायभेद्‌- 
श्रवणमप्यत एवोपपद्यते । तद्धि तत्तदुपाध्युपलक्षितस्वरूपमादाय, न तंद्वि- 
शिष्टस्वरूपसादाय, इत्येकव्यासकर्देकविविधपुराणानाँ परस्परविरुद्धाथंतया 
प्रतीयमानानासप्यत एबककण्ख्यम्‌ | 


पुराणानासेककण्डयस्‌ । 


तत्र कुत्रचन विष्णो रुद्राययत्पत्तिराम्रायते, क्वचिदरदराद्विष्णोरितिं 
विरोधस्तु “व्याख्यानतो विरोषम्रतिपत्तिरि”ति न्यायेन व्याख्यानेन : 
परिहरणीयः । तञ्च व्याख्यानं तुरीयं सायोपहितरूपमादाय ब्रह्म-रुद्र-बिष्णू- 
नामपि तत उपाधिमात्रेण, कार्येभेदमात्रेण वाऽऽविर्भावं स्वीकृत्य सम्भवति । 
विष्णूत्कषे, शिवोत्कषें, तदपेक्षया5ट्रेततत्त्स्येव पारमार्थिकत्वे च भूयस्यः 
भ्रतयः प्रसिद्धा नृसिंहतापिन्युपनिषदादयः; निविशेषमुख्यपरमात्मस्व- 
रूपस्योपहितस्चरूपांशस्वाद्वा, तत एबाविभांबं मत्वा वा विष्ण्वादीनां 
जन्मश्रतिनया ॥ 


सवेषां दशनानामधिकारिभेदेन प्रामाण्यव्यवस्था । 


तत्र _विष्णुजन्मनिषेधपराणि, तस्येव - कारणत्वनिरूपणपराणि च 
वाक्यानि, रूद्रादिकारणतापराणीब चालिनीन्यायेन तटस्थलक्षणविधया 
निर्विशेषपर्यंवसायीनीति सर्वेषां दर्शनानामधिकारिभेदेन, रुचिभेदेन 
वा प्रवृत्तानामद्वेतततत्वपरमाथंतायामेब स्वारस्यम्‌; अन्यथा पाशुपत 
पाञ्चरात्राद्येकेकमात्रप्रामाण्ये विनिगमनाविरहः ॥ 


पाञ्चरात्रस्यापि वेदाविरुदांश एव प्रामाण्यम्‌ । 


पाञ्रात्रस्य वेदारण्यकशब्देन ग्रहणेन तस्येव वेदिकत्वम्‌, न तु 
पाझुपतादेरिति तु गुणसौरभे पाञ्चरात्रस्य वेदबाह्यत्वस्य श्रीवादिराज- 
तीर्थेरुपपादनादू न. युक्तम्‌। वेदमूळकत्वेन प्रामाण्यं तु पाशुपतस्यापि 
समानम्‌। वेदविरोधस्त्वंशविशेष उभयत्र समानः ॥ 
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अत एव द्वितीयाध्याये ट्वितीयपाद उभयोरप्यप्रामाण्यमंशबिशेषे 
साध्यते । ट्रेतसिद्धान्ते यद्यपि शास्तरयोनित्वाधिकरणे पाञ््रात्रप्रामाण्यं 
साध्यते, तदधिकरणं तु शाक्तमतनिरासपरतया योज्यते; तथापि तत्र 
सरवेभाष्याक्षुण्णोऽपूर्वे एव पन्थाः श्रीमध्वाचार्याणाम्‌। भारतं तु पाञ्च- 
त्रसिद्धान्तं पिष्टपशुयागादिबिषये यद्यपि समर्थयति; तथापि कूमपुराणे 
बेदिकानां पश्वालम्भः, पाञ्चरात्राद्यागमानुयायिनां पिष्टपश्चालस्भ इति 
विवेचनाद्वेदिकित्वं पाञ्चरात्रस्य साधयति | अत एव-- 


“साङ्ख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ।” 


इत्यानुशासनिकवाक्यं वेदात्‌ पथक्‌ पाञ्चरात्रं परिगणयति, इति 
यथासम्भवमधिक्रारिभेदेन व्यवस्थेव सवेत्र युक्ता, इति सवासां श्रुतीनां 
चिप्णुपरत्वमेवेति न पेयासिकस्सिद्वान्तः । पाशुपतस्य मोहनार्थं अगवता 
बुद्धावतारं गृहीत्वा प्रवर्तनसिति वादस्तु “न हि निन्दाःन्यायेन वेष्णवानां 
स्तुत्यर्थमेव ; अन्यथा पाञ्चरात्रमपि भगवता नारायणेन स्वयं मोहार्थ 
भगवद्वतारबुद्ध्रबर्तिमित्यप्रमाणं स्यात्‌ । वेखानसागमप्रामाण्यबादकथा 
तुच्छरत्वमेवाधिगच्छेत्‌ । न हि कर गौरवेण वेदिकसिद्वान्तस्य, 
गौरवम्‌; अन्यथा हि मन्वादिस्मृतीनाम्‌ किमिति वा श्रुतिमूलं प्रामाण्यं 
साधनीयम्‌ 


८ध्वमेव्यतिक्रमो दृष्टो महतामपि साहसम्‌ ।” 


इत्युक्त्या भगवतो विष्णो न्दालीलादिकमपि कथमधमेः स्यात्‌? 
कुमारिळपादा हिं वेदविरोधे स्रष्टारमीश्वरमपि निषेधन्ति, इति नारायण- 
>." है ~ ९ 
कर्षा कत्वेन पाञ्चरात्रसमादरातिशयः, रुद्रकर कत्वेन पाशुपतस्य निकर्षा- 
तिशयो वा न प्रामाणिक: ॥ 


पुराणानां तामसादिविभागो न तदप्रामाण्याशयेन । 


पुराणानां तामसत्व-राजसत्वविभागोऽपि “न हि निस्दा'न्यायेन, तमो- 
शुणप्रधानमायोपाधिकरुद्रोत्क्षप्रतिपाद्नपरत्वेन वेति सर्वमनवद्यम्‌। 
सर्वथा तु जगजञन्मादिकारणत्वं सविरोषस्य ब्रह्मणः स्वरूपान्तगेतम्‌ , 
मुख्यं लक्ष्यं तु सविशेषान्तर्गतविशेषाणां “नेति नेति” इति न्यायेन 
वाघेनाबाधितनिर्विशेषस््रूपमेब जगत्कारणतापराणां वाक्यानाम्‌ ॥ 
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इयसेवाद्वतिनां ७ ळू 
इयसेवाद्वतिनां मर्यादा-मायाविशिष्टं ब्रह्म कारणम्‌। तत्र माया 
परिणामिकारणम्‌ , निमित्तकारणं वा । उभयत्र ब्रह्म विवर्तोपादानम्‌। 
तटस्थलक्षणत्वव्यपदेशास्तु ॥ 


“अस्य ट्वेतेन्द्रजालस्य यढुपादानकारणम्‌ । 
अज्ञानम्‌, तदुपाश्रित्य ब्रह्म कारणमुच्यते । 


इति वार्तिकात्‌ मायागतस्य परिणामित्वस्य ब्रह्मण्युपचारेण, वस्तु- 
गत्या तु ब्रह्मणः कारणत्वमेव नेत्येकं मतं लोकदृष्ट्या परिणामि- 
कारणत्वम्ेंध ब्रह्मण इत्य भ्युपगमवादेन ॥ 


वस्तुगत्या तु ब्रह्माश्रिता माया परिणामिकारणम्‌ । मायाविषयो 
ब्रह्म विवर्तोपादानम्‌ , जीवाश्रिताविद्याविषयो वेति। तत्र च ब्रह्मव्यति- 
रेकेणेतराभाव एव जगतः, इति कार्यस्य यावहक्ष्यकाळमनवस्थितस्य 
तटस्थळक्षणत्वम्‌ ॥ 


“य॒न्तत्‌ परं ज्योतिरनन्यमद्वयं 
स्वसंस्थया नित्यनिरस्तकल्मघम्‌ । 
ब्रह्माख्यमस्योद्भवनादिहेतुभिः 
स्वलक्षणेलैक्तितभावनिव तम्‌ ॥ 


इति भागवतमपि “अनन्यमद्वयमि”ति पदाभ्यां “एकमेवाद्वितीय- 
मि”ति श्रत्यथे निरस्तसमस्तविशेषे ब्रह्मणि द्वितीयाभावम्‌ , द्वितीयस्य 
सवेस्याज्ञानप्रयुक्तत्वेन कल्मषत्वेन ब्रह्मणि सम्बन्धायोगम्‌ , अज्ञान- 
प्रयुक्तानां कार्याणां दोषाणां तत्र प्रस्जकमुद्भवनादिद्देतुत्वं तटस्थळत्षणम्‌ , 
मुख्यलक्षणं तु ब्रह्मणः सत्य-्ञानादिस्वरूपं बोधयञ्च भगवत्पाद्‌प्रद्‌- 
शितदिशा तटस्थळक्तणविधयांऽऽनन्द्स्वरूपलक्षितं स्वरूपमेव भ्रगुवल्ली- 
प्रतिपायमनुवदति ॥ 


अत्र “उद्धवनादिहेतुभि? 'स्वलक्षणरिति न सामानाधिकरण्येन; किन्तु 
नेयधिकरण्येन ; अन्यथा “लक्षितभावनिवृ तम” इत्यनन्वितं स्यात्‌। 
न ्यानन्द्स्वरूपसुद्भवनादिहेतुभिलेक्ष्यते। इदं हि श्रीकृष्णानुष्ठानं 
अस्तुत्य प्रवृत्तम्‌ ॥ परमात्मनः श्रीङृष्णस्याप्यात्माऽनन्यः, अद्यः, आनन्द्‌- 
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त्वरूप एव, परन्तु स तदस्थलक्षणविधयेग टक्ष्यत इत्यपि प्रकरणमिदं 
गमयति ॥ ' 
अत्र श्रीकृष्णस्याप्यात्मा निरविशेषसस्यज्ञानानन्द्स्वरूपोऽनन्योऽद्ूय 
इति राति । अत एव श्रृतिगीतायां-- 
“ब्रह्मन्‌ ब्रह्मण्यनिदेश्ये निगुणे शुणवृत्तयः | 
कथं चरन्ति श्रुतयः साक्षात्‌ सदसतः परे ।।” 
इति प्रश्नस्योत्तरम्‌ 
“बुद्धी न्द्रियमनःप्राणान्‌ जनानामसूजत्‌ भरु: ॥? 
इति सृष्टिविधया तटस्थलक्षणेन छक्त्यता निर्विशेषस्य ब्रह्मणः प्रतिः 
पाद्यते । तत्र “यत्तत्परञ््योतिरि” ति अकृतानुवादो ब्रह्मणि विरोषनिरा- 
करणार्थम्‌, एवं दिष्टेरनुछितत्वाद्‌ अन्येरप्यनुठेयभिति विधानार्थं 
बा । तत्राद्यः कल्पो अगवतोऽद्वितीयत्वादिना ट्वितीयनिराकरणमुखेनेव 
प्रवृत्तत्वादू न विरुध्यते; उद्धवनादिह्देतुभिः परम्परया ठक्षितभावनिर्दे- 
स्वरूपस्य समस्तदोपनिरासमुखेन, अनन्यत्वेन, अद्वयत्वेन चात्र श्री 
कृष्णस्य भगवतोऽपि ध्येयनिविशेषस्वरूपस्थ ग्रतिपादनात्‌ , अन्यथा 
उद्धवनादिहेतुभियेदि सकळ्गुणपूर्णत्वसुपपाद्यते, तर्हि तस्येवात्र बण- 
नीयतया “निरस्तसमस्तदोषम्‌” “अनन्यमद्वयसि”ति चात्र कथं सङ्गतम्‌? 
जगत्कारणत्वस्य दोपानापादकत्वे निरस्तसमस्तदोषमिति कथं नाप्रसक्त- 
घ्रतिषेधोऽत्र ॥ 
अनेन चेदमपि सूच्यते--यदू जगत्कारणत्वेन न सकळुणपूर्णत्वम्‌ , 
किन्तु बहुविधदोषम्रस्तत्वमेव ब्रह्मण आपतति, परं तु तेषां सर्वेषामारो- 
` पितत्वादू न तेन ब्रह्मणो निर्विशेषस्य दोषगन्धः, गुणगन्धोऽपि वेति । इद्‌- 
मेवाभिप्रेत्याध्यासभाष्येऽध्याससमर्थनानन्तरं भाष्यम--“न च तत्कृतेन 
शुणेन, दोपेण वाऽणुमात्रेणापि स न सम्बध्यते”-इति। श्रीकृष्णस्य ध्यानमिदं 
न केवलं ब्रह्मणि तस्क्रारणत्वप्रयुक्तसमस्तप्रपञ्चनिराकरणार्थम्‌।-अतो मया 
यथा ध्यातम्‌, एवमेव परेरपि परमात्मरवरूपमनुसन्धेयम्‌, ध्येयं वा, 
न त्वहं सविशेष एव मुख्य परमात्मस्वरूपसित्येव श्रीभागवतस्याशयः ॥ 
पझपुराणगतगीताप्रथमाध्यायमाहारू्यप्रकाशपराध्यायोऽपि विष्णुना 
निराकारस्वरूपध्याननिरूपणपरोऽत्रानुसन्धेयः, येन विष्णोरपि ध्येयं 
निविशेष॑ तत्त्वमेकमस्तीत्यनसीयते। न चात्र श्रीकृष्णप्रतिपत्तिनिं- 
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राक्रियते, किन्तु तदीयप्रतिपत्तिमनुसृत्येबं निर्विशोषपरमात्मता प्रतिपाद्यते । 
इदं हि ध्यानं श्रीकृष्णस्याभ्यस्यमानात्मसाक्षात्कारसन्ततिरूप॑ निदिध्या- 
सनम्‌, न तु ध्यानमात्रम्‌_, येन विषयतथात्वे प्रमाणं न स्यात्‌ । अतः 
सूत्रकारस्य व्यासस्यापि निर्विशेषपरमात्मतावाद एव तात्पर्यम्‌ । श्रीमद्धा- 
गवतगतप्रथमादि-द्वादशस्कन्धान्तेषु प्रकरणेपूपक्रमोपसंहारादयो5ट्वेत एव 
स्वरसा इति व्यक्तमन्यत्राद्वेततत््वशुद्ध चादौ ॥ 

तटस्थळक्षणळक्षितं यद्यपि न निविशोषस्वरूपतया ध्येयम्‌ ; तथापि 
साक्षात्‌ तह्लक्ष्यसविशे।स्वरूपतया ध्येयमिस्यत्र न विप्रतिपत्तिः, इति 
परक्कतानुवादाप्रामाण्यवादो नाट्वेतिनाम, इति ३वेतकेतूद्ालकाख्यायि- 
काया एकविज्ञानेन सचेविज्ञानं प्रस्तुत्य “सदेव सोम्येदमग्र आसी देकमेवा- 
द्वितीयमि”त्यादेः “तत्त्वमसी”त्यन्ताया इव “यत्तत्परङज्योतिरि”त्यस्यापि 
चिन्मात्रानन्या ट्वितीय-निरस्तसमस्तनिर्विरेषस्य तटस्थळक्षणविधयाऽऽ- 
नन्द्स्वरूपनिरूपणपरमेव श्रीकृष्णध्यानमपीति निगदव्याख्यातम्‌ ॥ | 

जन्माद्यस्येति सूत्रस्याद्वेतमत एव साफल्यम्‌ । 


तथा च “जन्माद्यस्य यतः” इति सूत्रकारस्य पूर्वोक्तदिशा सविशेष- 
स्वरूपान्तर्गतं तटस्थलक्षणम्‌ , मुख्यं तल्लक्ष्यं त्वनाव्ृतमद्वितीयं निरस्त- 
समस्तदोषद्व निविशेषमेवेति सिद्धम्‌; अन्यथा यदि सूत्रकारस्य सवि- 
शेषत्रह्ममात्रमत्र छच्यतयाऽभिप्रेतं स्यात्‌, तर्हि निष्प्रयोजनम्‌ । 
अद्वेतसिद्धान्ते तु पूर्वोक्तविधयेतत्सूत्रारम्भः सप्रयोजनः ॥ 
तरस्थ-स्वरूपलक्षणद्वयसार्थक्यस्‌ । 


एतेन--यत एबं जगञ्जन्मकारणस्वं स्वरूपलक्तणमत्र सूत्रेऽभिधीयते, 
ततः परमतेऽस्य सूत्रस्यारम्भो न स्यादिति-परास्तम्‌; दत्तोत्तरत्वात्‌। 
तत्र द्रव्यत्वादिना सामान्यरूपेण ज्ञातस्येतरव्याब्व॒त्तरूपेण ज्ञानाथ या स्व- 
रूपलक्षणापेक्षा, साऽप्यनुमानादिना ज्ञेयस्य ॥; 
“सम्भावितः प्रतिज्ञायां पक्षः साध्येत हेतुना ॥” 


इति लक्षणस्य सम्भावनामात्रोपयोगित्वात्त। न च प्रत्यक्षम्‌, श्रतिर्वा 
्वार्थेनिश्चयार्थं लक्षणमपेक्षतेऽनुमानमिव । श्रृत्यवगतस्वरूपत्वमेच हि 
श्रुत्यथेस्य लक्षणम्‌ । न हि यागादीनाम , ब्रह्मणो वा श्रुतिप्रमितं रूपमतिरि- 
.च्यास्ति किमपि स्वरूपम्‌ । श्रुति हिँ स्वार्थमितरव्यावृत्तमेव बोधयति, इति 
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जगञ्जन्मादिकारणत्वमिव निर्विशेषत्वमपि ब्रह्मस्वरूपमेव, तत्रेकं द्वारम , 
अपरं द्वारीति विशेषः ॥ 


श्रुतीनां सुख्यावान्तरतात्पर्यविपयत्वं सविशेष-निविशेषयोः । 


तत्र सविशेषं ब्रह्म सकलगुणपूणं स्वल्पगुणाद्‌ दुष्टाद्वा व्यावृत्तं बोध- 
यति, निविशेषं तु सगुणात्‌ । व्यवस्था तु तत्रोपास्यतया, प्रतिपत्तिविधि- 
शेषतया, प्रमाणतन्त्रतया चाशेषतया । अनुमानादीनामपि तढुपबुंहणमेव 
कृत्यम्‌, न तु तन्निणेयार्थसाघनम्‌। अत एव वेशेषिकादीनामीश्चरानुमानं 
केवलं निमित्तकारणमात्रसाधनं न प्रमाणमिति जन्मादिसूत्रे भाष्यम्‌ ॥ 

्रत्यापि निमित्तकारणमेव ब्रह्म बोध्यत इति तु न युक्तम्‌। “सवं 
खल्विदं ब्रह्मे?ति सामानाधिकरण्यम्‌, “यतो वा” इति पञ्चमी च ब्रह्मो- 
पादानतावादं द्रढयति। सा हि हेतुसामान्यमपि बोधयति, उपादानत्वमपि। 
“सर्व खल्विदम्‌” इति सामानाधिकरण्योपोट्टलिता सोपादानत्वमपि 
गोचरयति । अत एव रोवाद्यागमानामपि श्रुतिविरोधेनाप्रामाण्यम्‌ । 
“शास्त्रयोनित्वात्‌” इत्युत्तरसुत्रमपि लोकसिद्धं जीवन्रह्मसेदम्‌ , 


निमित्तकारणत्वं च प्रमाणान्तरसिद्धं शाख्नतात्पर्यविषयादू व्यावतेयति। 
शास्त्रं त्वत्र— 


“साइन योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ॥” 


इति वचननिर्दिष्टवेदमात्रम्‌, न तु स्वतन्त्रम्‌, वेदविरुद्धं वा पाञ्च 
रात्रम्‌, पाशुपतं वा ब्रह्मणः केवळनिमित्तकारणतामात्रपरम्‌। पाञ्चरात्रं 
तु ब्रह्मणः प्रक्ृतिगतेनोपादानकारणतवेनोपचा रिकमुपादानत्वमभिम्रेति। 
सति चें सविशेषं ब्रह्म, तढुपासनादिकं वा नेकान्ततः गाख्तात्पया- 
विषयः; अवान्तरतात्पर्यंविषयत्वात्‌ । उपासना त्वारोपित-व्यावहारिक- 
स्वरूपेणापि सम्भवति कमयोग इब । अत एव देवतामीमांसायामेव “स 
बिष्णुराह हि तदू ब्रह्मेत्याचक्षते” इति व्यासस्येब सूत्रम्‌। “अथाऽतो 
ब्रह्मजिज्ञासे”त्यत्र तस्येबा नुषङ्गस्त्वन्याथं एव गोदोहनन्यायेनेति न्याय- 
रत्तामणो व्यक्तम्‌ ॥ 


निर्विशेषवाद एव मुख्यफलनिर्वाद्दः । 


यद्यपि निर्विशेषमात्रमुख्यतात्पयविषयत्व॑ प्रतीयमानार्थत्यागमपेत्तते, त- 
थाप्युपक्रमो पसंद्दारा भ्यासापूवेता-फढादिषडविधतात्पर्य ढिङ्गानुसारित्वात्‌ , 
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तदर्थपरित्यागस्तत्र न दोषाय । अत एव फलमप्यन्यतममत्र तात्पर्येलिङ्गम्‌ । 
उद्दिष्टं तु फलं “तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्ये । अथ संपत्स्ये” 
इति वचनाद्‌ ज्ञानमात्रेण प्रारव्धान्तसवेबन्धनिदृत्तिरेव। सा च निर्विशेष- 
परत्व एवोपपद्यते, न स्वी»रप्रसादसाध्यत्वे । ज्ञानेन दृष्टे बन्धनिवृत्तों फले 
जननीये नादृष्टापेक्षा, इति नास्य प्रकरणस्य सविशोषपर्यवसायित्वम्‌। 
एवं सत्येव याथाथ्येमपि वाक्यस्य सिद्धयति, फलवत्वं च निर्विशेषरत्वेडपि। 
फलाविरोधितया तु याथाथ्यं न विरूद्धम्‌। न चापौरुषेये वेदे पर्यनुयोगः 
सम्भवति ॥ 
अद्धेतमते जीव-त्रह्मेक्यानुपपत्तिः, पूर्व पक्ष-सिद्धान्तोभयानुपपत्तिश्च । 


यत्तु-जगत्कारणत्बं लक्षणं सजातीय-विजातीयव्यावतेकं 
यदि सजातीयाद्‌ जीवाद विजातीयादू जडाच्च व्यावतेकम्‌ , तहवि 
जीवेक्यवादिनां शास्रारम्भोऽनुपपन्नः। जीवस्यापि लक्ष्यत्व 
इतरव्यपदेशाधिकरणे ब्रह्मणो व्यावृत्तिप्रतिपादनं कथम्‌? 
` जन्माधिकरणे “सबैज्ञं सवेशक्ति विहायान्यत उपयुपरि कल्पितात्‌ 
प्रधानादेरचेतनात चेतनादपि परिच्छिन्नशक्तितः संसारिणो 
हिरण्यगर्भादुत्पत्त्यादि न सम्भावयितुं शक्यमिति स्वयं परकीयं 
भाष्यमपि जीवव्यावृत्तिमत्र विवक्षति” इति पूर्वपक्षस्येव 
तन्मतेऽनुपपन्नत्वादू जन्मादिसूत्रारम्भो न केवल्मजुपपन्नः, 
प्रत्युत तदीयेक्यसिद्धान्तव्याहतिरपि ॥। 


वस्तुतस्त्वितरव्यांत्तं ब्रह्मणो जगत्कारणत्वं लक्षणमभिम्रेत्य 
सूत्रकारो लक्ष्यस्य निर्विशेषत्वं दण्डेन वारयति । न चेदं तटस्थ- 
लक्षणम्‌; अन्यथा तत्र जीवव्यावृत्तरविरोधादू कथं ततपूवेपक्ष- 
स्योत्थितिः? स्वरूपलक्ष्यत्वं श्रीभागवतोक्तं स्वस्य लक्षणानि 
स्वरूपान्तर्गतानि वेति मत्वा-इति ॥ 
अद्वैतिनां जन्मा दिसूत्रावेयर्थ्यसर्‌ । 
नेयमद्वेतिनां व्यवस्था, यदू विरिष्टजीवव्यावतेनमत्र विवक्ष्यते-इति। 
ब्रह्मणो निर्गुणत्वस्याद्य यावदसाधितत्वात्‌ , पूर्वाोधिकरणेन जीवनिविशेष- 
ताया एव निर्णयाञ्च । सति चेवं जीवब्रह्मक्याद्‌ जीवस्यापि कारणत्वं भव- 
त्विति शङ्काव्याबतेनार्थत्वादस्य सूत्रस्य, :त्वम्पदार्थमात्रे लक्षणामूरी- 
कृत्य लोकविरोधेन तत्त्वमसिमहावाक्यार्थों मा भूदिति ब्रह्मणोऽपि 
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निर्गुणत्वं बोधनीयमिति कृत्वैवेदमधिकरणम्‌, इत्यनेनाधिकरणेन निर्वि- 
शेषत्वे ब्रह्मण्यपि प्रकरणानुसारेण बोधिते संविन्मात्रेक्यस्येव विवक्षि 
तत्वाद्‌ जीवव्यावृत्तिरर्थसिद्धा, संविन्मा; णेक्यसिद्धिश्चाविरुद्वा, इति न 
जीवव्यावतेनस्येक्यसिद्धान्तस्य च व्याहृतिः ॥ 


इतरव्यपदेशाधिकरणस्याद्टेतमत उपपत्तिः । 


इतरव्यपदेशाधिकरणेऽप्येषम्‌ । अत एवं “अधिकोपदेशादि”त्यत्र ` 
अधिकशब्देन निविरोषप्रत्यङ्मात्रस्य विवक्षणादित्येवार्थः, न सबि- 
शेषेश्वराभेदात्‌ , निर्विशेषब्रह्माभेदादिति वा । व्यक्तं चेतदू भाष्ये जीव- 
ब्रह्मेक्य॑ जीवत्वेरवरत्बोपलक्षितयोरेव, न तु विशिष्टयो:, इति विशिष्टेश्ब- 
रेण संविन्मात्रस्य जीवस्येक्यं नाद्वेतसिद्धान्ते, इति तदेक्यवादस्य 
जीबव्यावतेनस्य च न व्याहतिः ॥ ० 
जीवव्यावर्तनानुपपत्तिह तमते एव । 


ट्वेतसिद्धान्त एव हि नाचेतनं जीवो वा जगत्कारणसिति जीबव्या- 
वतेनमभिम्रेतम्‌, इति पूर्वाधिकरण्येन गतार्थत्वाद्‌ वितथमिद्सधिकरणम्‌ । 
न च तत्र जीवेक्यवादः, इति तद्धेद्वादे न जीवकारणताशझोदेति, इति 
जीवन्रह्मेक्यमादाय पूवेपक्ष इति वक्तव्यम्‌ ॥ 

तत्र तदेक्यं यदि प्रमितम्‌; तर्हि निषेधानुपपत्तिः, अभ्रमितत्वे तु 
नितरां न तन्निषेधः । पूर्वेपक्षिप्रसितत्रशङ्कया पूर्वेपक्ष्स्तु विना नियामकं न 
भवितुमहति। तत्त्मसिवाक्याद्‌ आपातप्रतीतिमादाय पूर्वपक्षद्चेत्‌ , 
तस्याभेद्परतया नयनं किं वा निमित्तमाश्रित्य ? यद्यनेन व्यावतेनात्‌ , तर्हि 
तत्त्वमसिवाक्यं विशिष्टयोरभेदं बोधयतीति मत्वा पूर्वपक्षं इति वक्तव्यम्‌। 
न च विरिष्टयोस्तयोरभेद इति कोऽपि वाद: प्रसिद्धः, यस्य निराकरणा- 
यायमारम्भः । देवताकाण्डान्तिम-न्रह्ममीमांसाप्रथमसुत्राभ्यां . सविशेष- 
ब्रह्मपराभ्यां सिद्धस्या्थेस्य कि चर्वणेन ?॥ | | 


जन्मादिसूत्रेण नाहतस्य विरोध: । 
का अत एव परपरिकल्पितात्‌ प्रधानादचेतनात्‌ , चेतनाञ्व परिच्छिन्नात्‌ 
णो हिरण्यगर्भादुत्पत्त्यादिन सम्भावयितुं शक्‍य इति भाष्यमपि 
व्याख्यातम्‌; तेन संबिन्मात्रजीवव्यावतेनस्यानधिगमात्‌ । अनेन हि 
प्राथमिकतटस्थलक्षणमादाय सविशेषकारणतावादमेवाश्रित्य जीवव्यावृत्तिः 
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रभिम्रेयते । इद्सुपलक्षणं निविशेषकारणताव्यावर्तनस्यापि, इति जीवेरवः 
ऱ्योर्विशिष्टयोः, संविन्मात्रजीव-सविशेषन्रह्मणोः, सविशेषजीब-निर्विशेष- 
ब्रह्मणोर्वा भेदस्य य व्यानर स्वीकारात्‌, तद्भेदस्य व्याव- 
हारिकस्य निविशेषक्याविरोधात्‌ पूर्वोक्तरीत्या भ्रंगुवह्लीप्रकरणमधिकृत्य 
प्रदृष्तस्यास्य सूत्रस्य सविशेषद्वारा तटस्थलक्षणविधया निर्विशेषस्वरूप- 
निर्धारण एव ताप्पयोञ्च नास्य सूत्रस्याद्वेतेन विरोधः, इति संविन्मात्र- 
जीवेश्वरस्वरूपाभेदबोधन एवास्य तात्पयेम्‌। सविशेषेश्वर-सविशेषजीव- 
भेदस्तु नाट्वैतिनाभनिष्टः, न वा तत्र सूत्रस्यापि तात्पर्य , ट्वेतमते तु जीवे- 
शवरभेद्स्य प्रत्यक्षसिद्धत्वाद्‌ विरुद्धधमकत्वेनानुमानिकत्वान् किं प्रयोजनं 
. जीवेरवरभेद्प्रतिपादनस्य ? ` 


भागवतस्य स्वख्पलंध्षण एव तात्पर्य । 


अन्न श्रीभागवते जगञ्जन्मादिकारणत्वलक्षितस्वभावनिरवृतभित्यनेनेबर 
गतार्थत्वात्‌ स्वलक्षणेरिति किमर्थम्‌? न ब्रह्मलक्तणस्यान्यद्‌ लक्ष्यं भति । 
न च श्रुतिप्रतिपन्नेऽभेदेऽसम्यक्ताबुद्धिरुदेति, इति जगत्कारणत्वद्वारा 
स्वरूपलक्षणविधया ळक्षितानन्द्स्वरूपमित्येबाथो वक्तव्यः, अन्यथा 
तद्दितथम्‌ ॥! 


इदं तु संप्रतिपन्नम्‌--चेतन्यात्मना जीव-ब्रह्मणोरभेदो बतेते--इतिं; 
इदमेवात्र विप्रतिपन्नम्‌-सच्चिदानन्द्स्वरूपातिरिक्तो विशेषः कोऽपि प्रमा- 
सिद्धो वा, न वेति । तत्राद्वैतिनो5भिप्रयन्ति- श्वृतयस्सव विशेषं ततः 
परास्य चिन्मात्रतयेवैतस्य प्रमाणिकीति गमयन्ति-इति। अधिक तु सत्यव- 
सरेऽबसरान्तरे प्रकृत्यधिकरणे ॥ 

ज्ञन्मादिसूत्रे न स्वरूपलक्षणं छक्षणया । 

तत्र तटस्थलक्षणतापत्ते कारणत्वं सबिशोषान्तगेतमेवेति न तत्र 
लक्षणा, किन्तु तस्य वाक्यस्य क्रमेण स्वरूपलक्षणपर्येबसायित्वात्‌ 
“आनन्दो ब्रह्मे”ति वाक्यस्यैव स्वरूपलक्षणपरत्वम्‌, न तु “यतो वे” ति- 
वाक्यस्य । तस्य तत्त्वं त्वानन्दवाक्येकवाक्यतया केवलं पर्यवसानेन | आन: 
्दवाक्यस्यापि जम्मादिसूत्रमुपलक्तणमिति तु निष्कषेः। अत एव सत्या- 
दी”ति कुतो न सूत्रितमिति न शङ्काबसरः ॥ 


कारणत्वं हि सबिशेषे लौकिकरपारमार्थिकस्‌., आनन्दवाक्यार्थता- 
१९ 
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दशायां तु निर्विशेषे बाधितम्‌; सविशेषस्य केवलात्मताया अयोगात्‌। 
तेन च स्वरूपेऽप्यखण्डात्मना ज्ञातेऽज्ञाननिवृत्त्या कारणत्वस्यार्थतो बाधः, 
न तु साक्षात्‌ ; जन्मादिवाक्येनेव तस्य बाधितत्वम्‌ । सविशोषवाक्या- 
बगतो हि विशेषो निर्विशेषवाक्येन बाध्यते । श्रत्यवगतस्यापि श्रत्या बाध 
पूर्वेमेचोपपादितः । आनन्दस्वरूपमात्रन्रह्मताबोधकवाक्यजन्याखण्डाकार- 
बृत्त्या तत्प्रयुक्तानां विशेषाणां सत्यकामत्व-जगत्कारणत्वादीनां बाधः। सवथा 
तु “जन्माद्यस्य यतः” इति सूत्र 5पि लक्षणेति नाद्वेतिनोऽभिमन्यन्ते ॥ 
एतेन— 
“भेदेनेव तु सुख्यार्थसम्भवे लक्षणा कुत 
कथं नित्यशुणस्यास्य स्यादक्यं गुणहानतः ।।” 


इति—व्याख्यातम्‌। न हि जन्मादिसूत्रं जीवन्रह्मेक्यपरम्‌, नवा 
त॒द्क्यपरतत्त्वमस्यादिवाक्यार्थेव्यवस्थापकम्‌ , येन तदेक्यानुपपत्त्या 
लक्षणा5त्र स्यात्‌ ॥ 


तटस्थलक्षणलक्षितं मायामयं सरुणमेव ब्रह्म । तञ्च विशिष्टं विशि- 
टात्‌ जीवादद्वतमते भिन्नमेव, न त्वेकम्‌ , इति तटस्थलक्षणपत्तोऽपि जीव- 
ब्रह्मणोभेंदमादायच। तटस्थलक्षणत्वं हि शाखाया इव श्षापकत्वमात्रेण, 
न तु लक्षणया, तेन बाक्येनेव बोधनेन, इति|तटस्थळक्षणत्वं वस्तुगत्या ब्रह्मा- 
द्वितीयत्व॑ च वाक्यान्तरसिद्धं निर्विरोषत्वमादायव; जीव-ब्रह्मणो रेक्यस्य प्रामा- 
णिकत्वात्‌ ॥ 


सत्त्वमस्यादिवाक्येषु न गौणं सामानाधिकरण्यम्‌ । 


न च “तत्त्वमसी”त्यत्र सिंहो देवदत्त इत्यादाविव गौणोऽभेद्‌ः। स्वरू- 
पसन्मात्रयोभेंद्स्य देवदत्त-सिंहयोरिव भेदस्य धकतृप्रतिपन्नोभयासिद्ध- 
त्वात्‌ । न च वेदस्य विशिष्टयोजीवेश्वरयोगोणाभेदविवक्षायाम्‌ , “आदित्यो 
युप:?--इत्यादाविवाथेवादत्वे, झुख्यतात्पयांभावे वा किमपि गमकमस्ति 
प्रत्युत तयोरभेदस्य-“एकमेवाद्वितीयमिःति प्रस्तुत्य निर्विशेषरूपेणव।- 
बगमात्‌, संविन्मात्रभेद्स्यासिद्धत्वात्‌, चेतन्यधातुनाऽभेदविवक्षाया 
परेरपि स्वीकाराच्चन गौणार्थेत्वं युक्तम्‌, न वा तद्विवक्षया5त्र किमपि 
प्रयोजनम्‌; कस्याप्यत्र प्रशंसाया अविवक्षितत्वात्‌, इति गौणाथे 
सामानाधिकरण्ये प्रयोजनाभावाद्‌ सुख्यार्थसामानाधिकरण्यस्याबाधा- 
झोपाधिपरित्यागेन मुख्यार्थसामानाधिकरण्यमेव युक्तम्‌ ॥ 
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त्रह्मसगुणत्व-निर्गुणत्वयोरविरोधः । 
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_ सुख्यत्बं हि पदार्थस्य न वाच्यत्वमात्रेण, किन्तु तात्पर्येण सत्यपि चं 
भेदवाक्यानामप्यवान्तरतात्पर्यविषयत्वस्वीकाराद्‌ + मुख्यतात्पयोविरोधेन 
वाक्यार्थवणेनमेव युक्तम्‌। यथाच विरोध्याकारपरित्यागस्तस्य बाधाभि- 
प्रायेणेब, तथा पूर्वेमेवोक्तम्‌। न च निर्गुणेन ब्रह्मणा निर्गुणस्य जीवस्येक्ये 
किमपि बाधकम्‌ । न चेद्मेक्यं निर्गुणस्य सगुणाद्‌ भेदं बाधते ॥ 


अयमाशयः--सरुणत्वं गुणानां मिथ्यात्वेन। मिथ्यात्वं त्वनिवंचनी- 
यत्वं पूवेमेव समर्थितम्‌ । तेन च सगुणत्व॑ व्यावहारिकम्‌ , निर्गुणत्वं पार- 
माथिकमिति फलति, इति तयोने विरोधः। गुणशब्देनात्र धमेमात्रं विव- 
क्ष्यते, न तु पारिभाषिक्रो गुणः, इति निर्विशेषत्वमेव निर्गुणम्‌ । इदमेवा- 
भिप्रेत्य-“साक्षी चेता केवलो निर्गुणरचे”ति । साक्षित्वं तूपहितस्येव ध्म, 
निशुणत्वं साक्तिस्वरूपमात्रस्य, न तु साक्षित्वविशिष्टस्य ॥ 


न च साक्षि संविन्मात्रम्‌, किन्तु तत्‌ साक्ष्यन्तगेतचिन्मात्रम्‌, न तु 
साच्तित्वप्रयोजकान्त:करणादीनामपि साक्षिता; उपाधिमात्रत्वाद्विद्यान्तः- 
करणादेः द्रष्टत्व॑ हि साक्षात्‌ साक्षित्वविशिषष्टस्य, न तु संविन्मात्रस्य 
तद्‌ विना भूतस्य ॥ 

एतेन-निर्गुणे युक्तथा निराकृतेडपि नि्गुणत्वमेव परस्मे रुचितं 
स्यात्‌ । तञ्च गुणशब्दोदितसकलशुभराहित्यलक्षणया मुख्यमेव स्यात्‌ । तेन 
चक्यं मायावादिनामनुमन्यामह्‌ इति-परास्तम्‌॥ 

ब्रह्मणो निर्शुणत्वं सर्वधर्मशून्यत्वमेव | 
प्रमाणान्तरागोचरश्रुतिमात्रतातपर्यबिषयस्य निगुणस्य युक्त्या निरा- 
करणमाकाशस्य युष्टया हननमेव । निर्विशेषत्व॑ हि निशुणत्वम्‌ गुणशब्दोऽन्र 
धर्ममात्रपरः, न तु शुभपरः। को वा शुभपदार्थे ईश्वरमात्रधमं पर निर्धमेके 
मह्मणि प्रत्यत्तीकृतः, समस्तजगत्कारणे ब्रह्मणि वा ॥ 
“ये चेव सात्त्विका भावा राजसास्तामसाश्च ये । 
मत्त एवेति तान्‌ विद्धि न त्वहं तेषु ते मयि ॥” 

इति सर्वेऽपि राजसास्तामसाः, अन्ये च भावा वतेन्ते ब्रह्मणि शुभान्य- 

शुभान्यपि, परं त्वध्यारोपेणेति स्वयं भगवान्‌ बदति । अत एव “न त्वह 
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तेष्वि”ति । तत्र यथाऽसङ्गत्वं न सविशेषस्य ब्रह्मणः, तथा जीवस्यापि, इति 
सशुणेऽपि कल्पित: सम्बन्धोऽशुभस्य तामसस्य, राजसस्य, मनुष्यत्वस्य, 
असुरत्वस्य, बहुनाऽत्र किमुक्तेन, सवस्यापि वतेते, निर्गुणे तु न कस्यापि 
शुभस्याशुभस्य,मनुष्यत्वस्य, अन्यस्य वा सम्बन्धो वतेते, इति निखिळशुभ- 
स्येवासुरत्वस्यापि न सम्बन्ध इति कथमासुरत्वं मायाबादिवादे, निर्विशेष- 
ब्रह्मवादे वा 


सवेथा त्वोपाधिकमेब प्रपञ्चकारणत्वम्‌, न तु निरुपाधिकस्वरूपान्त- 
गेतसिति न कोऽपि दोष: ॥ 


अविद्यय़ा$ःवरणेन चेतन्यस्येवाधिष्ठानस्वभ्‌ । 


अविद्या हि स्वकल्पितमंदभेदमेवावृणोति, नाखण्डम्‌; अन्यथा 
सविशेषकारणस्वरूपस्याप्यसिद्धिप्रसङ्गात्‌ सवैविप्लवः स्यात्‌ , इति सवेथा5- 
नभासप्रसङ्गः, इति नाधिष्टानत्वाभाबः, न वाऽधिष्टानस्यं प्रकाश एवं । 
शुक्तिरजतादावंशतः शुक्तित्वस्याऽऽवरणेन सामान्यतोऽचभासेन च खल्व- 
धिष्ठानत्वं शुक्त्यादेः। तत्राविद्यावशादेवाखण्डेऽपि भेद: । जडेऽपि तद्ठू- 
दादधिष्ठानत्वापत्तिस्तु तस्याप्रकादास्वभावस्य तद्थेसविद्याया अनपेक्षणाज्ञा- 
पतति ॥ 


तत्त्वमसिवाक्येऽनेकपद्ाचे र्थ्य स्‌ । 


यथा चेक्यपरत्वे न पद्त्रयवेयथ्यम्‌, तथाऽन्यत्र व्यक्तम्‌। 
इदमत्र विविच्यताम--कस्य वा पद्स्य वेयर्थ्यमत्र ? यदि त्वम्पदस्य, 
तहि ईश्धरत्वोपलक्षितचेतन्यमात्रप्रतीतिः स्यात्‌ , विदिष्टेश्वरप्रतीतिवो, न 
जीवब्रह्मक्यम्‌, इति तावन्मात्रेण न जीवोपाधिनिव्वत्तिनिर्वाहः। एवमेव 
न तत्पदवेय्यमपि। उभयोरेक्यप्रतिपाद्नं हि पदद्टयं विना न सम्भवति । 
तद॒पि न भिन्नविभक्त्यन्तेन ॥ 


घट; पट इति वाक्यस्य नाखण्डार्थत्वापत्ति: । 


एतेन-घटादीनामपि चेतन्याभिन्नत्वाद्‌ घटः पट इति वाक्यमपि 
चेतन्येक्यात्‌ घटत्वपटत्वादिविरुद्धाकारपरित्यागेन घटपटाभेदे प्रमाणं 
स्यादिति-परास्तम्‌। अत्र घट-पटयोः कार्यात्मनाऽभेद्‌ एवं विरुद्ध, न तु 
कारणात्मना, इतीष्टापत्तिरेवेत्यद्वेततत्त्वशुध्यादो व्यक्तम्‌ ।। 
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अज्ञाननिवतेकस्तु केवलं वृत्त्युपहितचेतन्यप्रकाश एव । तत्त्वमस्यादि 
बाक्येघु पद्त्र॑यवेयश्यशङ्काऽप्यनया दिशा परिहरणीया; अन्तःकरणा- 
द्यपाधिसम्बन्धप्रयुक्तत्वादू बन्धस्य, तदुपहितज्ञानस्य बन्धानिवतेकत्वादू 
न कोऽपि दोषः ॥ 

अयं भावः--““तत्त्वमसी त्यत्र त्वम्पदाभावे तदस्तीति तत्पदार्थमात्रस्य 
परोक्षत्वमेव प्रतीतं स्यात्‌ , जीवस्वरूपं तु यथाप्रतीत्येव स्वीकतेव्यसितिं 
च। तथाच सर्वेषामपि तदस्तीति ज्ञानाद्‌ बन्धनिवृत्तिः स्यात्‌। एवं 
त्वमसीत्युक्ते ब्रह्मस्वरूपत्वं न जीवस्योपदिष्टं स्यात्‌, इति सत्येकस्मिन 
पदे कथसैक्यप्रतीतिजीवेश्चरयोः स्यात्‌ ? ऐक्यविवक्षागमकस्या भावेनेक्य- 
घोधकत्वस्य बाधात्‌ ॥ 


अद्ेतेनाहेताव्याघातः | 


एतेन--अट्वेतेनेवाद्वेतव्या घात इत्यपि-परास्तम्‌ ;_ अनावृतसंविन्मात्र- 
स्याद्वतस्वरूपस्य सट्वितीयत्वाभावात्‌। न चात्र द्व्योरक्यं पारमार्थिकप_; 
भेदप्रयोजकोपाधिनित्वत्त्या नित्यसिद्धस्वरूपप्रकाशस्यवात्र विवक्षणात्‌ | 


सत्यादिवाक्याखण्डार्थैत्वम्‌ । 


अयमेव न्याय:---सत्य-ज्ञानाद्यवान्तरवाक्ये5पि। तत्र हि असत्यादि- 
व्यावृत्युपलच्चितस्वरुपेक्यमेवान।यविद्याकल्पितो पाधि-तत्सम्बन्ध-तखयुक्त" 
सेदनिवम्तिमात्रेणाखण्डस्य ब्रह्मणः सदादिभेदमात्रं भ्रान्तिप्राप्त॑ निरस्यते । 
खण्डरूपेण भिन्नतया प्रतीयमानं हि ब्रह्माखण्डरूपतया शास्त्र बोधयति, 
इति ळोकदृष्ट्यां प्राप्तासत्यादिभेदश्रमनिश्वृत्तिपरत्वाद्स्य, इति सत्यज्ञाना 
दीनां परस्परं ्रह्मणाऽनाद्यविद्याकल्पितभेदश्रम एवात्र निवत्येते ॥ 


यत्तु--सत्यज्ञानादिक परस्परं ब्रह्मणा चाभिन्नं बा, सिन्नं वा, 
भिन्ना-भिन्नं वा। नादयः; स्वप्रकाशनब्रह्मात्मकसत्यस्य सत्य-ज्ञाना- 
दिझास्नाप्रतिपाद्यत्वात्‌, सत्यज्ञानादिपदानां पयायत्वापत्त्या सह 
प्रयोगायोगाञ्च । न द्वितीयः; अपसिद्धान्तात्‌ , मिथ्यात्वापत्त्या 
शास्रस्यातत्त्व।वेदकत्वापत्तेः, अज्ञानत्वादेः सत्यत्वापत्तेश्च। न 
तृतीयः; अनवस्थाप्रसङ्गात-इति ॥ 


तत्र जीवेश्वरादेरविद्याकल्पितभेदनिशत्तिपरत्वादस्य वाक्यस्य 
व्यावद्दारिकभेदाङ्गीकारात्‌ तद्वयावतनार्थमेवाभेदस्यात्र म्रतिपादनाश्वा- 
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द्यन्तकल्पयोने दोष :; व्यावहारिकभेदनिवृत्तरेवेतद्वाक्यप्रतिपादतया5भेद- 
पारमार्थिकतापयंवासानमिति विवेकात्‌। न च तत्पदार्थज्ञानमात्रेण बन्ध- 
निवृत्तिरिति महावाक्याथे इति पूवेमेवोक्तम्‌ ॥ 


यत्तु तत्र सत्यपदेनासत्यव्यावृत्तिविवक्ष्यते इत्युच्यते, तश्र “सन्‌ 
घटः” इत्यादौ घटाद्यात्मना प्रतीयमानस्य सद्रपस्य तट्ट-यतिरेकेण 
घटाद्यभावाद्‌ घटादितादात्म्यमात्रं सदादिखण्डातस्थायां बोध्यते , तेन 
च खण्डावस्थायां घटादिनाऽस्य तादात्म्यमात्रं सिद्धं भवति। अयमेव 
न्यायो ज्ञानपदेऽपि, येन न केबळं घटः, किन्तु तदुपादानः 
सूलाविद्यातादात्म्यस्याप्यत्राभावबोधनात्‌ सत्याखण्डाकारज्ञानेऽज्ञान- 
स्याप्यभावः प्रतिपाद्यते । एवमनन्तपदेऽपि मन्तव्यम्‌ । तेन च न केवलम- 
ज्ञान-तत्कायांणाम्‌ , किन्त्वज्ञाननिवतेकवृत्तः, अज्ञाननिवृत्तेरपि वा ब्रह्म- 
व्यतिरिक्ताया अभावो बोध्यते, इति ब्रह्मणोऽखण्डस्य स्वरूपं वस्तुग- 
स्याऽज्ञान-तत्प्रयुक्त-तन्निवतेक-तन्निवृत्त्यादिसरवेबिरह्ितमद्वितीयम्‌ , इत्ये- 
कमेवाद्वितीयमि”ति वाक्यार्थ एवात्र सङ्गृहीतः ॥ 


न चात्र परस्परसामानाधिकरण्यमभेदेन विवक्ष्यते, किन्तु सत्यं 
ब्रह्म, ज्ञानं ब्रह्म, अनन्तं ब्रह्मेति सत्यादिनां ब्रह्मण एवासत्यादिव्याव्रृत्ति- 
रूपोऽभेदो बोध्यते । न च वाक्यभेदः; स्वतन्त्रवाक्यभेदे हि वाक्यभेदः, 
नावान्तरवाक्यभेदे, इति नयमादाय; परेरप्येबमेव विवरणात्‌ ॥ 


बस्तुतस्तु-अवान्तरवाक्यभेद्स्यादूषणस्वात्‌ सत्यं ज्ञानम्‌, सत्यमनन्तम्‌ , 
ज्ञानमनन्तम्‌, सत्यं ब्रह्म, ज्ञानमनन्तं ब्रह्मेति वाक्यभेदविवत्तणे 
सत्य-ज्ञानादीनां परस्पणभेदपत्षोऽपि ब्रह्मा भेदपक्ष इव न दुष्टः। सदात्मना 
चिद्नन्तात्मना चाभेद:, इति उभयोस्त्रयाणां ब्रह्मणाऽभेद्श्च सिद्धथति । 
अत्र सच्चिद्नन्तानां परस्परं ब्रह्मणा चाभेदवत्‌ “आनन्दो ब्रह्मेति 
व्यजानात्‌ ,” इत्यानन्दात्मनाऽपि ज्ञातं सर्वेषां परस्परं ब्रह्मणा सदादि- 
भेद्रहिताखण्डस्वरूपमेव तत्पद्लक्ष्यार्थं इति पयेबस्यति ॥ 


तत्र प्रथमं सत्य-ज्ञानादिस्वरूपत्वं प्रतिपाद्य, भ्रगुवल्ल्यामन्त एवं 
“उषा भार्गवी वारुणी विद्या परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठितेति केवलामा- 
नन्दात्मन्येव पयंवसानोक्त्याशायो हि--“तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः 
सम्भूतः" इति प्रतिपादयिष्यमाणे बह्मणिन केवलं सञ्चिदात्मना 
विकार्याणां बहूनां तादात्म्यम्‌. , किन्तु भेदस्यापि; तस्यापि कल्पितत्वाबिशे- 
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षातू । आनन्दात्मत [यामपि ज्ञातायां तु सर्वेपामप्यभाव एव । वस्तुतस्तु-- 
८ विरहि थेत्वे io 
तत्तदुपाधिविरहितस्येव शास्तरा्थत्वे वल्लीद्वयतात्पयेम्‌ || 


सल्यादिपदपर्यायत्वा भावात सत्यादिदाक्येडपि न पदत्रयवेयर्थ्यम्‌ । 


कम सत्यादिपदानां पर्यायस्वमपि-परास्तम्‌ | 
रूपभेदेन ब्रह्मणि प्रवृत्तेः, वाच्यार्थभेदाञ्च । सर्वत्र परस्परं ब्रह्मणा वा$- 
सत्यादिव्यावृत्तिस्तूपलक्षणविधयेव, न तु विशेषणतया, इति न तत्रापि 
सविशेषस्वापत्तिः। यत्र परस्परं ब्रह्मणा वाऽसत्यादिव्यावृत्त्या अझ 
इदम्‌ , सत्त्वेन प्रतीयमानं घटादि ब्रह्म, ततश्च नेद्‌ रजतमितिवदू ब्रह्म 

नेदमसत्यमिति बाधस्वरूपसुपपादितं भवति, एवं भाति, भासमानं 
घटाद्किमित्यस्य ब्रह्म नाज्ञातघटादिरूपसित्यादिप्रकारेणाचुसन्बेयम्‌ , इति 
निविशेषवस्तुप्रतिपादनमेवापौ रुषेयस्य वेदस्य विवक्षितम्‌॥ 


वेदस्य निविशेषबोधकत्वोपपत्तिः | 


अपौरुपेयत्वाञ्च वेदस्य स्वरूपप्रतिपादनपरस्य निर्विशोषोक्तिने मूकोऽह- 
मित्युक्तितुल्या । न हि निर्विशेषमिति यथार्थवोधनं वेदस्य व्याहतम्‌ ! 
अभेदेऽपि सत्य-ज्ञानादीनां परस्परं “सत्यम्‌, ” “ज्ञान”मित्यादिरुपेण 
भेदप्रतीतिस्त्वाविद्यकभेद्‌मादाय, यथा द्वेतमते 'तत्सम्प्रदायसिद्धविशेषे- 
णेति पूर्वमेबोक्तम्‌। विशेष-विशेषिणोभेंदोऽपि यथा तत्र विशेषकृतः, 
एवमत्रापि भेद्भिन्नयोभेदोऽपि तेनेवाविद्यकेन भेदेन, अविद्यया वा 
निर्वेहणीयः; इत्यलमत्र विस्तरेण विशेषबिषयेण। सर्वस्य बिशेषकारयेस्य, 
अविद्यया, परशाक्त्यावा निवाहसम्भवेन तदतिरिक्तविशेषकल्पना न 
प्रामाणिकी ॥ 


भेदे शास्त्रातात्पर्यम्‌ । 


वस्तुतस्तु-सर्वत्र धर्म-धर्मिभावस्थले भेदाभेद्वादिनां हतमते. 
भेदस्येव, तट्टःयनह्दारस्येच वा कुतो विरोषक्कतत्वम्‌? ङुतो वा नाभेदः, 
तद्वयवहारो वा न विशेषक़्तः। यद्यभेदस्य स्वाभाविकत्वात्‌ , तर्हि तन्नेव 
मुख्यं तात्पयेमूरीकतेव्यम्‌ , न तु भेदे विशेषकृते, इति द्वतमतेऽपि 
जीवेश्वरादीनां भेदाभेदस्वीकारात्‌ कुतो वा भेदपरत्वमेव शास्त्राणाम_? 


यदि भेदस्य प्रत्यच्षादिप्रमाणगम्यत्वात्‌ , तर्हि सोपाधिके तत्र न 
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मुख्यं प्रामाण्यम्‌, किन्तु स्वाभाविके5भेद एव तदित्येव स्वीकर्तव्यम्‌ । 
सवेथा तु प्रत्यक्षादिसिद्धभेदे न परमं तात्पर्यम्‌, किन्त्वभेद्‌ एव ॥ स 
च संविन्सात्राभेदो वा , अन्यो वेति त्वन्यदेतत्‌। समर्थितश्व॒तत्त्वम- 
स्यादिवाक्यमहिम्ना संविन्सात्राभेद एव मुख्यश्शास्त्राथे इति ॥। 
इति जन्माद्यधिकरणम्‌ ॥ 
अथ शास्त्रयोनित्वाधिकरणम्‌ ॥ 
शास्त्रयोनित्वात्‌ ॥ 


शास्त्रयो नित्वसूत्रनिवर्तैनीयं शङ्खा द्वयस्‌ । 


प्रथमद्वितीयसूत्राभ्यां त्वम्पदार्थशोधनद्वारा, तत्पदार्थेशोधनद्वारा च 
तत्त्वमसिवाक्यार्थों जीवत्रह्मक्यं निरधारि। तदिदं प्रत्यक्षा दिप्रमाणविरुद्धम्‌ , 
पश्चरात्राद्यागमविरुद्धम्‌ , सविशेषश्रुतिविरुद्धत्बेति काचन शङ्का ॥ 


अपरा तु यदि जगत्कारणत्वं ब्रह्मणः पूर्वोकतविधया जगतः सर्वस्य 
ब्रह्मण्यारोपेण, इति प्रत्यक्षादीनां भेदपराणामागमादीञ््ावियकभेद्विषय- 
कत्वेन व्यावहारिकमेव प्रामाण्यम्‌, तर्हि तत्त्वमस्यादिवाक्यानामपि 
जगत्त्वाविशेषात्‌ तद्विषयस्याप्याविद्यकत्वेन जीव-ब्रह्मेक्यस्यापि मिथ्यात्वा- 
पत्तिरिति तुल्यं प्रामाण्यम्‌, अप्रामाण्यं वा प्रमाणान्तराणामिव तत्त्वम- 
स्यादिमिहावाक्यानामपि। तथाचागमादिप्रणेदृणामिवेश्वरस्यापि न सत्य- 
त्वम्‌ ; किख्चनत्वाविशेषात्‌ , इति पाञ्चरात्राद्यप्रामाण्यवादोऽपि न युक्तः; 
अन्यथा पाञ्चरात्रस्येव पाशुपतस्यापीश्चरकठेत्वात्‌ कथमप्रामाण्यम्‌-- 
इति तदिदं शङ्काद्वयं निरसितुसू त्रम शास्रयोनित्वादिति ॥” 
वेदाविरोध एवागम प्रामाण्यम्‌ ,न तु विपर्यये । 
तत्र भगवत्पादा द्वितीयबणेके शास्त्रपदेन तत्त्वमसिमहावाक्यमेवा- 
भिप्रयन्तस्तस्य, तर्सदृशस्य वा महावाक्यस्येव मुख्य प्रमाण्यम्‌, अपरेषां 
तु तद्बिरोधेनेव प्रमाणम्‌, आगमा अपि पाशुपतादिकम्‌ , पाञ्रात्रम्‌ , 
साङ्कय-योगो वा तदविरुद्धांश एव प्रमाणम्‌_ , न विरुद्धांशे, इति तन्मा- 
त्रमुख्यप्रामाण्येन जीव-ब्रह्मेक्यस्येचोपनिषदत्वं सुख्यमिति वर्णयन्ति । 
अप्रामाण्यं हि बाधितविषयकत्वेन, न तु स्वरूपतः प्रमाणमिथ्यात्वेन॥। 
अविद्याकार्यस्यापि वेदस्य प्रामाण्यनिर्वाहः | 


“उपायाः शिक्षमाणानां बालानामुपलालना: । 
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असत्ये वत्मेनि स्थित्वा ततः सत्यं समीहते ॥” 


इति हि हरिकारिका । उक्तं हि “न हि लौकिका नाग इति बा नग 
इति या पदात कुञ्जरम्‌ , तरुं वा प्रतिपद्यमाना भवन्ति श्रान्ताः” इति। 
प्रत्यक्षं च रेखागावयतः सत्यगवयज्ञानम्‌_, इति विषयबाधाबाधाभ्यामेष 
प्रामाण्याप्रासाण्यनिणयः । न च निर्विशेषं चेतन्यं प्रत्यज्ञादिप्रमाणा- 
न्तरगम्यम्‌ ,न बा बाधितम्‌, येन तद्विषयस्य शास्त्रस्याप्रामाण्यं 
स्यात्‌ । विषयस्याविद्या-तत्कार्यान्यतरत्वं ब्रह्मविवतेत्वं बा खलु बाध्यता- 
योजकम्‌ । न च ब्रह्मेतरवदू ब्रह्माप्यविद्या-तत्का यान्यतरत्‌ , तट्टिवर्तो 
बा, इति तत्त्वमस्यादिमहावाक्याप्रामाण्यशङ्काया नाषसर इति द्वितीयबर्ण- 
कार्थेनिष्कषेः ।। 


निर्विशेषवाक्यस्येव सुख्यं प्रामाण्यम्‌ । 


इदमेव सूत्रमवष्टभ्य तत्परत्वात्‌ , परत्वाच सविशेषवाक्यादपि तरघ- ` 
मस्यौद्वाक्यस्य प्राबल्यमभिप्रेयते; अन्यथा त्विदं सूत्रं वितथम्‌। इदं 
हि सूत्रं ब्रह्मणः शास्रप्रमाणकत्वं प्रत्य क्षादिप्रमाणाविषयत्वेडपि तद्विरो- 
घेडपि वा प्रतिपादयति; तस्येव प्रकृतत्वात्‌ , न त्विदन्तया प्रमाणभूतं 
शास्त्रं तत्‌ प्रतिपादयति; वेदार्थविचाररूपत्वाद्‌ धर्म-देबतामीमांसयो- 
नांत्र प्रमाणेदन्तायाः सङ्गतिः ।। 

शाख्रपदं न पाञ्चरात्रपरमपि 
आगमाप्रासाण्यचर्चाया अनवसरात। 


तत्राप्रमाणानां शासत्राणां चचां हि द्वितीयाध्यायद्वितीयपादे, यत्र 
पाझुपतस्य, अन्यस्य वा ब्रह्मणि न प्रामाण्यमिति निश्चीयते, इत्यत्र 
पाशुपताप्रामाण्यचर्चांया नावसरः ॥ 


शास्रपदमात्रं पाञ्चरात्रप्रामाण्यम्‌ , पाशुपताद्यप्रामाण्यञ्च निर्णेतु 
न पर्याप्तं कारणम्‌, पाशुपताशास्रतायाः सबाशे विप्रतिपन्नस्बात्‌। 
अयमेव न्यायः पाञ्चरात्रेऽपि; तत्रापि सवाशे प्रामाण्यस्य पाशुपते: 
अन्येवाऽस्वीकारेण विप्रतिपत्तिः समाना । न हि शास्रपदं तत्रेव मुख्यम्‌ ; 
अन्यथा वेदस्याप्यशास्नत्वापत्त्या वेदिकस्सम्प्रदायमागोऽसांप्रदायिकः, 
अनाद्रणीयश्च स्यात्‌ ॥ 

१० 
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सर्व षामागमानां पुराणादोनां च परमास्मस्वरूप- 
एव प्रामाण्यम्‌ , पुराणतामसत्वादिकथायोगश्च । 

कूर्म पुराणे-पिष्टपशुयाग-पश्चालम्भयोवेदिक-पाञ्चरात्रविषयत्वेन विवेक- 
ब्यवस्था ह्यन्यथाऽप्रमाणं स्यात्‌ । तत्र शास्त्रपदेन प्राधान्येन श्रुति-तद्वि- 
रूद्धस्मृतीतिहास-पुराणादीनि यदि गृहान्ते, तर्हि पाञ्चरात्रप्रामाण्यम्‌ , 
विष्णूत्कषोदिकं चेव ततः पाशुपतप्रामाण्यम्‌, शिबोत्कर्णीदिकं चावगम्यते 
इति तुल्यं प्रामाण्यसुभयोरपि वेदाविरुद्धांहो । शिवोत्कषेप्रतिपादनपरा:, 
` किं बहुना ? विष्णत्कर्षेप्रतिपादकश्रत्यपेक्षयाडपि भूयस्य उपनिषद उप- 
लभ्यन्ते, यत्र विष्णोरपि शिबादुत्पत्तिः, प्रादुर्भावो बा5वगम्यते । तदभेद 
प्रतिपादकोपनिषदोऽपि काश्चनोपलभ्यन्ते--स्कन्दोपनिषदाद्यः, श्रीरासताप- 
न्युपनिषदादयश्च, इति सर्वांबिरोधाय तन्मूळतत्त्वत्रकृत्युपहिततुरीयन्रह्म- 
स्वरूपशास्योनितापत्षमेव सर्वा उपनिषदः प्रतिपादयन्ति । सर्वेषां पुरा- 
णानां भ्रत्यविरूद्धपरमात्मस्वरूपप्रतिपादन एव तात्पर्येसिति वायुपुराणमापे 
श्रावयति । न . च शिवोत्कषेप्रतिपादकानि वेयासिकत्वेऽपि ताससान्य- 
प्रमाणमिति वैयासिकं मतम्‌। तामसत्वं यदि तत्कत्तु स्तमोशुणेना- 
भिभवेन, तर्हि व्यासो नारायणावतारोऽपि तमोशुणाभिभूत्तः 
ग्रमादाळस्यादिग्रस्त एव पुराणानि व्यरचयदिति कथामात्रं न श्रद्धेयं 
कस्यापि । तमोशुणप्रधानमायाशीरीरकत्वेन संहठृत्वाद्किं परमात्मनोऽ- 
भिप्रेत्य तामसत्वं तु चाप्रामाण्यप्रयोजकम्‌ ॥ 

पाझुपत-पान्चरात्रप्रामाण्यविवेकः 

भगवत्पादा अपि “पत्युरसामञ्जस्यात” इत्यसामञ्जस्यपदस्वारस्यं 
मनसि निधाय श्रतिविरुद्धांश एवाप्रामाण्यं पाशुपतस्य। स एव न्याय 
पाञ्चरात्रेऽपीत्युभयत्रेकरूप्यमेवाभिप्रयन्ति। न हि पशुपतिदृष्टाथतद्वा- 
क्यघटितत्वेन दृष्टार्थेविधया तदागमवाक्यप्रामाण्यम्‌_, किन्तु शिववाक्यत्वे 
नेव । वेदेऽपि हि दृष्टाथॉन्यपि वाक्यानि “ब्रीहीनवहन्ती”त्यादीनि दृङ्यन्ते 
अदृ्टार्थान्यपि। न च कुत्राप्येकस्य वाक्यस्य दृष्ार्थत्वमात्रेण सब वाक्यम- 
प्रमाणमित्यदुमानम्‌; अन्यथा विप्रलम्भकवाक्या्ञासपि कस्यचना- 
बाधितार्थकत्वेन सर्वाण्यपि वाक्यानि तदीयानि प्रामाण्स॑मइनुवीरन्‌ ।॥। 

अनाक्षाप्रणीतत्वमेव प्रामाण्यकारणम्‌ 
न ठु तत्‌ कर्तृगौरवप्रयुक्तम्‌ । 


तत्तद्वाक्यानामनाप्ताभ्रणीतत्वमेव तत्तत्म्ामाण्यप्रयोजकम्‌। अंनाप्त- 


त्वनिणयस्तु प्रमाणान्तरेविरोधेकावसेय: पाञ्चरात्रे, पाशुपते, अन्यत्र वा 
सत्यपि कतृंगोरवे वाक्यविशोषे तदीये सति प्रमाणान्तरविरोधे समानः न हि 
सवेमदृष्टाथेमेचोपदिऱ्यते । अवेदिकबाक्यमप्यदृ्टार्थत्वे न प्रमाणं भवति, 
किन्तु वेदाविरोध एवाह्टष्टार्थाशेऽपि प्रमाणम्‌। सर्वथा तु शासत्रयोनि- 
त्वसुत्र॑ न शेवागमाश्रामाण्यनिरूपणपरम्‌ ; ज्ञेयत्रह्मस्वरूपप्रसङ्गे तस्यासङ्ग 
शास्त्रपदेन पाञ्चरात्रमात्र ग्रहणायोगात्‌ , अन्यथा वेदस्य, 


तत्त्रात्‌ , 
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रख्रति-पुराणेतिहासादीनामशास्रत्वप्रसङ्गाच्च ॥ 


` एतेन-- 


इत्यनुञ्याख्यानम्‌--व्याख्यातम्‌; अनुक्तोपालम्भनत्वात्‌, दोषसा- 


स्याञ्च ।| 


पाझुपताप्रामाण्यं शास्त्रयोनित्वाधिकरणविपयः | 


“शेवाद्यागमसंप्राप्तहृष्टटेन फलेन तु । 
तद्वाक्योपमयाऽन्यञ्च प्रमाणत्वेऽनुमीयते ॥ 
ईशवाक्यत्वत इति चेत्तद्गव्यभिचारिणा । 
अप्रामाण्यानुमा च स्याद्‌ न एथकत्वानुमेश्वरे ॥ 
पस्त्वहेतुबलादेव पूर्वोक्तेनेव वत्मेना । 
शास्त्रयोनित्वमेतेन कारणस्य बलादू भवेत्‌ ॥ 
नावेदविन्न तर्केण मतिरित्याद्वाक्यतः । 
तर्को ज्ञापयितुं शक्तो नेशितारं कथञ्चन ॥ 
वनङ्कत्त्वादिरूपेण पक्षभूतस्य चेशितुः। 
किख्चिज्ज्ञत्वं हि पुंरत्वेन साध्यं साधयितुं सुखम्‌॥ 
वृच्तकृन्नाखिलं वृक्षं वेत्ति पुंसत्वाद्धि चेत्रवत्‌ । 
इत्याद्यनुमया स्पर्धि नाऽनुमानं परेशितुः ॥ 
शक्तं विज्ञापने चाति प्रसङ्गोऽनुमयेदृशा । 
वस्तुत्वात्‌ तुरगः श्टङ्गी पुष्पवत्‌ खं सुतेयुता ॥ 
चित्रिणी च रसः षष्टो रसत्वात्‌ सोत्तरो भवेत्‌। 
उपक्रमादिलिङ्गेभ्यो नाऽन्या स्यादनुमा ततः ॥ 


शेवाद्यागमानां प्रामाण्यं वेदविरोधेन, न त्वदृष्टार्थत्वेन | 


तथाह्ि-न ह्येकत्राष्टार्थत्वेन रोवागमानामरृष्टाथे प्रामाण्यवादं 
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शैषागमानां शेवा मन्यन्ते, किन्तु वेदाविरुद्धरिववाक्यत्वेन, यथा 
पाङचरात्रस्य, नापि फलसंवादेन; तस्यादृष्टार्थे प्रामाण्याप्रयोजकत्वात्‌ , 
अन्यथा पाञ्चरात्रचाक्यानाम्‌, कि बहुना ? वेदबाक्यानामप्यप्रासाण्या- 
पत्ते: व्यक्तव्वेतत्‌ शाबरभाष्यादौ ।। 


एकतमागमविरोपेनागमान्तरस्य 
नाप्रामाण्यम्‌ ; नियामकाभावात्‌ । 


यदि शिवागमः पाञ्चरात्रविरुद्धत्वादप्रमाणम्‌ , तर्हि पाश्चरात्रमपि 
शिवागम-हिरण्यगर्भाद्यागमविरुद्धत्वात्‌ , शिवोस्करषेप्रतिपादकपुराण-महाभा- 
रतादिविरूद्धत्वात्‌ , त्रह्म-रुद्रयोरपि परमात्मपदार्थत्वप्रतिपादकविष्णुपुराण- 
वचनविरुद्वत्वाञ्चाप्रमाणं स्यात्‌ , इति पाञ्चणात्रस्येव नानुमानाधीनं 
शिवागममात्रस्य प्रामाण्यम्‌, न वाऽनुमानगम्यं जगत्कारणत्वं वेशोषिक- 
नेयायिकसिद्धान्तयोरिव, इति वितथमत्राप्रसक्तमेव पाञ्चरात्रवाधितत्वा- 
नुसानप्रदरोनम्‌ ।। 


- 
शेवागमाप्रामाण्यकारणसाम्यं पाञ्चरान्नऽपि । 


न च पुंस्त्वेन कारणत्वं शिवस्य रीवा मन्यन्ते, किन्तु शक्तत्वेन । पुंस्वं 
शक्तत्वं चेत्यनथान्तरम्‌। न हि नारायणोऽप्यशर्तः सब प्रपञ्च सृजति, 
रक्षति, संहरति, नियच्छति, आदृणोति, मोचयति वा । किं विष्णुरप्यनु- 
मानेन जगस्कारणम्‌ ? पुरुषसूक्तं कथमन्यथा विष्णुपरम्‌ । पुरुष- 
सूक्तमपि शिवपरमेवेति शिवार्कमणिदीपिका बिशद्यतीति । यदि पुरुषपद्‌- 
प्रतिपाद्यत्वं शिवस्येव, तर्हि कामम, पाशुपतस्य पुरुषसूक्तमेव मूलं भवतु । 
तथाच यदि शिवे जगत्कारणत्वं पुंस्त्वात्‌ , पुरुषत्वाद्वा, तहिं नारायणोऽपि 
तत एव जगत्कारणं भवितुमहंति। न च विष्णुरिव शिवोऽपि केवलानु- 
मानगम्यः; अन्यथा पाञ्चरात्रसिद्धस्येव, पाशुपताद्यागमसिद्धस्यापि न 
जगत्क्रारणत्वं पाशुपता द्यागमबोध्यत्वमात्रेण। वेदाविरूद्धता त्वंशविशेष उभ- 
यत्र समाना, आगमानां सर्वेपां तत्तस्रतिपाद्यदेवताविशेषाराघनविधानमात्रे 


तात्पर्यात्‌ ॥ 


आगमविशेषेणागमान्तरनिन्दा “न हि निन्द? न्यायेन । 


निमित्तकारणत्वे, निमित्तोपादानोभयकारणखे एव वा न निर्भरः; 
आराध्यतया नियामकत्वमात्रेण सिद्धेः, इति आराध्यस्य शिवत्व-विष्णुत्वा- 
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दिना न व्याहतिः, इत्युपादानकारणतापरत्वविरोध: सर्वेषामपि वेदिकसमा- 
हृतानामागमानाम्‌। तत्र शिवोत्करपे-विष्णृत्कषादिकम्‌, अपरापकर्षोद्कव्व 
न हि निन्दा न्यायेन, यथा पाञ्चरात्रपूजाविधानेन वेखानसपूजाविधान- 
निन्देति पाञ्चरात्ररक्षोक्ता रीतिरेवात्र शरणम || 


ज्ञेयतत्त्वविषये पाञ्चरात्रस्याप्यप्रामाण्यम्‌ । 


ज्ञेयतत्त्वविषये तु परस्परविरोधादुभयाप्रामाण्यम; निविशेषस्येव 
शास्त्रयोनित्वात्‌ । अत एव द्वितीयाध्याये पातञ्जल-पाशुपत-पाञ्चरात्राणां 
सर्वेषां ज्ञेयतत्त्वविषये विरोधादप्रमाणता, तदूदृष्टया शाक्तागमाप्रामाण्यमपि 
'नाद्वतसिद्धान्तानिष्टम्‌। न हि पशुपतिः, सदाशिवो वा केवलं वृक्षकृत्‌ , 
किन्तु सवेकारणमिति न तस्य सवज्ञत्वं विरुध्यते ।। 


द्वितीयवणेके मतद्वयाविसवादः । 


न चात्र न्यायसुधा भगवत्पादानां भाष्यं निरस्यति, प्रत्युत छिद्रार 
न्वेषिण्यपि सा द्वितीयवर्णेकं भगवत्पादानां हृदयेन समाद्रियते ॥ 


न्यायसुधायाः प्रथमवर्णकनिरासप्रकारः । 


तत्र प्रथमं बणेकमधिक्रत्य तु सा एबं वर्णयति-अत्र केचित्‌. 
शास्त्रस्य योनिरिति व्याकुवेते; तदनुपपन्नम्‌; प्रकृतानुपयोगात्‌ । 
न हि शास्त्रकारणत्बं जगत्कारणत्वे हेतुः; व्याप्त्यद्शनात्‌। 
वेदस्यापि सकलजगदन्तःपातित्वेन सवेकारणत्वेन सिद्धस्य सावे- 
ज्ञस्य तदेकदेशकारणत्वेन स्फुटीकरणासम्भवात्‌ स्फुटीकरणाथं 
शास्जयोनित्वसूत्रमपि न युक्तम्‌ ॥ 


प्रधानकारणतानिरासस्य नोपयोगः । 


प्रधानादिव्युदासस्तु सवस्याचेतनकारणत्ववाद्नं साङ्ख्यं 
प्रति चेतनकारणताया असिद्धत्वाद्‌ नावसरति। न हि ब्रह्मणस्तन्मते 
जगत्कारणत्वं शा्रयोनित्वसिद्धम्‌। प्रधानवादव्युदासो हीत्षत्यधि- 
करणस्य कृत्यम्‌, न त्वस्य सूत्रस्य; अन्यथेक्षत्यधिकरणवेयथ्यो 
पत्तिः, तस्य पौनरुक्तथं वा ॥ 
 घेदकर्त त्वस्य सर्वजञत्वासाधकत्वम्‌ । | 
न च वेदकतृस्वेन सार्वेज्ञम्‌। यो यस्य कता, स ततो5प्यधिक- 
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तरविज्ञानवानिति व्याप्तिः पाणिन्यादीनासिव स्वतन्त्रकतेत्वे । न 

चापौरुषेये वेद ईश्वरस्य स्वातन्त्र्यम्‌; पोरुषेयत्वापातात्‌ । यथा- 
<Q ~ र 

पूर्वेमुपदेशमात्रेण तु वेदोपाध्यायत्वमेव स्यात्‌ , न वेदक्तृत्वम्‌ ॥ 


वेदस्य्र ब्रह्मविवर्तत्व॑ न सर्वजताहेतुः । 


तस्येव विज्ञानशक्तिविवर्तत्वात्‌ शास्त्रस्य सर्वेविषयज्ञानात्मत्व- 
सीश्वरस्येति तु वियदादीनामपि ब्रह्मविवतेत्वाविशेषात्‌ प्रकाश- 
शक्तयापत्त्या न सम्भवति, इति रज्जो भुजङ्गवद्‌ ब्रह्मण्यारोपितो 
वेद्‌ इति दिशाऽपि न सर्वेज्ञत्व॑ ब्रह्मणो5त्र साधयितुं शक्यम्‌ । 
न ह्यत्र पत्ते पाणिन्यादिदष्टान्तोपपत्तिः। न हि पाणिनो व्याक- 
रणमारोपितम्‌। आरोप्यगता इाक्तिरधिष्ठानेऽपि कुत्र वा दृष्टा ? 
येन वेददृष्टान्तेन ब्रह्मणः सावज्ञं साधयितुं शक्येत । तस्मादपव्या- 
ख्यानमिद्म--इति ॥ 


प्रधानायचेतनकारणतानिरासः प्रश्रमत्रणकफलस्‌ । 


सत्यम्‌ , वेदहेतुत्वेन ब्रह्मणः सावेज्ञं साध्यते पाणिन्यादिद्ृष्टान्तेनं, 
तेन च प्रधानादिव्यावृत्तिः । यद्यपि साङ्ख्यस्य चेतनकारणत्वमसिद्धम्‌ ; 
तथापि जन्मादिसूत्रेण चेतनक्रारणत्वसमर्थनात्‌ तदाच्तेपस्तस्य न विरुध्यते । 
सस्प्रतिपन्नग्रेदमचेतनमात्रकारणत्वं न श्रीतमिति कृत्वेव हि शासत्रयोनित्वा- 
धघिकरणमिति ॥ 


प्रधानकारणतानिरासार्शत्वेऽपीक्षत्यधिकरणा वेयर्थ्यम्‌ । 


ईक्षत्यधिकरणं श्रौतं जगत्कारणत्वमपि प्रधानस्येवेति कृत्वेव प्रवृत्तं 
तद्वादं निरस्यति, इति शास्त्रयोनित्वम्‌ , जगत्कतेत्व वा सांप्रतं नासिद्धम्‌ , 
इति प्रधानाद्यचेतनकारणव्युदासस्य जन्माधिकरणसिद्धत्वेऽपि न हानिः । 
अधिकाइाङ्कया पूर्वाक्तविधयेक्षत्यघिकरणस्य प्रवृत्तत्वात्‌ , इति न जन्मा- 
दिसूत्रेणेक्तत्यधिकरणगतार्थता, येनाचेतनतावादनिरासादीक्षत्यधिकरणस्य 
पुनरुक्तता ।। 


अपौरुषेयत्वेऽपि वेदस्येश्वरकर्तकता तत्प्रवर्तितत्वमात्रेण । 


तत्र वेदकर्तृत्व॑ ब्रह्मण इतरानपेक्षं सार्थसवेवेदप्रवर्तकत्वमात्रम्‌, न तु 
तत्करतेत्वम्‌ । तच्च न विना वेदाथज्ञानं स्वतन्त्रस्यापि, इति नोपाध्यायसाम्य-. 
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मीश्वरस्य। न हि सार्थसर्वेवेदप्रवतेकत्बमप्यध्यापकानाम,, इति नोपाध्या- 
योऽपि ताहशस्ततोडप्यधिकतरविज्ञानवानेवेति व्याप्तिसिद्धिः, न वा बेद्‌- 
पौरुषेयत्वापत्ति:, सर्वेज्ञासिद्धिवां ॥ 


तदिदै वेद्कतृत्वमादायेश्वरसार्वेज्ञमुपपादितिम्‌- केबलनिमित्तकारण- 
तापक्षे5पि सार्वज्ञं साधनीयमिति | तेन च “वाचा विरूपनित्यया” इति 
नचनावगतं नित्यत्वमपि वेदस्य वायते ।! 


वेदस्य ्रह्मनिवतंत्वेऽपि तल्कतृत्वेन सार्व्ञसाधनम्‌ । 


एषमप्यविद्याविषयविवर्तोपादानत्वं कत्रन्तरशङ्कावारणपूर्वेकमपि कर्त- 
त्बमिस्यभिन्ननिमित्तोपादानत्वमपि साधनीयमिति मत्वा वा सवंज्ञत्वं 
'ब्रह्मणोऽत्र साधयितुं शास्त्रयोनित्वसूत्रम्‌। इदं च ब्रह्मणः सवेज्ञत्वं ब्रह्मणस्त 
दुपाधिमायापरिणामात्मकव्रत्तिमत्त्वेन, साक्षिस्वरूपस्य तस्य सम्बन्धमात्रेण 
वा, न तु घटादिज्ञाने जीवस्येवान्तःकरणवृत्त्याश्रयत्वेनेति प्रस्थाने तु 
सावज्ञं सवप्रपञ्चतादात्म्यवत्त्वमेव ॥ 


तञ्च तादात्म्यं “सन्‌ घटः” इत्यादो सदंशत।द/त्म्येन, सश्चिदंशद्टयता- 
दात्म्येन वा, न चिदुंशामात्रतादात्स्येन; अन्यथा नित्यपरोक्षाणां चिदात्म- 
नाऽपि प्रतीत्यापत्तिः, इति नित्यापरोक्षाणाम्‌ , अनित्यापरोक्षाणां च भाति- 
प्रतीतिनिर्वाह्यथ ब्रह्म चिदात्मनाऽपि ज्ञातमुपादानमिति साधनार्थं शास्न- 
योनित्वसूत्रमित्यपि केचन ॥ 


व्यक्तं चेतत्‌ न्यांयरत्षामण्यादौ । तेन च शास्त्रम्‌, चिदुपा- 
दानकम्‌, नित्यप्रकाशनशक्तिमत्त्वात्‌, यन्नित्यप्रकाशनशक्तिमत्‌ , 
तत्‌ त्प्रकाशनशक्तिमदुपादानकम्‌, यथा दीपप्रभा, इत्यनुमानविधया 
ब्रह्मोपादानत्वमप्यनेन सूत्रेण साध्यते । भाष्यं तु ्रमणोऽभिन्ननिमित्तो- 
पादानन्वसिद्धान्तपरमस्यापि न्यायस्योपलक्षणम्‌_ । तेन य न केवलं सदा- 
त्मना, किन्तु चिदात्मनाऽपि ब्रह्मणः केषुचन कार्येष्वनुवेधो ज्ञाप्यते ॥ ` 


शाख्नविवर्ततायामपि साइख्यमतनिराससिद्धिः । 
तत्राऽऽकाशादेः कार्यविशेषस्य विवतेता सत्तांशाधिक्येन, इति तस्या- 


विशदप्रकाशमानत्वेऽपि न चिठुपादानताविरोधः । सदात्मना विवतेमा- 
नानां जगतां सन्मात्रत्वम्‌_, ' सत्तादात्म्यं वा जडत्वेऽप्युपपद्यते, इत्युपादा- 
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नगतां चिच्छक्ति नापेक्षते, इति शङ्कायां ब्रह्मणः चिच्छुक्तया आधिक्येन 
बिबतेमानता वेदादिषु प्रकाशकेषु दृष्टेति निरूपणव्याजेन सर्वेज्ञत्व॑ 
साधयितुं शाख्रयोनित्वसूत्रम्‌। अत एवं श्रुतिः--“तमेव भान्तमनुभाति 
सर्वेमि”ति ॥ 

तेन च कारणं ब्रह्म न सन्मात्रमचेतनसाधारणम्‌ , किन्तु चिद्रूपम- 
पीत्यनेना5पि प्रकारेण साङ्कयपक्षानुस्थितिरत्र साध्यते ॥ 


एतेन-रउ्जुसपेृष्टान्तोऽपि-व्याख्यातः। उपादानधर्माणाम्‌ , अधि- 
ट्ठानधर्माणां वाऽऽरोप्ये संसगारोप: सत्तादात्म्यमात्रम्‌ , प्रकाशनशक्तिमत्का- 
रणाधिष्ठानधर्मसंसर्गमात्रेण चित्तादात्म्यमपीति फलतीति सूचनार्थ 
प्रथमं वणेकम॥ न चेतत्‌ प्रक्तानुपयुक्तम्‌; उक्तरीत्योपयोगात्‌। 
पाणिन्यादिष्ृ्टान्तः कतृ त्वोपपादनदृष्टया, इति न तेनात्र विरोधः, इति 
जन्मादिसूत्रमिव शास्तरयोनित्वसूत्रप्यमद्वेतसिद्धान्तानुशुणमेच स्वरसम्‌ , 
द्वेतसिद्धान्ते तु पाशुपतमतनिरसनं देवतामीमांसान्तिमसुत्रसिद्धस्ये- 
वात्न सूत्रणात्‌ ब्रह्मस्वरूपनि्णये साक्षादेवागमप्रामाण्यवादस्य द्वितीया- 
ध्यायद्वितीयपाद्सङ्गतस्यात्र सुत्रणस्यानुपयुक्तत्वात्‌ , असङ्गत्या च शास्र- 
योनित्वसूत्रं न स्वरसमिति सबेमनवद्यम्‌-इति ॥ 


इति शास्रयोनित्वाधिकरणम्‌ ॥ 


अथ संमन्वयाधिकरणम्‌ ॥ 
॥ तत्त॒ समन्वयात्‌ | 
समन्वयाधिकरणप्रयोजननिष्कर्षः । 

तत्त्वम्पदार्थशो धनमुखेनाद्य-द्वितीयसूत्रा भ्यां. अत्यगभिन्नत्रह्मस्वरूप॑ 
जिज्ञास्यं निष्कृष्य भेदप्रत्यक्षविरोधात्‌ , सत्त्वप्रत्यक्षविरोधाञ्च भेदमिथ्या- 
त्वस्य, जीवन्रह्मेक्यस्य चायोग इति शाक्छां शाख्रयोनित्वसूत्रेण निरस्य, 
सर्वेषां वेदवाक्यानां साक्षात्‌ , परम्परया वाऽदट्टेत एव तात्पर्ये कमेकाण्ड- 
प्रतिपाद्यलम्पदार्थानुवा देनोपासनाकाण्डार्थंसंग्रहेण च विशेषणांशत्या- 
गोनाखण्डाकारवृत्त्युपहितमनाव्रतं चित्तत्त्वमेव सुख्यतात्पयंविषय इति 

९ टा 
प्रतिपादन।थ सूत्रम्‌--तत्त समन्वयादिति’ ॥। 
समन्वयाधिकरणविपप्रः तत्त्वमस्पादिवाक्यम्‌ । 
अनेन जीवातिरिक्ततत्पदवाच्याथे एव तात्पर्यमुपनिषदामर्थबादत्वं बिना 
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वाक्यार्थः, इति तत्पदवाच्याथे सिद्धेऽपि तत्पदलक्ष्याथांसम्भवः, इति तत्त्व 
सस्यादिवाक्यं नाखण्डार्थपरमिति शङ्काया निवतनेन “शास्त्रयोनित्व- 
घटकशास्त्रपदेनोपक्रमोपसंहारादितात्पर्येप्राहकलिज्ञोपत्च हितकर्मा पासनाका- 
ण्डा्थतत्त्वंपदवाच्यारथांनुवादकपर्वकम “स आत्मे”ति तत्पदार्थस्य 
त्वम्पदळच्यार्थाभेदसुपदिश्य प्रवृत्तं तत्वमसिवाक्यमेव विवक्ष्यत इति ज्ञा- 
पयितुं “तत्तु ससन्वयादि”तिसूत्रम्‌। तेन हि न कमेकाण्डमात्रस्य, कर्मापासना- 
काण्डद्वयरय वा, किन्तु निर्विशेषवाक्यानासेव मुख्यं तारपयेम्‌, तदविरोधेनव 
सर्वेषां वेदानां प्रामाण्यम । तथाच श्रति:--सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ती'ति । 
व्यक्तञ्चेतद्‌ भगवत्पादभाष्ये “तत्त॒ समन्वयादि” त्यत्र, यत्र शास्त्र- 
पदेन तत्त्वमस्यादिमहावाक्‍यमेवानुसन्धीयते । तेन च “यो होता सो5ध्व- 
ये” “ओऔदुस्बरो यूपो भवति” इत्यादाविवोद्देशयसमर्पकस्य कर्मोपास- 
नाकाण्डद्वयस्यो पजीव्यत्वेडप्येताहशे स्थल उपजीवकस्यव प्राबल्यात्‌ , 
अपच्छेदन्यायाच भेदपराणि सर्वाणि यावदखण्डाकारवृत्त्येव प्रमाणानि, 
ततः परं तु न शास्त्रम, न वा कमे, नापि वा विशिष्टं जीवस्वरूपम्‌, ईश्वर- 
स्वरूपं वो पाधिकमिति ज्ञाप्यते। व्यक्तं चेतदाकरे-यत्र नोपासनाविधिशेषरू 
ब्रह्मण:, तस्य ज्ञानमात्रेण सुक्तिः, तञ्च निविशेषमेव, न तु सविशोषमेवे 


त्यादि निरूप्यते ॥ 
अत एव सिद्धार्थेऽपि वेदान्तानां प्रामण्यनिरूपणपरस्य द्वताद्वेत- 


भाष्यसिद्धान्तस्य सार्थक्यम्‌। प्रतिपत्तिविधिशेषतयंव शास्रस्य ब्रह्म- 
समपेकत्वे तह यवस्थापनं वितथम्‌ ॥ 
हेतरीत्या समन्वयाधिकरणार्थ निष्कर्षः । 
एतेन— 
“त एवान्बयनामानस्तेः सम्यक्‌ प्रविचारिते । 
सुख्याथो भगवान्‌ विष्णुः सवेशास्रस्य, नापरः।।” 
इत्यनुञ्याख्यानम्‌--व्याख्यातम्‌॥ 
अत्रान्वयपद्सुपक्रमादितात्पर्यंग्राहकपरम्‌। तेन च 
विष्णोरेव स्वेशास्नप्रतिपाद्यत्वम्‌ , न रुद्रादेरिति पूर्वसूत्रा- 
एवोपसंहियते । अत्र पाञ्चरात्रप्रामाण्यं पूर्वाधिकरणे 
निधोरितम्‌ , अत्र. तु सर्वेशास्त्रप्रतिपाद्यत्वव्यवस्थापनेन 


सर्वेषामपि शास्त्राणां प्रामाण्यम्‌ , किं बहुना ? वेदानामपि 
३१ 
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पाञ्चरात्रप्रमाणाद्‌ न्यूनमेब प्रामाण्यमिति ज्ञाप्यते । 
तदाशयस्तु— 


“साङ्ख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ॥” 


इति निर्दिष्टेषु पञ्चरात्रस्य नारायण एव कतो, इति 
पाञ्चरात्रप्रामाण्यस्येच समर्थनादू वेदस्यापि तदन्तर्गमातः 
तस्प्रामाण्याधीनमेव प्रामाण्यम्‌, तदनुसारेणापोरुषेयो 
ऽपि वेदो ज्ञेय: ॥ 


तत्रोपक्रमादिकंमेव तत्त्वाथनिर्णायकम्‌ , न त्वापाततः 
प्रतीतिः। यस्य कस्यापि यथा कथञ्चित्‌ व्याख्यानसुपक्रमा- 
द्यनुसार्येव प्रमाणम्‌, नान्यथा। अत्र समन्वयादिति संश- 
ब्द्‌।दुपक्रमादिकमपि सम्यग्‌ विचार्य निर्णीतमेव कार्यकारि, 
न ठु यथा कथञ्िद्नुसन्धीयमानमिति सूच्यते ॥ 

_ तथा चेवमत्र सूत्रयोजना-सम्यग्‌ बिचारितोपक्रमा- 
दिलिङ्गक-दाक्तिळक्षणान्यतरसम्बन्धावगतसर्वशास्त्रप्रतिपा- 
द्यो भगवान्‌ विष्णुरेव-इति। अत्र तत्पदं पूर्वसूत्रा- 
थेशास्त्रयोनिपरम्‌_, आवृत्त्या ब्रह्मपरमपि--इति ॥ 

पाञ्चरात्रप्राधान्यवादस्य गुणसौरभेन विरोधः | 


अत्र समन्वयपद्स्योपक्रमादितात्पर्यंग्राहकलिङ्ग परत्वे, तत्पदस्य शास्त्र- 
योन्यर्थकत्वे, प्रथमसूत्रप्रस्तुतब्रह्मानुपङ्गेण तत्पदावृत्त्या ब्रह्मण एवा- 
न्वये च न विप्रतिपत्तिः । शास्त्रपदाथेमात्रे त्वस्ति विप्रतिपत्तिः । तत्रापि 
वेदान्तवाक्यानामेव विषयत्वाद्‌ न वेदप्रामाण्ये, वेदान्तप्रामाण्येऽपि वा 
विप्रतिपत्तिः । पाञ्चरात्रप्रामाण्याधीनमेव वेदस्यापि प्रामाण्यम्‌, तदनु- 
सारेणेव वेदेऽप्युपक्रमोपसंहारादिलिङ्गनिणय इति तु शुणसौरभे वेदवि- 


रुद्धडशे पाञ्ररात्रस्याप्यप्रामाण्यमित्युक्तिस्तृदरशूलम्‌॥ 


न चेदं सूत्रम्‌ , भाष्यम्‌, अनुव्याख्यानं वा किमपि तद्विरोधि । 
पाञ्चरात्रविरुद्धरेवाद्यागमाप्रामाण्यं हि शासत्रयोनित्वप्रस्तुतम्‌ | भाष्येऽपि 


शास्त्रयोनित्वाधिकरणे-- 


| “ऋग्यजुस्सामाथ्ांश्च भारतं पाञ्चरात्रकम । 
मूलरामायणं चन  दास्त्रमित्यभिधीयते ॥ 
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यञ्चानुक्लमेतस्य तञ्च शास्त्र प्रकीर्तितम्‌ । 
अतोऽन्यो अन्थविस्तारो नव शास्त्र कुवत्मेवत्‌ ॥” 


इति स्कान्द्वचनेनेदमवगम्यते-सवापेक्षया पाञ्चरात्रं प्रबळसिति। 

तत्र पाञ्चरात्रस्य साङ्ख्यादिभ्यः कतृ गौरवश्रवणं तु तत्मशंसामात्रेण, 

न तु तदपौरुपेयवेदापेक्षयाऽपि तस्य प्राबल्ये निणायकम्‌ । तद्धि पो रूपेयेषु 

साङख्यादिषु 'पाञ्चरात्रस्य कर्ता नारायणः स्वयम्‌’ इति स्वतन्त्रकद्‌ क- 

सवेन पौरुषेयत्वेऽपि “न हि निन्दाः न्यायेन स्तुतिमात्रम्‌। अत एव साङ्क'यादि- 
ष्वपि कपिलादिकत कत्वं तत्र वण्यते, पाशुपतस्यापि शिवकतृ कत्वमिव । 


न चेतावता पाशुपताद्यप्रामाण्यं स्यात्‌; अन्यथा वेदे कतुरस्म- 
रणात , वेदस्याप्रामाण्यं स्यात्‌ , अपौरुपेयवेदविरोधेन पौरुषेयाणां सर्वेषा- 
मप्रामाण्यं वा स्यात्‌ । तत्र तु द्वितीयः कल्प एब साधुः। सब्था तु वेदा- 
थोऽपि पाञ्नरात्रानुसारेणवानुसन्धेय इति तु न युक्तम्‌ ॥ 

पान्चरात्रप्राधान्यस्प पूर्चा धिकरणेना- 
वधारणादू डेतवादे ससस्वयसूत्रवेयर्थ्यस्‌ । 

तत्र पाञ्चरात्रतुल्ययोगच्तेमं प्रामाण्यं भारतस्यापि पौरुपेयस्य स्यात्‌ । 
तत्र च शिवाराधनं भगवता श्रीकृष्णेनापि कृतमिति विशद्म ॥ विष्णुसहस्र- 
नाञ्नामिव शिवसहस्रनाञ्नामपि वेदाविरोधः झिवप्राधान्यपत्तस्य दशो- 
पनिषत्स्वी श्वरेशान-परमेः्वर-शिव-शक्तिप्रयोगादगम्यत आधिक्येन ॥ 


वस्तुतस्तु—पाङचरात्रमात्रं शा्रमवलव्य शास्त्रयोनित्वे पूवोधिकरणेन 
निर्धारिते, तद्विरुद्धानां प्रामाण्यस्य निषेधमात्रेण सोगताद्यागमानामिव 
शेवागमावसेयं न : प्रमेयम्‌, न वा तत्त्वमिति स्थिते, पूर्वसूत्रोपात्तशास्न- 
योनित्वस्य पाशुपतादिप्रभेदेषु प्रतिवादिभिरप्यनङ्गीकारात्‌ किंप्रयोज- 
नमिद्मपि सूत्रम्‌ ? | 


परमार्थतस्तु—सर्वेषां कमेकाण्डगतानामपि पदानां विष्णुपरत्ववादिनां 
द्वेतिनां दृष्टया शेवागमानाम्‌_, किं बहुना ? सौगतागमानामपि विष्णु- 
परत्वेन परविद्यात्वात्‌ किमनेन शेवाद्यागमाप्रामाण्यस्थापनेन ? यदि 
तेषामवान्तरतात्पयेस्यापि निरसनं कतेव्यमिति तदप्रामाण्यव्यवस्था, 
तह्म॑बान्तरतात्पर्यविधयाऽऽराधानस्यापि तदनुगुणफलदातृत्वस्य-- 


“यो यो यां यां तजुं भक्तः श्रद्धयाऽचितुमिच्छति। 
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तस्य तस्याचलां श्रद्धां तामेव विदधाम्यहम_।!।” 
“देवान्‌ देवयजो यान्ति पितृन्‌ यान्ति पितृव्रताः ।” 


इत्यादिना“येऽप्यन्यदेबताभक्ताः” इत्यादिना चावगतत्वाद्‌ देवतान्त- 

राराधनस्य तत्तत्परिच्छिन्नफलमात्रं बिहायापरिच्छिन्नफलपरमात्म भावन- 
याऽराधनेनेव सुक्तत्वस्याप्यवगमात्‌, श्रीमदानन्दतीर्थेरपि चन्द्रेश्वरादि- 
शिवाराधनस्य, स्वयं शिवक्षेत्राणां च कृतत्वात्‌ शेवागमाप्रमाणीकरणं न 
क्षोदक्षमम्‌ । विप्णुभक्ततया तदाऽऽराधनमेव यदि शिवाराधनमपि भगवदा- 
राधनम्‌, तर्हि रेवागमदृष्टया शिवभक्तस्य विष्णोराराधनमपि न दुष्टम्‌ । 
सवेथा तु— 

“मद्भक्तः शङ्करद्रोही मद्‌द्रोही शाङ्करप्रियः । 

ताबुभो नरकं यातो यावच्चन्द्रदिवाकरम्‌ ॥” 


युक्तरीत्या शिवनिन्दा, विष्णुनिन्दा वा, सर्वा5प्यनथेकरी, इति 
शरीरभेदमात्रं जीवात्मनामिव परमात्मांशानां विष्णु-शिवादीनामपि । स्वरूपं 
तु सर्वेपामेकमेव । तदुक्तम- 


सवेभूतस्थमात्मानं सर्वेभूतानि चात्मनि । 
ईक्षते योगयुक्तात्मा सवेत्र समदशनः ॥ 
यो मां पश्यति सर्वत्र सवे च मयि पश्यति ॥ 
तस्याहं न प्रणश्यामि स च मे न प्रणश्यति ॥ 
सवेभूतस्थितं यो मां भजत्येकत्वमाश्रितः ” 


इत्युक्तरीत्या न जीवानां परस्परम्‌, न वा जीव-परमात्मनो भेंददशीनं 
श्रेयसे ॥ 
इति समन्वयाधिकरणम्‌ 


, ॥ अथेक्षत्यधिकरणम्‌ ॥ 
॥ ईक्षतेनोशब्दम ।। 
अद्वे तर्ये क्षव्यधिकरणार्थ संग्रहः । 
प्रथम-द्वितीयाधिकरणाभ्यां तत्त्वंपदार्थमुखेन जीव-ब्रह्मक्यप्रतिपादन- 


परतेत्तिरीयक-ब्रहदारण्यकविपयवाक्यानि विचारितानि प्रत्यक्षादिप्राबल्य- 
निरासेन॥ 
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“प्राबल्यमागमस्यव जात्या तेषु त्रिषु स्मृतम्‌” 


इति वचनांवगतश्रतिप्रावल्येन निर्णीतस्य तद्र्थस्योपवृ 'हणं तृतीये 
नाधिकरणेन, यत्र द्वितीयवणेके तत्त्वमस्यादिमहावाक्यान्येव शास्त्रमिति 
निरणायि, यथा द्वेतमते तऋ्टगादिवेदः, भारतम्‌ मूलरामायणम्‌ , पाञ्चरात्रञ्च 
मुख्यशास्त्रपदार्थः, अन्येषां तदविरोधेन शास्त्रत्वम्‌, एवं तत्त्वमस्यादिमिहा- 
वाक्याविरोधेनेवाऽन्येषां प्रमाणानां नयनमिंति ॥ 

तुरीयाधिकरणं तु न केवलं तेत्तिरीयक-ब्रृहददारण्यकादि, किन्तु तत्पदार्थ- 
शोधनमुखेन जीवत्रह्मेक्यं साक्षात्‌ तत्त्वरमसिवाक्यमादायापि निरूपयितुम्‌ । 
ततः सद्वि्यायाश्चिद्रपमुखेनोपक्रमात्‌ तस्याचेतनप्रधानपरत्वे विवक्षितजीव- 
त्रह्ेक्यवाधाशङ्कां पूर्वोत्तरपक्षमुखेन निराचिकीषुंः सूत्रकार ईक्षत्यधिकरण- 
मारभते--ईक्षतेनाशव्दमिति । तेन च जगत्कारणं ब्रह्म न केवलं 

द्रूपम्‌ , किन्तु चिद्रूपमपि; याभ्यामविद्याकल्पिताभ्यां भानम्‌, आनन्दा- 

त्मना चाविद्याकल्पितेनाज्ञानमधिष्ठानताप्रयोजकम्‌ ॥ 


तत्र--“अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविश्ये”ति जीवस्यापि परमात्मस्वरुपेणा- 
प्रकाशमानस्येच बन्धः, न तु स्वरूपेणेति ज्ञायते । उभयोरप्यखण्डात्मना 
ज्ञानमेवाज्ञाननिवतेकं महावाक्येन जन्यत इति,तु निष्कषंः । तत्र साङख्य 
प्रक्रियानुसारेण सह्वि्याया योजनं न संभवतीति बहुभिः सूत्रेनिरूप्य 

पदार्थञ्चिद्रपोऽपि व्यवस्थाप्यत इति भगवत्पादानुयायी पन्थाः॥ 


द्वो तिदध्येक्षत्वधिकरणाथसंम्र हः । 


श्रीमदानन्दतीर्थपादप्रवर्तितसम्प्रदायानुसारी निणंयस्त्वत्न चतुभिर- 
धिकरणे: सविशेषस्य ब्रह्मण एव, तत्रापि विष्णोरेव, न रूद्रादेः पाशुपता- 
द्यागमानुसारेण पाञ्चरात्रसिद्धान्तविरोधिनेति निर्धाये, निर्विशेषत्रह्म- 
मुख्यतावादमपि निरसितुमीक्षत्यधिकरणमिति ॥ 


व तिमतेनाद्र तनिराकरणायोगः । 


अत्र निर्विशेषन्रह्मयादः क्रिमागमविरुद्ध इति कृत्वा बादरायणेन 
निरस्यते, उतौपनिषद्‌ इति मत्वा, आहो सौगतादिमतवत्‌ स्वबुद्धिमात्र- 
कल्पित इति वा । आद्येऽपि तदागमस्य पाञ्चरात्राचुयायित्वं वा, न वा। 
तत्रान्त्ये शास्जयोनित्वाधिकरणेनेव गतार्थत्वाद्‌ वितथमीक्षत्यघिकरणम्‌ । 
आदे तु कथमम्रामाण्यम्‌ ? अस्ति चाद्वेतसिद्धान्तस्य पाव्वरात्रेणाप्युपवृ द- 
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णम्‌। व्यक्त चेतत्‌. पाञ्चरात्राधिकरणे, शाक्ताधिकरणे वा अन्यथा 
“तत्त॒ समन्वयादिःत्यनेनेवाद्वेतवादनिरासस्य सिद्धत्वात्‌ ततोऽपी- 
क्षत्यघधिकरणवेयथ्येम्‌ ॥ 


अह्वे तवाद्स्येवो पनिषदत्वस्‌ । 


एतेन-औपनिपदोऽद्वेतवाद इति मत्वा तन्निराकरणमत्रेत्यपि-परा- 
स्तम्‌। यदीदमोपनिषदरवं तत्प्रमितत्वम्‌ , तर्हि निषेधस्यायोगः। न च प्रसितं 
कुत्रापि निरस्यते । भेद्वाक्यानि तु तत्त्वम्पदार्थोपस्थापकानुवादापेक्षितपु 
रोवादरूपाण्यनू्य प्वृत्तविध्यन्तराविरोधेन प्रमाणानि । यथा-“आ दुम्बरो यूपो 
भवती”ति वक्ृतविधौ नात्यन्तं यूपस्य खादिरत्वादेवाथः, न वा “यो होता 
सोऽध्वयुरि”त्यत्रांपि होतुहातृत्वस्य, एवमेव सविरोपवाक्यानि सर्वाण्युपा- 
सनाप्रकरणे पठितान्युपासनापेश्चषितसत्यतापरतया चरितार्थानि, नात्यन्ति- 
कसत्यतायां प्रमाणानि, इति यथा प्रमितसुभयसपि प्रमाणम्‌, इत्युपजीव- 
केनापि निविशेषवाक्येन भेदवाक्यांनां बाधो न व्याहन्यते । इदमेवाभिप्रेत्य 
दीक्षितेन्द्रा लिखन्ति 


“आत्मा न्रह्मेत्यधीतः श्रतिशिखरशातेनिर्विशेषञ्च सर्वे- 
रित्याक्षेपो शुरूणां नतिनुतिविषये स्वाप्रणाम्यत्ववाद्‌ः ।” 


इति । यदि-न्रह्माट्टतवादोऽयं केषाञ्चन प्रच्छन्नसौगतानामापाततं 
घ्रतीतिमात्रमवलम्च्य . व्याख्यानमात्रम्‌, नोपक्रमादिलिङ्गकपाञ्चरात्रादि 
` तात्पयेविषय इति मत्वाऽत्र तन्निरासः, तदाऽपि-““तत्त समन्वयादिः त्यत्र 
संमन्वयपदळव्धट्ूताभिमतन्यायेनेव चारितार्थ्येनास्याधिकरणस्य वयथ्यात्‌ 
घंद्रकुटया प्रभातम्‌॥ 


अष्ठे'तवादस्य न सौगतसाम्यम्‌ । 


एतेन- स्वबुद्धिकल्पितत्वपक्षो 5पि--परास्त:; तस्य सौगतादिवादस्ये 
वाप्रमाणत्वे श्रतिसमन्वयपादे विचारस्यासङ्गते:, ट्वितीयाध्यायद्वितीयपाद 
एव सङ्गतेश्च । न च द्वितीयाध्यायद्वितीये द्वृतमतर्ष्ट'येकमप्यधिकरणमद्वत- 
मंतमवलम्ब्य तन्निरासनपरतया व्याख्यातम्‌ न च विज्ञानवाद:, शून्य 
वादो वा5ट्वेतसिद्धान्तः, न वा लेशतोऽपि साम्यमस्यपि । केषाञ्चन शब्दानां 
पारिभाषिकाणाम्‌.) अर्थस्य वा सास्यमकिञ्चित्करम्‌ , अन्यथा--असत्पदेन 
सवेस्य प्रपञ्चस्य तेः स्वीकारात्‌ , असत्ख्यातिदाब्द्स्य तत्र प्रसिद्धत्वाच्च इत- 
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सिद्धान्तः कथं न सोगतवाद: स्यादिति सोगतनिराकरणेन ट्वेतमतमपि न्याय- 
सास्यात्‌ कथं न निरस्तं स्यात्‌ ? 

आस्तामियं प्रासङ्गिकी कथा । यदि सौगतनिरासन्यायेनेवा ट्वेतवा दस्य 
निरासः, तहीदमत्र विविच्यताम--का वा सङ्गतिरत्राट्वेतवादनिरासस्य ? 
अन्यथा सोगतादिमतनिरसनार्थमपि समन्वयपादेऽपि कुतो न किमप्यधि- 
करणम्‌ ? यद्यद्वेतिनां वेदप्रामाण्यात्‌ ततो विशेषः, तर्हि वेदिकत्वादेब न 
तन्निरासन युक्त पूर्वाक्तविधया प्रमितत्वे, अप्रमितत्वे वोभयथापि ॥ 


स्यादेतत्‌--कथं वेक्षत्यधिकरणगानि सूत्राणि निविशेषन्नरह्मबादं 
प्रति क्षिपन्ति ॥ 
्रह्मणोऽत्राच्यत्वेनानो पनिषद्त्वशङका । 


तत्र श्रीमदानन्दतीर्थपादानामनुव्याख्यानं प्रथमस्य सूत्रस्य 
“इक्षणीयत्वतो विष्णुर्वाच्य एव न चान्यथा॥ | 
लक्ष्यत्वं कापि दृष्टं हि किं तदित्यनवस्थितिः। 
माधुर्यांदिबिशोषाश्च तच्छब्देरुदिताः सदा ॥ 
वाक्यार्थोऽपि हि वाक्यार्थशब्देनेवोदितो भवेत्‌ । 
नावाच्यं तेन किश्चित्‌ स्यात्‌ यत इत्यादिकषेदन्‌ ॥ 
अवाच्यत्वै कथं ब्रूयाद्‌ मूकोञहमितिवत्‌ सुधी: । 
येन लक्ष्यमिति प्रोक्तं ढक्ष्यशब्देन सोध्वदत्‌॥ 
एकस्यापि हि शब्दस्य गौणाथरवीकृती सताम्‌। 
महती जायते लज्जा यन्न तत्राखिला रवाः॥ 
असुख्यार्था इति वदन्‌ यस्तन्मागानुवर्तिनाम । 
कथं न जायते लज्जा वक्तुं शाब्दत्वमात्मनः ॥ 
इति ।। 
सूत्रभाष्यं तुस एतस्माद जीवघनात्‌ परात्‌. परं पुरिशयं 
पुरुषमीक्षते” “आत्मन्येवात्मानं पश्येत्‌” “विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वीत? 
इत्यादिवचनेरीक्षणीयत्वादू वाच्यमेव । “सर्वे वेदा यत्पदमाम- 
नन्ति” “वेदेश्व सर्वैरहमेव वेद्यो वेदान्तकृद्ठेदविदेव चाहम्‌” 
“इत्यादि श्रति-स्प्रतिभिश्च । अवाच्यत्वं त्वप्रसि द्धत्वात्‌ ॥ 


“न्‌ तदीदृगिति ज्ञेयं न वाच्यं न च तर्कयते। 
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पश्यन्तोऽपि न पयन्ति मेरो रूपं विपञ्चितः॥ 

अप्रसिद्धरवाच्य॑ तद्वाच्यं सर्वागमोक्तित: । 

अतक्यं कक्यमज्ञयं ज्ञेयमेव परं स्मृतम्‌॥” 
इति गारुडे--न चाशब्दत्वमितरसिद्ध मिति इति । 


घ्रह्मणोऽघाऽत्रत्वेऽप्योपनिपदत्वात्‌ तत्परतया सूत्रयोजनाऽयोगः । 


अत्र—इक्षणीयत्वेनाशब्दत्वाभावः साध्यत इति भाष्याशयो वा, 
सविशेषं ब्रह्मेव वेदान्तप्रतिपाद्यम्‌, वाच्यत्वादिति वाऽशब्दत्वनिपेधेन 
तद्‌ द्वारा ल"च्यत्बसमर्थनेन च वक्तव्यम्‌। तत्र निविशेषं ब्रह्म, न शब्द- 
प्रमाणप्रतिपादयम्‌, अइब्दत्वादित्यनुमाने हेत्वसिद्धिः, निविशोषत्रह्मण 
एव सरवेवेद्प्रतिपाद्यत्वेनाशब्दत्वहेतोरसिद्धेः वाचकविधया राक्त्याऽप्रति- 
पाद्यत्वादिति विवक्षायां “विषं भुङच्वे”त्यादि वाक्यगम्यदात्रुगृहभोजन- 
निवृत्ती, “वायु क्षेपिष्ठा देवते”ति वाक्यार्थे प्रशंसायां च व्यभिचारः ॥ 


अवाउ्यस्यापि लक्ष्यत्वेनि दर्शनानि । 


प्रशांसादिपदवाच्यत्वस्य तह्टक्ष्ये सत्त्वेनाव्यभिचारे त्विक्षु-क्षीर-गुडा- 
दिसा धुर्ये सरस्वत्य[5प्याख्यातुमशक्ये व्यभिचारः । तस्यापि रसविशेपराव्द- 
वाच्यत्वं वर्तेत इति न युक्तम्‌। रसविशेषाणां बहुत्वेन तत्तद्रसविशेष- 
शन्द्वाच्यत्बं न तत्र प्रसिद्धम्‌ । आक्रतिदाद्दार्थतायां'घटविशेषे छक्तणा- 
सात्रगम्ये, 


४सर्वन्रेव हि वाक्यार्थो लक्ष्य एवेति नः स्थितम्‌ ।? 


इति वचनसिद्धे, अभिहितान्वयवादे पदार्थगतशक्तिविशेषगस्ये 
अन्तरिताभिधानवादेऽप्यन्वयसामान्ये पदानां शाक्तावपि तद्विशेषे तत्त- 
ट्वाक्यगम्ये चाशाच्दे व्यभिचार: ॥ 


क्षणीयत्वेनाशाड्दत्वानुमानदृ पणम्‌ । 


न चेक्तणीयत्वेन वाच्यत्वसाधनमपि । तत्रेक्षणीयत्वपदेन सा क्षात्कार- 
विषयत्वमात्रस्य, अपरोक्षतया प्रतीयमानत्वस्य वा विवक्षायां वाच्यत्वपदेन 
वाच्यतावच्छेद्कविशिष्टतया बोध्यत्वं विवक्ष्यते, उत तत्तद्धर्माविशोषितेन- 
रुपेण । आद्ये घटत्वाद्जातो व्यभिचारः; वाच्यत्वस्य सोऽयं देवदत्त: 
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इत्याद्यपरोक्षसाक्षात्कारविषये स्वरूपमात्रे शक्तिविधया वाच्यत्वस्याभावात्‌ 
तत्रापि व्यभिचार: ॥ 

एवमेबासत्ख्यातिवादिनां द्वतिनां मतेऽसतोऽप्यपरोक्षतया प्रतीते 
स्वीकारात्‌ तत्रापरोक्ष उक्तविधवाच्यत्वस्याभावात्‌ तत्रापि व्यभिचार: । 
धर्माविशेषितेन स्वरूपविशेषेण वाच्यत्बविवक्षायामाकृतिशव्दार्थतावादिनां 
परेषां दृष्ट या5शाब्दव्यक्तिविशोषादो व्यभिचारतादवस्थ्यम्‌। ब्रह्मादि- 
पद्स्यापि-- 


“प्रत्यस्तमितभेदँ यत्‌ सत्तामात्रमगोचरम्‌ । 
वचसामात्मसंवेद्य॑ तञ्ज्ञानं ब्रह्मशब्दितम्‌ |” 


इति सङ्कतविशेषेण वाचकविधयोक्तवाच्यार्थस्यापि वाच्यत्वात्‌ 
सिद्धसाधनम्‌ ॥ 

वस्तुतस्तु--वाच्यखँ तात्पर्यानुसारात्‌ पदार्थज्ञानदशायाम्‌, न तु 
वाक्यार्थद्शायाम्‌ । तत्राभिहितान्वयवादे, अन्विताभिधानवादे वा पद-तद- 
थान्यतरगताज्ञातस्वरूपसच्छक्तिविरोषाधीनानुभवविषयत्वं निविशेषस्यापि 
न विरुद्धम्‌। न चोक्तानुभवविषयत्येन सविशेषत्वम्‌; तत्र घटादीनामिव 
फळव्याप्यात्वाभावेन वृत्तिव्याप्यताया एव स्वीकारेण, वृत्तेश्वाज्ञाननिवृत्ति- 
मात्रेण चारितार्थ्येन तदधीनप्रकाशस्य संबिद्रपे सुख्येऽसम्भवेन 
वाच्यत्वेन, लक्ष्यत्वेन वाऽखण्डा कारसाक्षात्कारजन्याज्ञाननिश्ृत्त्युपलक्षितस्य 
स्वरूपस्य सविशेषत्वं न सम्भवति ॥ 

निर्विशेषस्य साक्षादवाच्य्रत्वेऽपि शाब्दवोधोपर्पान्तः । 


सति चैवं विशिष्टवाच्यतायामपि तात्पर्यवशात्‌ प्रसिद्धस्य विशेष्यां- 
शमात्रस्य वृत्त्युपहितात्मना वाच्यार्थं न व्याहतम्‌ । अत एव विशिष्ट- 
वाचकस्य शाब्दस्य विशेषणांशस्य वाध्यस्य त्यागेन तत्त्वमस्यादिवाक्य- 
जन्यसाक्षात्फारविषयत्वं निर्विशेषस्य, इति निर्विशेषस्य साक्षात्कारोत्पत्ते 
पू्वेमेब वाच्यत्वम्‌, नतु तदुत्पत्त्यनन्तरमपीक्षणीयत्वेन वाच्यत्व- 
समथेनम्‌। ईक्षणीयतादशायां तत्र वाच्यत्वाचुमाने बाधः, । ततः पूवं 
वाच्यत्वसाधनं तु विशिष्टरूपेण तस्य सिद्धम्‌। स्वरूपमात्रस्य द्ूतमतेऽ- 
पीक्षणीयतादशायां न वाच्यत्वेन भानम्‌। उपासनाविषयत्वं यदीक्षणीय- 
त्वम्‌, तर्हि तस्याः कल्पितस्वरूपमात्रापेक्षिण्या वाच्यत्वानपेत्ता। शब्दू- 
वाच्यस्येवोपास्यत्वं तु नाद्वेतिनोऽपि वारयन्ति ॥ 
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_ तथाचेक्षणीयत्वमात्रं हेतुतया विवत्तितं यद्यखण्डाकारबृत्तिविषयत्वम्‌ , 
तहिं तस्य वाच्यत्वस्य च व्याहतत्वात्‌ तदिदं काय॑त्वेन शब्दनित्यत्वानु- 
मानमेव । यदि दरीनसमानाकारनिदिध्यासनविषयत्वम्‌ , तत्प्रयुक्तसविशेष- 
साक्षारविषयस्वम्‌_, तहि सिद्धसाधनम्‌ । “परात्‌ परं पुरिशयं पुरूपमीक्षते” 

(ते त्वखण्डात्मपरम्‌ , न पराभिमतसविरेषपरम्‌। अतो न कोऽपि दोषः ॥ 


. यदि वाच्यत्वयोग्यत्वमात्रं साक्षात्कारविषयत्वयोग्यत्वमात्रेण साध्यते, 
तह्यांवृतावस्थायामेव वाच्यत्व-लक्ष्यत्वादेर्विबक्षणात्‌ तदोपाधेरबिवक्षाया- 
मपि तेषां बाध्यत्वस्य भाविबाधमाश्षित्यंव विवक्षणादू निर्विशेषताया वाक्य- 
जन्यसाच्षात्कारानन्तरमेवानाव्रतसंविमात्र एव स्वीकाराच्च, वेदान्तविषय- 
त्वमात्रेण ब्रह्मणो न निर्विशेषत्वं बाधितुं शक्यते विचारावस्थायाम्‌ , 
साधनावस्थाया वा ॥ 


ईक्षणीयत्वेनावाच्प्रत्वनिपेधानुमानस्य निरासोपसंँहारः । 


एतेन-पूर्वानूदितानि सर्वोण्यनुव्याख्यानवचनानि-पराहतानि ; 
इक्षणीयतया सविशेषवाच्यताया इष्टत्वात्‌ , निर्विशेषस्यापि साक्षात्कार- 
प्राक्तनावस्थायां विशिष्टरूपेण, स्वरूपमात्रेण वा सङ्कतवशाद्‌ वाच्यतायाः 
लक्ष्यताया वाऽखण्डाकारसाक्षात्कारात्‌ प्रागिष्टत्वात्‌ , विनापि शक्यतां 
लक्ष्यताया माधुयांदिरसविदोषस्य, आक्ृतिशब्दार्थतायां घटादिव्यक्तिवि- 
शेषस्याझाब्दस्य च लक्षणया वाक्यान्वयानुभावकत्वस्यं सम्प्रतिपन्नत्वात , 
माधुयविशेषाणामपि बहुत्वेन रसविशेषदाब्देनापि तस्येव रसविशेषस्य 
विवक्षाया: केवललक्षणयेव निवांद्यकत्वातू , अभिहितान्वयवा देऽन्विता- 
भिधाने वा तात्पर्येविषयस्य वाक्यार्थस्यान्वयविशेषरूपस्य वा लक्ष्यस्य 
विना गक्ति वाक्येनानुभवदरीनात्‌, वाक्यार्थस्य वाक्यजन्याखण्डाकार- 


साक्षात्काराधोनाज्ञानानवृत्त्युपळक्षितसंविन्मात्रस्य ` वाच्यत्वस्य, लक्ष्य- ` 


त्वस्य, तदतिरिक्तानुभवादेश्चायोगेन वाच्यत्व-सात्तास्कारविषयत्वयोव्या- 
घातातू , वस्तुगत्या येन केनापि प्रमाणेन साक्षिणा वा भांनमात्रेण लक्ष- 
णया पदार्थस्मरणमात्रेण सत्य-ज्ञानाद्यवान्तरवाक्यस्य, तत्त्वमस्यादिमहा- 
चाक्यस्य वा बोधकत्वाविरोधात्‌ , विनापि शाक्तिं वाक्याथेविशेषस्य, 
वाक्यार्थशब्दवाच्यत्वस्य वाऽप्यनपेक्षितत्वा्च नास्याधिकरणस्य ब्रह्म- 
वाच्यत्वसमर्थने, निविशेषवादनिरसने वाऽसङ्गते अनुपयुक्त वा 


तात्पयेम्‌॥ 
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पदेविशेषवाच्यस्येव छक्ष्यत्वानियसः | 


कस्यचन शाब्दस्य वाच्यमेव पदान्तरस्य लक्ष्यमित्युत्सगेः, न तु 
नियमः; इक्षु-क्षीरादिरसविरोपे केवलं लक्ष्ये व्यभिचारात्‌ , यथाकथञ्चित्‌ 
प्रसिद्धिमात्रेण इाद्दार्थसंम्बन्धमात्रेण लक्षणाया निर्वाहाच । अस्ति च 
निर्विशेषस्यापि सविशेषस्य, विशेषाणां वाऽधिष्टानारोप्यभावसम्बन्धः, 
इति विशिष्टवाचकेन विशेष्यमात्रलक्षणा न ठुष्यति । अत एवाव्यारोपापवाद- 
नयेन निर्विशेषस्वरूपबोधनसुपनिषत्सु परविद्यासु, सद्दिद्यादिषु च पूर्वो- 
क्तविधया, जन्मादितटस्थळक्षणसुखेन वा स्थूलारुन्धतीनयेन। अस्ति च 
प्रसिद्धिरात्मस्वरूपानन्द्स्य साक्षिणा सुपुप्रो, असंप्रज्ञातसमाधो च 
लोकिकानामपि । अधिकं न्यायरल्रदीपावल्याम्‌., न्यायचन्द्रिकायां च ॥ 


एतेन-अवाच्यस्वेन, अवाच्यशान्द्वाच्यत्वे, वाक्याथेत्वेन वा सवि- 
रोषत्वादू न निर्विशेषसिद्धिरिति - परास्तम्‌ ॥ 


वाच्यत्वाभावस्य ब्रह्मरूपत्वाद्‌ न तेन सविशोषत्वम्‌। अवाच्य- 
शब्दवाच्यत्वं तु बाधात्‌ पूवेम्‌_, न तु तदनन्तरम्‌ , इति न तेनापि सधमंताऽ- 
नात्रृतसंविन्मात्रस्य । एवमेव वाच्यार्थत्वमपीति पूर्वेमेवोक्तम्‌। न चा- 
नावृतसंविन्मात्रस्य प्रमाणप्रवृत्तः पूर्वभिव वाक्यार्थेत्वमपि; यावद्ख- 
ण्डाकारवृत्त्येव वाक्यार्थत्वात्‌ , स्वयं वृत्त्युपरमे तस्य।प्युपरमाच्च ॥ 
त्रह्मणोऽतात्त्यत्वे श्रुतिः प्रमाणम्‌ । 


इद्मेवाश्रित्व श्रति:--“यतो वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनस सह” 
इति । अनेन इाव्दादिप्रभाणजन्यव्ृत्तिविषयत्वेऽपि ब्रह्मणः, तस्या अज्ञान- 
निव्वत्तिमात्रप्रयोजनत्वाद्‌ न घटादीनामिव फळव्याप्यत्वं विवक्ष्यते; 
नावाऽक्यार्थेत्वम्‌। वाक्शब्देनात्र शब्दप्रमाणस्य वाक्यस्येव विवक्षणेन 
वाचकाविषयत्वस्याविवक्षणात्‌ | एवं हि वस्तुतत्त्वप्रतिपादनपराऽपो रू- 
षेयी श्रुतिरिति ज्ञाप्यते । न च श्रतेस्तत्त्वावेदकत्वं बाधितम्‌ , येन निविशे- 
षवाक्यं मू कोऽहमिति वाक्यसमं स्यात्‌ । स्वक्रियाञ्याघातो वा ॥ 


ईक्षतेरिति सूत्रस्याद्वेतनिरासायोगः । 


अत्रादाब्दपदेन प्रधान्येन राब्दप्रमाणागम्यम्‌, अनुमानेन प्राधान्येन 
गम्यं वा प्रधानं विवक्ष्यते । तद्धि न प्राधान्येन शब्दगम्यमिति प्रसक्तस्येव 
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हि विषयस्यानुकर्षणेनास्ति पूर्वाधिकरणेनास्य सङ्गतिरद्देतमते, ट्वेतमते 
तु शब्दपदं न प्रमाणपरम्‌ , किन्तु वाचकपरम्‌। न च लक्तकपदसपि न 
दाब्दः, येनाशव्दपदेन लक्ष्यं व्यावर्त्यत । अतोऽशब्दपद्स्यावाचकपरत्वे 
सङ्कोच एको दोष: । द्वितीयस्तु ट्वेतमते प्राचीनेषु चतुर्ष्वष्वधिकरणेषु 
निर्विशेषवाद्स्याप्रस्तुतत्वात्‌ , शास्रयोनित्वसूत्रेणापि पाशुपतायभिमतशि- 
वादिकारणत्वनिपेधवदद्वेता प्रामाण्यस्यासमर्थनादत्र तन्चिरसनमप्रासङ्गिकम्‌ , 
अनुपयुकतं चेति पूर्वेमेबोपपादितम्‌_ , इति तन्निरसनायोगः॥ 

तृतीयस्तु-ईत्षणीयत्वेन वाच्यत्वे समर्थनीयेऽवाच्यस्वनिषेधः शिरो- 
वेष्टनेन नासिक्रास्पश: । शाव्दावाच्यत्वमात्रसमर्थनेऽत्र क्रियमाणे लक्ष्यत्व- 
सादाय सिद्धसाधनं तुरीयं दूषणम्‌। पञ्चमस्तु दोषः--केवळळच्याणामि 
&ु-क्षीररसादिमाधुयांदीनामपीक्षणीयत्वात तत्र व्यभिचारः । निर्विशेषस्यापि 
पूर्वोक्तरीत्या संकेतेन वाच्यत्वम्‌ , ईक्षणीयत्वं च वतेते, इति नानेन निर्वि- 
रोषवादनिरासोऽपि। तावता हि सविशेषवाच्यतामात्रमादाय सिद्धसाधनं 
तु पष्ठो दोषः ॥ 

अस्तु वेक्तणीयत्वेन वाच्यत्वसाधनम्‌_, तेन च सविशेषस्य वाच्यत्वं च, 
कथं तावता निर्विशेषवादनिरासोऽत्र ? तावता हि सविरोपवाच्यतामादाय 
सिद्धसाधनं सप्तमं दूषणम्‌॥ 


निर्विशेषम्‌, न वेदान्तप्रतिपाद्यम्‌ , अवाच्यत्वादिति ठु नोक्तसूत्रार्थः । 
यद्यनेनेक्षणीयत्वेन वाच्यत्वेसाधिते ऽवाच्यस्यानीक्षणीयरबं सिद्धयति, इति 
परम्परया ब्रह्मणः “परात्परं पुरिशायमीत्षते’ इति वाक्यविषयत्वं वायते, तर्हि 
केवलमयं तर्कः, न प्रमाणम्‌ । न च सूत्रस्य साक्षाठुपपत्तिरूपन्यायनिरूपण- 
परस्य तर्कमात्रे तात्पर्यं कुत्रापि ॥ 
अवाच्यस्यानीक्षणीयत्वे निदशनाभावः । 


अबाच्यस्यानीक्षणीयत्वे निद्शेनं च किम्‌ ? न च निर्विशेषं 
ब्रह्म घटादिवत्‌, सविशेपवद्टा फलव्याप्यतयेक्तणीयम्‌ । “परात्परं 
षुरिशयमि”ति तु पूर्वोक्तरीत्या तदावरणनिवृत्तिमात्राभिप्रायम्‌ , नेक्षणी- 
यत्परम्‌ । तावतेच स्वयं भानादीक्षणव्यवहारमात्रं तस्य । पुरिशयमिति 
तु विशेपणादात्मस्वरूपसाक्षात्कार एवात्र विवक्ष्यते, इति प्रत्यगभिन्नपरमा- 
त्मस्वरूपप्रकाश एव वाक्यार्थः, इति घटादाविव न मुख्य: कर्तेकमेभावः । तत्तु 
स्वरूपं “यत्‌ साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म” इति स्वप्रकाशाचेतन्यमात्रमावरणनिद्व- 
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त्तिमात्रमपेक्षत इति खल्वद्वेतिनां मर्यादा । ईक्षणीयत्वमुक्तविधयवात्र यदि 
विवक्ष्यते, तहींक्षणीयत्वेन वाच्यत्वसाधने दृष्टान्तासिद्धिः; निविशेषव्यति- 
रिक्तस्योक्तविधेक्षणीयत्वा भावात्‌। यदि सविशेषपरमिदं वाक्यम्‌, तर्हि सवि- 
शेषस्येच वाच्यत्वमनेन समथ्येत इति घट्रकुटर्‍यां प्रभातम्‌ ॥ | 


निर्विशेपलक्ष्यत्वोपपकत्तिः । 


यत्तु--ब्रह्म लक्ष्यमित्युच्यते, तेनापि लक्षणावृत्तिद्वारकवृत्तिव्याप्यत्वमेव, 
न घटादीनासिव फलव्याप्यत्व॑ विवक्ष्यते, न वा ढक्ष्यशब्दावाच्यत्वम्‌ , तीरा- 
दिबहुधर्मिसाधारणस्य लक्ष्यपदस्येतरठ्यावृत्त्युपलक्षितस्वरूपबोधकत्वमात्र- 
परस्य वाच्यपदेनाव्यवहारात्‌। लक्षणाप्रतीतिस्तु शक्यसम्बन्धमात्रेण । 
प्रसिद्धिसात्रै तु लक्ष्यस्यापेक्ष्यत इत्यसकृदावेदितम्‌ । निर्विशेषपरत्वं 
सविशेषाणामपि पदानां तात्पर्येविषयमुख्याथेनिर्वाहाथमेव स एव 
मुख्योऽर्थः; तात्पयेविपयार्थस्येव मुख्याथेत्वातू , अन्यथा “गङ्गायां घोष? 
इत्यत्रापि तीरपरत्वं सुख्यार्थबाधेन न युक्तम्‌ ॥ 


ईक्षतेरिति सूत्रस्या द्वेतवादाविरोधित्वम्‌ । 


सदेथा तु “ईक्षतेर्नाशव्दमि”ति सूत्रं न निर्विरोषपरतायां बाधकन्या- 
यपरम्‌ । ब्रह्मणि निर्गुण ईत्तणीयत्वहेतोरभावादू न वाच्यत्वानुमानम्‌। यदी- 
च्तणीयत्वं फळव्याप्यत्वस्वरूपम्‌ „ तर्हि सगुणे तत्र सिद्धसाधनम्‌। “परात्परं 
पुरिशयं पुरुषमीक्षते” इति तु न सगुणपरम्‌ , न वेक्षणमपि घटादिज्ञानस- 
दृशमिति तेनेक्षणीयस्वेन वाच्यस्वसाधने दृष्टान्तासिद्धिरुक्तेव ॥ 


गौणश्चेदिति द्वितीयसून्नस्याप्यद्वे ताविरोधित्वम्‌ । 


एतेन-“गौणइचेन्नात्मशब्दात्‌” इति सूत्रस्य सगुणपरत्वमाशङ्कय नि- 
रासोऽनुक्तोपालम्भनम्‌ ; सुख्यात्मन एव प्रत्यगभिन्नस्यात्र विवक्षणात्‌, ईक्ष- 
णस्य चोक्तरूपस्येंवात्र विवक्षणाच्च न कोऽपि दोषः। एतेन--“यस्यानुवित्त: 
प्रतिबुद्ध आत्मा” “तरति शोकमात्मवित्‌” इस्याद्य॒पष्टम्भनेन “तन्निष्ठस्य 
मोक्षोपदेशादि”ति सूत्रमपि-व्याख्यातम्‌; अस्य प्रकरणस्य परमात्मपरताया 
एव स्वीकारात्‌ ॥ 


तदयं निष्कर्ष:--यदीक्षणीयत्वेन सविशेषस्य वाच्यत्वं समध्येते, तर्हि 
तस्य मायोपहितस्य कल्पितस्योपाधिमिथ्यात्वेन मिथ्याभूतस्याद्वेतसिद्धा- 
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न्तेऽपि स्वीकारात्‌. तस्य वाच्यत्वे साध्यमाने सिद्धसाधनम। मार्यातीतशुद्ध- 
ब्रह्मणस्तु नेक्षणीयत्वं प्रमेयत्वरूपम्‌ , न वा वाच्यत्वमपि ॥ 
आत्म-ब्रह्मादिशब्दानामप्यद्वेताविरोधित्वम । 


अनेन आत्म-ब्रह्ादिशव्दा अपि-व्याख्याताः; तेषामपि तात्पर्यानुसा- 
रेण यथाप्रकरणं तत्तदर्थेपरत्वे बाधकाभावात्‌ , इति कुत्रापि न श्रुतार्थ- 
परित्यागः, अंश्रतकल्पना वा विना तात्पयंग्राहकप्रमाणानुग्रहणम्‌। माया- 
शक्तिमत्‌ जगत्कारणमिति सम्प्रतिपन्नम्‌ । विप्रतिपत्तिस्तु मायाया ज्ञानेन 
निवृत्ती) तत्र “भूयश्चान्ते सवेमायानिव्ृत्तिरि”ति श्रुतिमहिम्ना मायाया 
अपि ज्ञाननाश्यत्वात्‌ मायाऽतीतं ब्रह्माखण्डाकारसात्ष!त्कारददायामिति तु 
तत्त्वम्‌। निगुणब्रह्मवादनिन्दा तु परेपामकिञ्िस्करी । सवेथा तु निर्विशेषा- 
प्रामाणिकतापरतयोक्तसुत्राणां नयनं न क्षोदक्षमम्‌ ॥ 


ह इद्मेवाभिप्रेत्य भगवत्पादानां सद्दिद्याया अपि चित्स्वरूपत्रह्मपरत्व- 
LS ~ ~ ~ ® १", ८ 
सेव, न त्वचिन्मात्रकारणपरत्वम_, येन । जीवन्रह्मेक्यं बाधितं स्यादिति 
~ ~ ~~ 
साङख्यमतनिरासार्थतयेद्‌मधिकरणव्याख्यानम्‌ ॥ 


क्षत्यधिकरणस्य साङख्यमतनिराकरणपरतया योजनाऽयोगः । 


एतेन— 


“न च साडख्यनिराकृत्ये सूत्राण्येतान्यचीक्कपत्‌ । 
भगवान्‌ न ह्यशब्दत्वं प्रधानेऽङ्गीकारोत्यसौ ॥ 
समन्वये प्रतिज्ञातो ाव्दगोचरतेव हि । 
प्रथमप्रतिपाद्या स्यात्‌ तदभावे ङुतोऽन्बयः॥ 
कथं च छक्तणावादी त्रयात्‌ वत्रह्मसमन्वयम्‌। 
यो ऽसौ शब्दस्य मुख्याथेस्तत्रेय स्यात्‌ समन्वयः ॥ 
जन्मादिकारणे साक्षादाह वेदः समन्वयम्‌ 
उक्तं तदेव जिज्ञास्यं कावकाशोऽत्र निशुणे ॥ 
कथं चासम्भवस्तस्य सुख्यार्थस्य निराङ्कतो । 
मानेन केन विज्ञेयमवाच्याज्ञेयनिशुंणम ॥ 
अमेयं चेद्‌ न शास्रस्य तत्र व्रृत्तिः कथञ्चन । 
तस्माच्छास्त्रेण चिज्ञेयमस्मदीयं शुणाणेवम्‌॥ 
वासुदेवाख्यमद्दन्दं परं ब्रह्माखिछोत्तमम्‌। 
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विज्ञेयवाच्यरक्ष्यत्वपृवाशेषविशेषतः ॥? 
इत्याद्यनुव्याख्यानानि--व्याख्यातानि ॥ 


अयं भावः--इदमत्राट्रेतिनो मन्यन्ते इक्षतेनाशव्दसि”ति 
साङख्यासिसतप्रधानवा दानराकरणाथ प्रधान सत्रम । अन्यान 
“आनन्दमयोऽभ्यासादि” त्यतः प्राक्तनानि “गोणश्चन्नात्मशब्दात्‌ 
तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌” “हेयत्वावचनाच्च? “गतिसा- 
मान्यात्‌” “श्रतत्वाच्चे” तिसूत्राणि तद्गुणसत्राणीति । इदञ्च न 
सन्राक्षरानुगुणम । “अराव्दं हि तत” इति हेतूक़तमशब्द्त्व॑ श- 
5दगोचरत्वं,वा, शब्दावाच्यत्व॑ वा, अवेदिकत्वं वा, कारणतयाऽते- 
दिकत्वं वा । सवत्रासिद्धि:; साङ्कयेन प्रधानस्याशब्दत्वानङ्गीकरात्‌ , 
सत्रकारेणापि प्रधाने5शब्दखस्यानङ्गीकारात्‌ । अत्र सर्वेषु 
प्रधानस्यासरवं वा, प्रमाणान्तरावेद्यत्वं वा। आद्यं तदुपपादाना- 
येक्षतेरूपन्यासोऽनुपपन्नः । अत एव नेतरः; प्रधानस्याराव्दत्वे 
तस्याचेतनस्येक्षितृत्वानुपपत्तः । शाब्दावाच्यत्वं तु ब्रह्मणि व्यभि- 
चारि। तृतीय-तुरीययोः साध्यावेशिष्टयम्‌; प्रघानस्य जगत्कारण- 
तया वेदान्ताप्रति पाद्यस्यावेदिकत्वाचिशेषात्‌ , कारणतयाऽवेदिक- 
त्वाविशेषाञ्च ॥ 


किब््रेक्षणेनेवाशव्दत्वसाधनसम्भवे मध्ये हेत्वन्तरकल्पन्ं 
वितथम्‌। ईक्षितृत्वमीक्षणगुणवत्त्वं ब्रह्मण्यपि गौणमेव निशुंण- 
वादिनोऽपि । तत्त प्रधानस्याप समानम्‌। “आत्मशब्दा”दिति 
चासङ्गतम्‌; गोणत्वे बाधकाभावात्‌ , आ।त्मशाब्दस्यो ह्य भयत्र 
गोणत्वात्‌ , निविरोषस्याप्यत्मशब्दवाच्यत्वस्याभावेन तस्यापि 
गोणत्वात , “तत्तेज ऐकत” “ता आप एऐच्ञन्त” इति प्राय- 
पाठस्य बाधकस्योपन्यासात्‌ । तद्विरोधाय वेषम्योक्तिरपि 
वितथा; तेजोऽवन्नादिस्थलेऽपि।तद्धिष्ठानदेवतानामेव विवक्षणेन 
प्रायपाठाविरोधात्‌ ॥ 

तन्निष्ठमोक्षोप देशानुपप त्तिनिविशेषन्र्वादेऽपि समाना; जीव- 
ब्रह्मक्योपदेरायोगस्य पूर्वमेवोपपादितत्वात्‌। आत्मानात्मविवे 
कार्थमनात्मनोऽपि वेदिकत्वस्यावइयकतया प्रधानस्यापि वेदिक- 
त्वेनावेद्कित्वं तस्य वाधितम्‌ । साइयेनाद्वेतज्ञानाथ 
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प्रधानोपदेशानद्रीकाराद न हेयत्ववचनमत्रापेक्ष्यते । अन्नमया- 
दीनामत्रह्मत्वमपि हेयत्ववचनातू , इति हेयत्वावचनं तस्य न 
कारणतयोपदेशविरुद्धम्‌ ॥। 


एकविज्ञानेन सवेविज्ञानप्रतिज्ञानुपपत्तित्रेह्मचाद्‌ एव, न 
प्रधानवादे; ब्रह्मणो5सवोत्मकत्वात्‌ , प्रधानस्य कारणस्य सर्वात्म- 
कत्ताञ्च । स्वाप्ययस्तु यद्यक्रीभाव:, तर्हि न न्रह्मणो5पि । 
तादात्म्यमात्रं प्रधानेऽपि नासम्भवि। ब्रद्वाण्यपि गतिसामान्यं 
परस्यासिद्धम्‌। ईक्षणेन तत्साधनं प्रथमसून्रेणेव गतार्थम्‌-इति ॥ 

सद्विद्यायाः साङ्ख्यमतनिरसने स्वारस्यम्‌ | 


अत्र प्रधानम्‌, जगत्कारणस्वरूपोपपादकस देघेत्यादिवाक्याप्रतिपाद्यम , 
अराब्द्स्वात्‌ । कथमशब्दत्वम्‌ ? कारणस्येक्तषितृत्वश्रनणादिति भगवत्पादीयं 
साष्यम्‌। तत्राशव्दत्वं न परविकल्पितं किमपि; “सदेवेत्यादिवाक्यघटक- 
सदादिपदाप्रतिपाद्यत्वस्येवाशाव्दत्वरूपत्वात्‌ । तत्र तस्यापि तत्रासिद्धिशङ्का- 
वारणार्थम्‌--ईक्षतेरिति सूत्रावयवः । तेन प्रधानस्येक्षितुर्वं नास्तीति 
विवक्षणात्‌ प्रधानपरतायां सौत्रनञपद्स्य साध्येनेव हेत्ववयवेनाप्यन्वयात्‌ 
“अनीक्षतेरि त्यथेपयेवसानेन-प्रधानम्‌ , न सदेवेतिवाक्यघटकसत्पदार्थः, 
तद्न्बयितदेक्षतवाक्यघटकेक्षणानन्वयित्वात्‌ , तस्यापि गौणत्वविवक्षायाम- 
“(अनेन जीवेनात्मनेति” सच्छन्दार्थस्य जीवाभेदेनोपक्रम्य “स आत्मे'ति 
परामृश्य “तत््वमसी”त्युपसंहारेण चोक्तप्रकरणार्थत्वात , “तस्य तावदेव 
चिरमि” त्यादिना तद्भावस्य मोक्षत्वोपदेशात्‌ , एक्रविज्ञानेन सवेविज्ञा- 
नस्य वाचारम्भणश्रत्युपबं हितस्य प्रधानवादेऽसम्भवात , श्रत्यन्त रेष्वप्या- 
त्मादिशब्देरेव कारणस्वरूपस्य परामर्शेन कारणस्य चेतनत्वावगमेनाचेतन- 
कारणताया अयोगाञ्च सवे सद्व्द्याप्रकरणं न प्रधानकारणतावादाबुकूलमि- 
तीक्षत्यधिकरणार्थेनिष्कषेः । 


अशन्दपदस्वारस्यमद्देतवाद एव । 


* 


तत्राशव्दपदेन प्रधानं गृहीत्वा सदेवेत्यादिवाक्यार्थानुपङ्गेण- 
प्रधानम्‌, न जगत्कारणम्‌, ईक्षिदृत्वादित्येत।वन्मात्रेण प्रधानकारणवाद- 
निरासे परोक्तरीक्त्याऽत्र यद्यपि हेत्वसिद्धि:; तथापि भगवत्पादाभिमता- 
नीत्तितृत्वस्य हेतूकरणे न साऽऽपाद्यिठुं . शक्यते । न चात्र समन्व- 
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यपादे ब्रह्मपदार्थविचारावसरे कारणस्यावेदिकत्वमेकान्ततो मत्वा प्रत्य- 
वस्थानस्य शास्त्रयो नित्वसूत्रप्रवृत्त्यनन्तरं सम्भावनाऽपि ॥ 


श्रौतं प्रधानवादं सत्वा साङख्यप्रत्यत - 
स्थानस्पेत्र पाछुपतादिनिरासस्यात्र न सङ्गतिः । 


आगमादिप्राधान्यावलम्वेनाइाङ्कायाः, तन्निरासस्य च स्थानं द्वितीया- 

ध्यायद्वितीयपाद्‌ एव । प्रधानवादस्यापि वेदिकत्वं कृत्वाचिन्तयोरीकृत्य 
“सट्भिद्यायां सत्पदम(त्रेण कारणोपदेशमात्र छिद्रं लब्ध्वा प्रधानकारणवादस्य 
बेद्कित्वमपीति प्रत्यवस्थानपरिहारो हि तस्यावेदिकत्वसाधनेनेव वर्णनीयः, 
इत्यश्दत्वमत्र प्रधानो हेतुः, तदसिद्धिपरिहारस्तु-ईक्षतेरिति योजनेनेत्येव 
युक्तम्‌ ॥ 

सद्विद्याप्रकरणस्वेवैतदधिकरणविपयत्वादू न 

तस्य साङर्यमतानुसरियोजनं युक्तम्‌ । 


कारणस्येक्षितृत्वश्रबणादिति श्रवणशब्दप्रयोगेन हि भगवत्पादा:-- 
“सदेव सोम्येदमग्र आसीत” “एकमेवाद्वितीयम्‌” इत्येतदन्तवाक्यं नात्र 
प्रस्तुततत्त्वनिरूपणपरम्‌ , किन्तु सर्वे सद्टिद्याप्रकरणमिति सूचनेन पूर्वोक्त 
सवै व्यञ्जयन्ति, इति नात्र हेतुसाध्याविशोपादिदूपणानामवसरः । “तन्नि्ठे- 
त्यनेन 'सदि'ति प्रस्तुतपरामृष्टोपसंहृतचिद्रपपरमात्माभिन्नसदर्थ॑क्यमेव मोक्ष 
इति विवक्ष्यते । तच्च प्रधानभावे नोपपादयितुं साङख्येनापि स्वीक्रियते, 
इति साङख्यप्रक्रियामाद्वायैव प्रधानवादस्य बेदिकत्वं स्थापयिठुं न शक्यत 
इत्येव सूत्रकाराशयः ॥। 


$क्षतेरिति हेत॒निद शो नेक्षणीयत्वाभिप्रायः । 


(ईक्षतेरिति धातुमात्रस्यात्र निदेरोनेच्षतिकर्पृत्वेनाऽऽम्नानमेव विवक्ष्यते, 
इति नेक्षणीयत्वमत्रेक्षतिपदार्थः । अत एव-“ईक्षतिकमं व्यपदेशात्‌'' इती- 
त्तणीयत्वाभिप्रायं कर्मपदस्याप्यधिकस्य प्रयोगेण स्वयं सूत्रकारो व्यञ्जयति, 
इति सूत्रस्वारस्यमतत्रेक्षतिपदमात्रप्रयोगेण न द्वेतपत्ते, यत्रेक्तणीयत्वं हेतु- 
तयाऽत्र विवक्ष्यते। तत्र “कमेव्यपदेशातः इति व्यपदेशपदमीक्षतिकमंत्व- 
मपि पूर्वोक्तविधयाऽज्ञाननिद्वत्तिमात्रेण गोणं दवत्तव्याप्यत्वमात्रम्‌ , न तु 
फलव्याप्यत्वमिति सूचयतीति दष्टान्तासिद्धिरपि पूर्वोक्ता व्याख्याता ॥ 


९३ 


छ 
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परमते पञ्चाधिकरणवैयर्थर्यस्‌ , न चेवमद्टै तमते । 


न चेदं सब प्रथमसूत्रेणेव गतार्थम्‌। तत्र प्रतिज्ञातौपनिषद्त्रह्मस्वरूप- 
स्यव सद्रूपेण, चिद्र्पेण च विवर्तोपादानत्वमपि, न केवलं निमित्तकारण- 
त्वम्‌, प्रकारान्तरेण वोपादानत्वमपीति निष्कृष्य सङ्ग्रहेणोपनिषद्थंनिणे- 
यार्थत्वाद्‌ आनन्दमयाधिकरणान्तस्य संदभस्याट्टेतसिद्धान्त एव स्वारस्यम्‌ । 
परमते तु “स विष्णुराहही'त्यनेनेब विष्णोः सविशेषस्यव ब्रह्मस्वरूपत्वस्य 
निर्णीतत्वात्‌ किमेभिः पञ्चभिरप्यधिकरणः, इति महानेवानाश्वासः ॥ 


सर्वेषु वेदवाक्येषु कारणपरेषु सञ्चिदात्मना ज्ञातस्यव कारणत्वमिति 
निरूपणं ह्यत्र विवक्षितं नान्यतो छव्धम्‌ , इति न कस्याप्यधिकरणस्यात्र 
बेयथ्यम्‌ , न वा कस्यापि स॒त्रार्थस्य प्रकारान्तरेण सिद्धिः, असिद्विवो 
श्रतत्वादेरपि। तदेवं सत्रगमनिकास्वरस्यमद्वतवाद'एव, न द्वतवा दे; अदाब्द- 
त्वस्य, ईक्षतेदचेति सत्रघटकस्य तत्रान्वयानुपपत्तेः, त्रह्मवाच्यत्वसमथनस्य 
प्रकृतानुपयोगात्‌ । वाक्यार्थनिष्क्पस्य, नियमेन तत्तद्ठाक्यघटकपदवाच्य- 
त्वापेक्षत्वाभावात , ईक्षणीयत्वस्य पूर्वोक्तरीत्याऽसाधकत्वाच्च ।। 


च 
समन्वयाधिकरणेन सङ्ग तिरप्ग्रद्व तवाद एव । 


“तत्त समन्वयादि”ति सर्वेषां शास्त्राणां महावाक्यानां 
जीवेक्यपरत्वे पूवं प्राधान्येन, तैत्तिरीया दिश्रतिविशेषमनुसृत्य साधिते 
सद्विद्यायाः प्रधानसाधारणसस्पदेनोपक्रमात तस्या अपि तत््वमसी'ति महा- 
वाक्यघटितत्वेन तद्‌घटकमहावाक्यस्येब मुख्यशास्त्रत्वात्‌ तस्य न जीवन्रह्म॑- 
क्यपरत्वमिति शाङ्कानिवतेनं हि प्रधानतमं कृत्यमत्रेति समन्वयसूत्रानन्तरं 
तस्ये विचारस्य मुख्या सङ्गतिः, न त्वीक्षणीयत्वेन पूर्वोक्तरीत्या निर्विशेष- 
तात्पयांविषयतासाधनस्य । व्यक्तीकृतञ्गादावेवानुपपन्नस्याप्यस्य विचारस्य 
पवेसत्रेण, प्रथमादिसत्रेण वा न समन्वयपादेऽत्र सङ्गतिलेशोऽपीति ॥ 


अशब्दत्वदेतोरद्द तवाद एत्र सार्थक्यम्‌ । 


अत्राद्वैतमतरीत्या विवरणे5शब्दत्वम , तेन च साङ ख्यमतनिराकरण- 
मुभयं प्रतिपाद्यते, इत्यशव्दत्वनिषेघेन शाव्दत्वमात्रनिराकरणं वितथम्‌; 
प्रकृतानुपयोगात्‌ ; पर्वोक्तरीत्येक्ततिकमेत्वस्य सविशेषमात्रविषयत्वेन तस्यव 
वाच्यत्वसमर्थेने सिद्धसाधनात्‌ , तत्र शक्यतावच्छेदकपुरस्कारेण वाच्यत्वं 
शुक्तिरूप्यादौ द्रेतमतरीत्येक्षणीयेऽसति व्यभिचारि, सङ्केतमात्रेण वाच्यत्वं 
निविशोषस्यापि विष्णुपुराणोक्तरीत्येति पद॑मेवोक्तम्‌॥ 
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ईक्षणीयत्वस्य वाच्यत्वासाधकत्वम्‌ । 
वस्तुतस्तु--वाच्यस्येव वाक्यगम्यत्वे वाक्येकदेशस्य “घटो नित्य, 
इत्यादो घटनित्यतासिप्रायेण प्रयुक्ते घटपदेऽवाच्यमपि घट व्यक्ति- 
वाच्यतापत्ते शाब्दबोधे भाति, गङ्गापदेन लक्षणया तीरस्यान्वयानुभवः 
शाब्दबोधे श्यते, इतीक्षतिना वाच्यत्वसाधनमप्रयोजनम्‌॥ 
समन्त्रयपदं एर्वसूत्रगतमद्वे तवादमेत्र पोषयति । 
तत्र पूवं समन्वयः सूत्रकारेण सूत्रितः तात्पयानुसारेण वाच्यम्‌ , लक्ष्यं 
वा शास्रवेद्यं ज्ञापयति। अत एव तात्पयेग्राहक उपक्रमाद्रिव समन्वयपदार्थ 
इत्यनुव्याख्यानमपि; अन्यथा “इत्षतेर्नाशाव्दमि*त्यनेनेच गतार्थत्वात्‌ , 
“तत्तु समन्वया” दिति सूत्रमपि वितथम्‌ ; ईक्षतिसूत्रेणेव गतार्थत्वात्‌ , अन्य- 
था रूद्रादीनामपीक्षणीयानां वाच्यत्वाभ्युपगमात्‌ वेदान्तानां रुद्रपरत्वमेव 
न कुतः ? 
वाच्यस्येव छक्ष्यत्वे पाज्चरात्रानुसारेण ब्रह्मस्वरूपनिर्णयासंभवः । 


यदि पाञ्चरात्रप्रामाण्यात्‌ तस्यापि विष्णुवाचकत्वम्‌, तहि पाशुपता- 
दिवशात विष्णोरेव रुद्रादिपदवाच्यत्वमिति समानम्‌। पाञ्चरात्रं त्वद्वेत- 
तात्पर्यंतायामेव स्वरसमिति पूर्वमेवोक्तम्‌। अस्तु वा पाञ्चरात्रानुसारेण 
व्यवस्था, एवमपि रूद्रादिपदानां रुद्रे गोणत्वं वा, मुख्यत्वं वा।. आद्येऽ- 
वाच्ये रुद्रे कथं लक्षणा ? द्वितीये कथं विष्णोरेव वाच्यत्वम्‌, न रूद्रादेः ? 
इति का वा विनिगमना विष्णुपरत्व एव वेदान्तानाम्‌ ॥ 
समन्वयपदं न वाच्यतामपेक्ष्य । 


एतेन-समन्वयपदेनापि वाच्यवाचकभाव एव विवक्ष्यत इति-- 
परास्तम्‌; “अन्वयः? उपपत्त्यादिलिङ्गम्‌ , उपकमादितात्पयेलिङ्गैः सम्य- 
ङनिरूप्यमाणे तदेव शा खगम्यमिति तद्भाष्येण- 
“त एवान्वयनामानस्तेः सम्यक्‌ प्रविचारिते ॥ 
मुख्यार्थो भगवान्‌ विष्णुः सवेशाख्जस्य नापरः ॥” 
इत्यनुव्याख्यानेन च विरोधात्‌ । उपक्रमादितात्पयप्राहकलिङ्गानि 
ब्रह्मण्येवेति हि समन्वयपदस्वारस्यं निर्गणब्रह्मवाद एव। न च सविशेषत्रह्म- 
वादे तानि वतन्ते, तेषां तत्परत्वे न तु विप्रतिपत्तिः । “तत्त्वमसी”त्यत्रापि 
सविशेषजीव-ब्रह्मोभयविवक्षायां न केवलमन्वयानुपपत्तिः, किन्तु तात्पर्या- 
नुपपत्तिरपीति खल्वद्टेतिनां मर्यादा । तदुक्तम्‌ 
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“सामानाधिकरण्यसत्र भवति प्राथम्यभागन्वय: ॥ - 

पश्चादेव विशेषणेतरतया पश्चाद्‌ विरोधोद्धवः ॥ 

उत्पन्ने च विरोध एकरसिके वस्तुन्यखण्डार्थधीः ।।? 
इति॥ 


जिज्ञासासूत्रे ब्रह्मपदस्य निविशपपरत्वमेव । 


बस्तुतस्तु- “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इत्यत्र ब्रह्मपदं ` निर्विशेषपर- 
मेव; अन्यथोक्तसूत्रवेयर्थ्यात्‌ , “तत्त॒ समन्वयात्‌ ” इत्यत्र तत्पदसपि 
तदेव पर।म्रशति, न तु विष्णुम्‌ । “जन्माद्यस्य यतः” इति सूत्रमपि स्थूला- 
रुन्धतीन्यायेन “सेपा भार्गवी वारुणी विद्या । परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिते”- 
ति “तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्वेति” च ब्रह्मपदसमभिव्याहारेण प्रस्तुता वि- 
चचारपरम्पर्‍या परमव्योमपदार्थानावृतस्वरूपनिर्विरेष एव पर्यवसानं 
श्रत्येव विशदीकरोति; अन्यथा भागेववारुणविद्याया वेयथ्यं स्यात्‌ । “तस्मा- 
द्वा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः” इति प्रस्तुतजीवत्रह्म क्यनिधारणार्थ 
खलु प्रस्तुता । साव्यक्तीकृतं चेदं पूर्वमेव यथांऽवसरम्‌ तटस्थलक्षणपर- 
त्वादू जन्मादिवाक्यस्येति, इति जिज्ञासा-लक्षण-समन्वयसूत्राणां सर्वेषां 
नि्बिशेषम्रह्मपरतेव || 

सगुण-निर्ग'णोभयप्रामाण्यादद्देतवाद एव श्रोतः, सौत्रश्च | 


न च सरुणवाक्यवद्‌ निशेणवाक्यमपि सशुणनिषयमित्यत्र किसपि 

सूत्रम्‌, अन्यो न्यायः, श्रृतिर्वा प्रबलं प्रमाणमस्ति, येन तस्यान्यथा नयनं 
< 
स्यात्‌; सम्भवत्युभयप्रमाण्येऽन्यतरमात्रप्रामाण्यायोगात्‌। न च निगुण- 
ब्रह्वावादे सगुणमपि यावद्वाधमप्रामाणिकम्‌। वाधानन्तरं तु श्रुतिरपि 
७2७ ६ >> ~ ~ ९ ~ 

स्वरूपतो बाध्येव ; विपयमात्रावाध्यताया एव 1नशुणवाक्येषु स्वीकारात्‌ । 
व्यक्तञ्वतदधस्तात्‌ ॥ 


“यतो वाचो निवतेन्ते । अप्राप्य मनसा सह” इत्वाच्यत्वस्यापि 
श्रीतत्वात्‌ कथमवाच्यस्य शास्त्रतात्पयेविषयत्वायोग: ? आश्चयंतमत्वं 
निर्विशेषवादेडप्यवाच्यत्वोपपादकम्‌ , इति तत्रोभयोपपत्ति: । वाच्यत्वपत्ते . 
व्वेकतरस्य बाधापत्ति: ॥ 

अत एव गीतायां --“मत्स्थानि सबैभूतानि” “न च मत्स्थानि” “पश्यमे 
योगमैश्वरम्‌? इति सप्रपद्चत्वम्‌ , अप्रपञ्नत्वं चोभयमसंकुितं गीयते । 
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आश्चयेतमत्वं तूपपादनासहत्व एव, न तूपपादनसहत्वे । तञ्च वाच्यत्वा- 
वाच्यत्बयोरुभयोरप्यविरोधेनेति सम्प्रतिपन्नम्‌ । तञ्च यदि प्रकारभेदमात्रेण, 
तह्येविरोधो5पि विरुद्धवत्‌ प्रतिभासेडपि, इति पूर्वोक्ता रीतिरेवा5बाघे- 
नोपपन्ना।। 

इक्षत्यधिकरणस्वारस्यमद्वेतवाद एवेत्युपसंहारः । 


अनन्तशुणपूर्णे्वेनावाच्यत्वम्‌ , वाकूपद्स्य परिच्छिन्नवाकूपरतयाऽन्य- 
थानयनेन, वाच्यस्वावाच्यत्वयो रूपभेदमात्रेणासङ्कोचेन च। सङ्कोचे हि 
मुख्यार्थेत्यागः। न च तेन किमपि प्रयोजनं निविशेपवादस्य; सङ्कोचेन 
विवरणे तु श्रुत्यर्थस्य रक्षा प्रयोजनम्‌ यथाश्रुतमर्थमादायापि प्रधान- 
वादनिराकरणमात्रेण सुत्रस्वारस्योपपत्तो सूत्रव्याख्यानमदसृत्य श्रुतेरन्य- 
थानयनं हि न स्वरसम्‌ । सवथा स्वीक्तत्यघिकरणमप्यद्ठेतिनामेवानुकूलम्‌ , 
न ट्तिनामित्यळमतिविस्तरेण ॥ 

ब्रद्यणो5पि गो गप्रमेयत्वमबाधम्‌ । 

निशुणं ब्रह्म यदीदन्तया न गाख्वेद्यम्‌; तस्य स्वयंप्रकाशस्यान्या- 
धीनप्रकाशात्वाभात्रात्‌ , किन्तु तदावरणनिवृत्त्यये शास्रजन्यज्ञान- 
मात्रमपेक्ष्यते वृत्तिव्याप्यत्वमात्रेण, तर्हि प्रमेयत्वोपचारमात्रमितिं व्यक्त- 
मन्यत्र । तस्य लक्ष्यत्वं तु “नेति नेति” विधया शास्त्रप्रसिद्धिमात्रेण ॥ 

तत्र लाक्षणिकाः शब्दा लक्ष्यप्र्मासुत्पादयन्तोऽपि विपरीताकारव्या- 
बतेनेनेव प्रयोजनवन्तो भविष्यन्ति । विशदीकृतं चेदं बहुशः ॥ 

१क्षत्यधिकरगार्थ निष्कर्षः । 


तदयं निष्कर्षः—वेदान्तवाक्यानि सगुणमपि ब्रह्म बोधयन्ति, 
परं त्ववान्तरत!स्पर्यविंषयतया, न ठु महातात्पर्यविषयतया । स च सविशेषो 
ब्रह्म-विष्णु-शिवात्मको विष्णुपुराणोक्तबिधया कायेवशादुपाधिविशेषापेक्षया 
वा रुद्रो विष्णुर्ची ब्रह्मा वा मायोपहितमात्र:, इति न नामविशपे निर्भरः, अन्य- 
त्रानाश्वासात्‌ । ब्रह्मणो निशुणत्वे हि--“एकमेवाह्वितीय” सित्यादिश्रतयः 
प्रमाणमिति तत्र तत्र व्यक्तम्‌ । अद्वितीयत्वं तु ्रह्मणोऽखण्डाकारवृत्याऽऽ 
वरणनिवृत्तिमात्रेण, इति साक्षात्‌ प्रमाणगोचरत्वेऽनिवेचनीयाज्ञानविष- 
यत्वादू न शाइश्ङ्गादिसाम्यम्‌ , न वा ब्रह्मण उक्तविधया प्रमाणगोच- 
ररवेऽपि स्वप्रकारताहानिः;. आवरणनिवतेनेन।न।व्रतस्वयंप्रकाशस्वभाव- 
मात्रत्वं हि शास्राधीनम्‌ , न तु प्रकाशान्तरेण प्रकाशेन ॥ 
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` एतेन--प्रकाशान्तरव्यावृत्तिः स्वप्रकाशता मायावादिनासिति--- 
परास्तम्‌, असदनुवादात्‌। इदमेवाभिप्रेत्योच्यते-स्वप्रकाशस्यापि 
ब्रह्मणो न शास्त्रविषयत्वं विरुद्धम । वचनजन्यस्फुरणाश्रयतया वृत्ति- 
व्याप्यत्वेनावरणनितव्ृत्तिमात्रेणानाव्ृतसंविन्मात्रत्वस्येव विवक्षणात्‌ ॥ 


आप्यकाराणां सुत्रापव्याख्यानिराकरणी चित्यम््‌ । 


स्फुरणमत्राज्ञाननिवृत्तिप्रयुक्तप्रकाशेकस्वभावत्वम्‌ , अनावृतसंविन्मा- 
त्वं वा; अज्ञाननिवृत्तिमांत्र बा, इति सूत्रानुगुण्यमद्वेतमत एव। 
सूत्रापव्याख्यानिराकरणं भाष्यकारस्य मुख्यं कृत्यमित्यत्र न विप्रतिपत्तिः । 
अत एव आनन्दमयाधिकरणे भगवत्पादा अपि वृत्तिकारसम्मतव्या- 
ख्यानप्रकारं निरस्यन्ति । सुत्रापञ्याख्या न भगवत्पादनां भष्यम्‌, सूत्रानु 
शुण्यस्य तत्रास्वारस्यात्‌। ईक्षत्यधिकरणस्य प्रधानवादनिरास एव 
तात्पयेमिति न केवलं भगवत्पादाः, किन्त्वन्येऽपि भाष्यकारा; इति ट्वेति- 
नामेव पन्थाः सूत्रकारस्येति न प्रयुक्तम्‌॥ 


देतिनामीक्षतिसूत्रव्याख्य्रानमेवापव्याख्यानम्‌ । 


नाशब्द्मिति नञद्वयगर्भेसाध्यनिर्देशः, इईक्षतिपदस्य “इत्षति- 
कम व्यपदेशात्‌” इत्यत्रेष कमपदाघटितस्यापीक्षणीयत।परतया योजनम, 
सविशेषमेव शास्रप्रतिपाद्यमिति विप्रतिपत्तावपि तत्पदेन विप्रतिपन्नपक्ष- 
प्रहणम्‌, इति सकिशोषमात्रपक्षत्वे प्राक्तनसर्वाधिकरणवेय्यमित्यादि- 
बहुदोषदुष्टं द्वेतिनां सूत्रव्याख्यानम्‌ , इति तदेवापव्याख्यानम्‌, न 
भगवत्पादानाम्‌॥ 


अद्वैतिनां व्याख्यानस्यापख्यानत्वमादितोऽद्वेतमतमभिसन्धाय 
पूर्वेपक्षत्वेन, तन्निरसनेन सिद्धान्तत्वेन च वक्तव्यम्‌। न चेवमद्वेतवादं 
पूर्वपक्षीकृत्येये सर्वाण्यधिकरणानि ट्वैतिनाम्‌ , इत्येतत्सुत्रमात्रेऽद्टेतमत- 
निरासपरतया सूत्राणामारथिकतात्पयोंन्नयनं न युक्तम्‌ ॥ 


०३ ~ 
साङख्यमतनिरासार्थतवात्रोचिता। 


तत्र “तत्तु समन्वयादि”त्यत्र सविशेषं प्रस्तुतमभिप्रेत्य वाच्यत्व-' 
समर्थनं तावतेव पर्याप्तम्‌, इति कथमर्थाद्‌ निविशेषाविषयत्वं शास्त्रस्य 
साधयितुमलम्‌ , न च तत्र वाच्यत्वे विप्रतिपत्तिः, इति कथं नोक्तसूत्र- 
वैयर्थ्यम्‌ , इति ब्रह्मण एव वाच्यत्वसमर्थनद्वारा प्रधानस्य वाक्यघटक- 
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सदादिपदाप्रतिपाद्यत्वविवक्षेव स्वरसा । सम्प्रतिपन्नं च साङ्क-यमतनिरसन- 
सुभयोः, इति सम्प्रतिपन्नार्थविषयतयेव सूत्रोपपत्तो किमित्यर्थास्तरः 
परत्वमश्रोतं कल्पनीयम्‌ ॥ 


ब्रह्मणोऽत्राच्य्रत्वमिथ्यात्वऽपि न दोष: | 


निविशेषं ब्रह्म न वाच्यम्‌; वाच्यत्वस्य तत्र कल्पितत्वेन मिथ्या- 
त्वात्‌ , नाप्यवाच्यम्‌; अवाच्यत्वस्यापि मिथ्यात्वात्‌ । मिथ्यात्वमि- 
श्यात्वेऽपि प्रतियोगिसत्यतायाः. कुत्राप्यद्शनेन दृष्टान्तासम्प्रातपत्तः । 
आत्मा तु न दृष्टान्तः; तन्मिथ्यात्वस्य कल्पितस्याप्यभावेन मिथ्यात्वो- 
पेतमिथ्याकत्वहेत्वसिद्धेः । अधिकमन्यत्र । कल्पितं तु प्रमाणजन्यवृत्ति- 
व्याप्यत्वम्‌ । वृत्तिहि ब्रह्मणोऽज्ञानविपयस्यावरणाभिभवार्था, न विना 
चेतन्यावच्छेद्कत्वं विषयतां स्वसम्बद्धस्यादधाति ॥ 

वरत्तिव्याप्थत्वमवाच्यत्वेऽपि युञ्यते । 


एतेन---वृत्तिव्याप्यत्वमपि न विषयत्वातिरिक्तं किमपीति शङ्कापि 
परास्ता, फलाव्य।प्यस्वेनावा च्यत्वस्य, वृत्तिव्याप्यत्वमात्रेण वाच्यत्वस्य 
चाव्याघातात्‌ वाच्यस्वावाच्यत्वयोरुभयोरपि कल्पितत्वेनाप्यविरोधात्‌ । 
दृष्टं हि प्रतियोगि-तद्‌भावयोरुभयोर्मिथ्यात्वसामानाधिकरण्यम्‌ , यथा- 
स्वप्नेरजत-तद्‌भावयोः, एकत्र गञ्यारोपितयोरश्च-महिषयोश्च ॥ 


सूत्राणां नियुणपरत्व एव श्रु त्येकवाक्यता । 


अयं भावः--श्रुति-सूत्रयोस्तावदे का्थत्वं युक्तम्‌ ; अन्यथा करणेति- 

व्यतात्वानुपपत्तेः। श्रतयस्तूपक्रमादिबशाद्‌ निर्विशेषमद्वितीयं संवि- 
त्तत्त्वमुपदिशन्ति, इति मीमांसाऽपि तदुपबृंहणार्थतयेवेतिकतेव्यता- 
भवितुमर्हति । तञ्चोभयोरप्येकविषयत्वेनेब, न तु वध्य-घातकभावेन, 
इति निर्गुणविषयत्वमेव सूत्राणां वक्तव्यम्‌। आम्नायस्य गतिं वक्तुं 
प्रसवामः, न तु तं पर्यनुयोक्तुम्‌। यथा चावाच्यस्यापि स्वरूपमात्रस्य 
लच्यत्वेन शास्नप्रतिपाद्यत्वम्‌ , तथा पूवेमेबोपपादितम्‌॥ 


इतीत्तत्यधिकरणम्‌॥ 
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अथानन्द्मयाधिकरणम्‌ ।। 
__ आनन्दुमयोऽभ्यासात्‌ ॥ 
द्व तिनां दृ्याऽनन्द्मयाधिकरणनिष्कपैः । 

“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति जिज्ञासितस्य ब्रह्मणः स्वरूपं “जन्माद्यस्य 
यतः” “शास्त्रयोनित्वादि”ति लक्षण-प्रमाणाभ्यां स्वेतरसर्वेव्यावृत्त- 
तया निधोरितमुपक्रमादिभिरागमानुसारेण चान्यपरत्वशङ्कानिरसनेन । 
तदेवेक्षत्यधिक्ररणेन ब्रह्मणो वाच्यत्वसाधनट्वारा शास्रप्रमाण- 
क्रर्वासम्भातनाशङ्कानिरसनेन स्थूणानिखननन्यायेन सिद्धान्तितम्‌। तेन 
च ब्रह्मस्वरूपनिरूपणेन न किमपि निर्णेयमवरिष्टम्‌ , तथापि “तत्तु सम- 
न्वयात्‌? इति प्रतिज्ञामात्रेणोक्तस्येव तत्तदुदाहरणपरीक्षणपूवेकं तत्तन्न्याय- 
विशेषद्वारा तत्समानन्यायविपयाणामप्यर्थतः, उपळत्तणतया वा प्रपञ्च 
नार्थसुपरितनमप्रन्थसन्द भे: ॥ 
तत्र प्रथमाध्याये समन्वयाध्यायनामनि प्रथमे पादेऽन्यत्र प्रसिद्धा 
वेदिका: शब्दा विषयाः । तत्र प्रथममधिकरणमानन्दमयाधिकरणम्‌ , यत्रा- 
नन्द्मयशाब्दस्योपलक्षणत्वेन तत्समानन्यायनिणेयान्नमय-प्राणमय-मनोमय- 
विज्ञानमयानन्द्मयाव्दाः सर्वेऽपि ब्रह्मेतरपरत्व-व्रह्मपरत्व-संशय-पूवोत्तर- 
पक्षमुखेन न्यायतो विचार्यन्ते, निर्धायन्ते च । तत्र सर्वेषां ब्रह्मपरत्वमिति 
पश्चत्रद्यवादिनी त्रह्मवली, भ्गुवह्ली चेति निष्कर्ष इति द्वेतिनः ॥ 

अद्वे तवाददृष्टया ऽऽनन्दमयाधिकरणार्थनिष्कषेः | 


अद्वेतसिद्धान्तस्तु--चतुःसूच्या55त्मघटितानि, त्रह्मशब्द्घटितानि वा 
सर्वाणि वाक्ष्यानि ब्रणः सञ्चिदात्मना ज्ञातस्य कारणत्वम्‌, आनन्दा- 
त्मना5प्युभयोरपि ज्ञाने त्वनावृतसंविन्मात्रता शुद्धा, इदमेव मुक्तात्मन:- 
सरूपम्‌, प्रत्यस्तमितभेदम सत्तामात्रम्‌', अवाङसनसगोचरम्‌ , स्वप्रकाइां पर्ये- 
वसितवेदाथ इति निर्धारित तत्रैव सर्वेषां वेदान्तानां समन्वयव्यवस्थापूवेकम्‌ । 

~ ha € ToS 

ततस्तु सत्पदेनोपक्कान्तसद्विद्ययाऽपि तेनेव नयेन पूर्वोक्तार्थपरतयेव निधौ रि- 
तयाऽपि श्रत्यन्तरवदू आत्म-ब्रहमशन्दा भ्यामचुपक्रमात्‌ , संद्विद्यायास्तत्र ता- 
त्पयं न भवितुमहतीस्युपकरमाजुगृहीतप्रवानसाधारणसच्छुन्द्वलात्‌ तस्यां 
न जीवन्रह्लैक्याम्नानसित्यधिक्राशङ्कानिराकरणेन जीवत्रह्मैक्य एब समन्व- 
यस्य प्रधानवःदनिरसनेन रृढीकरणार्थम-- ईक्तत्यधिकरणंम्‌। तेन चान्यत्र 
चिदात्मना प्रस्तुतमेवात्र सदात्मनोपद्शियत इति स्वासामात्म'वद्याना- 
मेकरूप्यं जीव-्रह्मेक्ये प्रतिष्ठापितम_॥ 
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तत्र च सञ्चिदानन्दस्वरूपस्य ब्रह्मण आनन्दात्मताऽप्यनाद्यविद्या- 
कल्पितभेदा सञ्चिदात्मतेव वतते, यदात्मनाऽज्ञानेन ब्रह्मणो विवर्तोपादा- 
नता । आनन्दात्मनाऽपि विज्ञाने तु तदाश्रय-तद्विषयानाद्यविद्या-तत््रयुक्ताः 
सर्वे भेदाः, तरप्रतियोग्यादिभिस्सह बाध्यन्ते, इति निर्विशेषे5नावृते संवि- 
मात्रे शास्राणाम्‌ , विद्यानां च प्रतिष्ठा, इत्यानन्द्रूपतापि ब्रह्मण एवेति 
निरूपणारथेमिदमानन्दमयाधिकरणम्‌ ॥ 
तत्र द्वेताट्टै तसिडान्तविभागः । 


अत्र त्वन्नमय-प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्दमयाः परमात्मनो न्नायु- 
पाधिसम्बन्धमात्रेण भिन्ना अपि स्वरूंपतस्तत्तदुपाधिविलये ब्रह्मणेक्य- 
मेवाहन्ति । सर्वेषामेषामुपाधीनाम्‌, उपहितानां चाधिष्ठानम्‌ , प्रतिष्ठा 
वा निर्विशेषं ब्रह्मच, तदात्मनेव तेषां नित्य-शुद्ध-बुद्ध-सुक्तस्वभावता, 
औपाधिकरूपेण तूपाधिबाध्यतानिबन्धनबाध्यतया विषया अन्नमयाद्यो 
न प्रतिष्ठेति व्यवस्थापितं भवति ।। 

पञ्चन्रह्ववाद एकब्रह्मविषप्रत्वानुपपत्तिः । 

तत्र ब्रह्मवल्ली-भ्रगुवल्ल्योरेकाथेतायां न विप्रतिपत्तिः। विप्रतिपत्तिस्तु 
पञ्चानामप्यन्नमयादीनां ब्रह्मत्वे, अब्रह्मतायां च । तत्र प्रथमकल्पावल- 
स्बिनो द्वैतिनः, द्वितीयकल्पावळम्बिनोऽदट्टेतिन इति विवेकः || 

तत्र “ब्रह्मविदाप्रोति परम ” “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ” “तस्माद्वा 
एतस्मादात्मन आकाइस्संभूतः” “अधीहि भगवो ब्रह्म ” इत्यादावेकस्येव 
ब्रह्मणः प्रस्तुतिः-“ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” “सेषा भागेबी वारुणी विद्या । परमे 
व्योमन्‌ प्रतिष्ठिता” इति चेकस्येव ब्रह्मणः सवेप्रतिष्ठास्थानंस्योपसंहार- 
श्च, इति पद्चनब्रह्मतावाद उपक्रमोपसंहारो भयविषयत्वाभावात्‌ तद्विरोधः 
प्रबल एको दोषः || 

मतद्वयेऽप्यभेदेऽपि भेदब्रद्धि-बन्धादिकारणविवेकः । 


गुण-गुणिनोरिव ब्रह्मणामप्येषामभेदेऽपि विशेषक्रतो वा, अन्यकृतो 
वा भेदोऽपि वतेते, यथा5विद्याकृत: सदात्मना, चिदात्मना, आनन्दात्मना 
च भेदः, तेन च यावत्तदभेदबुद्धि बन्धः ॥ 

इयान्‌ विशेषः --यदद्वेतमते5विद्याकल्पितभेदावस्थायां बन्धः , बन्धनिवृ- 
त्तिस्तु ब्रह्मणोऽखण्डात्मना ज्ञान इति सिद्धान्तः। इतमते तु बन्ध- 
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सोक्षयोरुभयो: परमात्मस्वरूपभेदाभेदावुभावपि सत्यौ परमात्म-तद्शुणा- 
नन्दादीनामिव । तत्र--“नेह्‌ नानाऽस्ति क्रिञ्चन” इति भेद-तद्‌ वुद्धयुभय- 
निषेधो5द्वेतमते, द्वेतमते तु भेदमात्रनिषेध:--इति ॥ 


तत्रेदमेव एच्छथते-स एष न्यायो ब्रह्मलजातीयभेदेऽपि कथं न 
प्रसरति, यत्रानन्दादिशुणानां ब्रह्मणा च भेदनिषेधेनाभेदसमर्थनमपि ? 
तद्‌ ब्रह्मणो यद्यानन्दस्वरूपतामात्रेण, तहिँ विशेषद्धतस्यापि भेदस्य निपेधेऽ- 
विद्याक़्तानन्दस्वरूपभेदनिषेध इव ब्रह्मनिविशेषतायां पयेबसानम्‌_, इति 
'तेनेब न्यायेन विशेषक्कतान्नमयादित्रझभेदनिषेधे निभेंदमेकमेव 
ब्रह्मतत्त्वम्‌।। 

पुच्छब्रह्मवादप्राधान्ये कारणानि । 


तत्रापि पञ्चन्रह्मनादपरतया योजन यदि तथोपारयतामात्राभिप्रायेण, 
1ह्यट्वेतमतेऽप्यमन्नमयादीनां जागराद्यवस्थाबिशेषविरिष्टानां पक्षिरूपेण 
ब्रह्मात्मतयो पासनविवक्षायासुपास्यतत्तद्रूपेण भेदस्याऽऽविद्यकस्य स्वीकाराद्‌ 
न विरोधः । सत्यप्येबमानन्दमयपयायमात्रे विशेषस्तु पक्तिरूपेणोपास्य- 
मानानन्द्मयाधिष्टानस्य पुच्छत्बकल्पनम्‌_, तत्र शिरः-पक्ष-पुच्छादिविशि- 
ष्टतयोपास्यत्वेडपि ज्ञेयस्य “ब्रह्मचिदाप्नोती”ति प्रस्तुतस्योपासनोपयोगिनः 
पुच्छस्य स्वप्राधान्यमपि विवक्ष्यत इति क्ृत्वेवान्नमयादिस्थले 
ज्छोकेनाप्रतिपादनेऽपि पुच्छस्येच सछोकेन प्रतिपादनम्‌, तेन चेकां 
क्रिया द्वयर्थकरी बभूवेति न्यायेन ब्रह्मणोऽप्राधान्यसुपास्यतया, 
प्राधान्यं च प्रकरणोपसंहारेण, इत्यानन्दमयान्तपञ्चपयाँयाणां तत्तच्छिरः- 
पक्ष-पुच्छादिविशिष्टतयोपास्तिविवत्षायां न विसंवाद: ॥ 


पज्चब्रद्मतावाद सुभास्वारस्यादि । 


विप्रतिपत्तिस्ठु “ब्रह्म पुच्छं प्रति्”तिवाक्यमात्रे स्वप्राधान्येन मान्त्र- 
वणिकस्य ब्रह्मणो विवक्षा वर्तते बा, न वेति। इदमेव।भिप्रेत्य-“आनन्दम- 
योऽभ्यासा दित्येव सुत्रम्‌ ”, इति नानन्दमयपदमन्नमयादीनामप्युपः 
लक्षणम्‌ । सति चेवं स्थूला स्न्धतीन्यायेनान्यान्यस्योपास्य॑स्य निर्देशोऽप्युप- 
पद्यते; अन्यथा तदुपदेशो वितथः । अनेन हि यावदेकाम्रतं तस्य 
तस्य तथा तथोपासनम्‌_, अन्ततस्तु बुद्धेरपि प्रतिष्ठा, यदा ब्रह्मणि 
निर्विशेषे, तर्हि सर्वा: प्राक्तना बुद्धयो यदोपशान्ताः, तदेकविषयतया 
युख्यार्थपयंवसानं भवतीति प्रतीयते ॥ 
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पज्ञत्रह्मवादे$नुपपत्तय: । 


पध्वत्रह्मवादे तूपासनासमुच्चयो वा विकल्पो वा न सम्भवति; 
भिन्नविषयस्य सवेस्य पर्यायस्य प्रधानत्वात्‌ सर्वांसामुपासनानाम्‌, विना 
ससुदायरूपेणापि फलसधानतानिरूपणपरवाक्यान्तरम्‌ “य एवं विद्वान्‌ 
णेमासीं यजते” “य एवं विद्वानमावास्यां यजते” “दशेपूर्ण-मासाभ्यां 
स्वगेकामो यजते” इत्यादिवत्‌ समुञ्चित्य फलसाधनताज्ञानासम्भवात्‌ । 
विकल्पपच्छे तु विशेषकृते भेदे सति सर्वशुणोदीणेप्रथमो पक्रान्तब्रहमज्ञाना- 
नुपदेशः, एकस्य ब्रह्मण उपक्रमः, पञ्चन्रह्मणासुपसंहार इत्युपक्रमोपसंह्वार- 
योदरूप्यम्‌॥ 


न चेदमद्वेत सिद्धान्ते । आनन्दमयस्यावयविनः पुच्छत्यं तु नोपास्यता- 
मात्रतया, किन्तु स्वप्रधान्येनाप्युपदेशेन, इति जीवन्रह्मक्यपयवसानम्‌ ; 
आनन्दसयस्य जीवत्वात्‌ , तत्मतिष्ठात्वाच ब्रह्मणः ॥। 


उत्पत्तिश्रवणान्नान्नमयस्य ब्रह्मत्वम्‌ । ` 


न चान्नमयादिषु चतुषु पर्यायेषु ब्रह्मेव कुत्राप्यवयवेऽपि पुच्छरूपेण 
निर्दिश्य ज्होकेन ज्ह्योक्यते । तत्राकाशादीनामिवान्नमयस्य पुरुषस्यापि शरीर- 
स्योत्पत्तिवेणेनानन्तरम्‌ “स वा एष पुरुषोऽन्नरसमयः" इति तदुपाधिकत्वेन 
जागरावस्थस्य जीवस्येचोपदेशोऽत्र विशदः। न च परमात्मन उत्पत्ति- 
सम्भवः ॥ 


अन्नमयशब्दस्य जीवपरत्त्रम्‌ , नान्तर्यामिपरत्वम्‌ । 


यद्यपि सर्वेषां पदानां भूत-तदभिमानि-तञ्जीव-तदन्तयामिरूपार्थचतु- 
ष्यपरत्वं द्वेतिनो मन्यन्ते; तथाप्याकाश-वाय्वरिन-जल-प्रथिव्योषध्यन्न- 
पुरुषशब्दा: साक्ताद॒त्पद्यमानतया निर्दिष्टा नात्र भूतमपहायाथान्तरपरा 
भवितुमर्हन्ति, इत्युत्पत्तिभूतादिरूपेण साक्षात्‌, तदुपांधिकत्वेनोप- 
चाराट्राऽन्तर्यामिणोऽपि यदि विवक्ष्यते, तहि तत्र तद्दहस्य जीवस्याप वा 
विवक्षा नात्र दण्डेन वारयितुं शाक्यते ॥ 


पुच्छत्रह्मवाद एव प्रक्ररणस्त्रारस्यम्‌ । 


तत्रान्नरसस्तु पुरुष एव; “अन्नात्‌ पुरुपः” इति श्रृतेः, इति पुरुष- 
शब्दो ऽत्रान्नरसमयपदवाच्यशरीराभिमा'नजीवपर एव भवितुमहति; ` स वा 
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एष पुरुषोऽन्नरसमयः” इति तदेतच्छब्दाभ्यां “तस्येदमेव शिरः” इत्यादि- 
प्रत्यक्षशिरआदीनां झरीरत्वकल्पनात्‌ , पूवाक्यय्रस्तुतान्नरसमयत्वस्या- 
न्यत्रासम्भवात्‌, “तस्माद्दा एतस्मादात्मनः” इति जीवन्रह्मेक्यं 
वास्तवमनुषज्येन परमात्मोपदेरास्यात्र प्रव्रत्तत्वात्‌, जागरितजी- 
वादीनां तदेक्यमसम्भवं मत्वा तथोपासनां विधाय क्रमेण तत्तदु- 
पाधिविगमेन सौपषुप्तावस्थान्तातीतप्रत्यङः मात्रसंबिद्रपेणब जीव-ब्रह्मक्य- 
मिति बोधयिंतुमेव वल्लीद्वयस्यापि प्रवृत्तत्वात्‌ , पञ्चस्वपि प्रधानत्रह्मोप देश- 
स्याप्राप्तकालत्वात्‌ , निष्प्रयोजनत्वात्‌, आनन्दमयस्य सोपुप्तस्याधिष्ठानं 
विविधशरीररहितं तत्त्वमेव पुच्छं ब्रह्मेत्यत्र वक्तव्यम्‌॥ 


तेन च--तस्माद्वा एतस्मादात्मनः” इत्युपक्रमः स्वरसो भवति, इति 
त्वंपदार्थस्यो पाधिकजनन-मरण-जागराद्यवस्थाशालिनो न “तस्माद्टा एतस्मा- 
दात्मनः,” इत्यत्रात्मपदाथता, तेनेक्यं वा ब्रह्मणा विवक्ष्यते, इत्योपनिषदं 
रहस्यमत्र स्वयं श्रत्येच व्याख्यायते ।। 


एवं त्वम्पदार्थं संशोध्य-“तस्मादि”ति प्रस्तुतकारणर्वरूपं जीबाभेद- 
योग्यं किम्‌? कथं च कारणत्वं जीवस्येति शाङ्कायाम्‌-आनन्दमयाधिष्ठान- 
तया विवक्षितसंविन्मात्रानन्द्रूपत्वमेब जीव-ब्रह्मसाध\रणं बस्तुसत्‌ कारण- 
स्यापि स्वरूपम्‌, न तु कारणत्वादि। तदपि जीवस्यो पाधिसम्बन्धेनेव जननम- 
रणादीव, स्वोपाधिमायासम्बन्धाधीनमेव, न तु रवरूपत इत्युपपादयितुमेव 
तत्पदाथेशोधनविधयाऽपि “तस्माद्वा एतस्मादात्मनः” इति प्रस्तुतजीव- 
ब्रह्मक्यसुपपादयितुमेव भ्रगुवली, इति बह्लीभ्यां मिलित्वा निर्विशेषन्रह्मस्वरूपं 
“ब्रह्मविदाप्रोती” ति प्रस्तुतं “यो वेद निहितं गुहायाम” “तस्माद्वा एतस्मा- 
दि”ति च परामृष्टं विविच्यते; अन्यथा त्वन्नमयादिक्रमेण ब्रह्मवल्ल्याम्‌ , 
मयटपरित्यागेनाज्ञादिक्रमेण भ्रृगुवल्ल्यां च कारणसविशेपब्रह्मस्वरूप- 
मात्रपरत्वोपदेशो वितथः ॥ 


अत्र ब्रह्मवल्ल्यां कायतया प्रस्तुतस्य भ्रणुवल्ल्यामस्यां कारणतयो लेखस्तु 


“कार्यात्मना तु नानात्वमभेद: कारणात्मना ।।” 


इति नयेन लक्ष्यव्रह्मकायेरवं तद्रिवतत्वेन, ततश्च तद्रपस्वमपि, इत्यन्ना- 
दे: कार्यस्यापि कारणरूपेण जीवस्य कारणत्वमौपाधिकम्‌, मायाद्युपाधि- 
विलये जीवः-ब्रह्मक्यम्‌ , अन्यथा तूभयोरपि पूर्वोक्तविधया कारणत्वम्‌, 
जीवस्य त्वोपाधिक स्वरूपं तत्तच्छुरीरादिकायेरूपेण कायमेवेति फलति ॥ 
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। आनन्दमयशब्दस्य मयरः प्राचुर्यार्थत्वेषपि न परमात्मपरत्वम्‌ | 


अत एव--अन्नमय: प्राणमय इत्यादिमयडन्तपदेन तस्योपदेशः । 
तत्र मयटः प्राचुरयार्थत्वमपि सोपुप्तानन्दस्य प्राज्ञेनात्मना संपरिष्तरक्तस्य 
जीवस्यानन्दमग्रशव्देन वित्रक्षायामप्यप्रतिहतम्‌। जागरिक-्स्वाप्रावस्था- 
पेक्षया सोषुप्तस्यानन्दप्राचुयं प्राचुयस्य स्वव्यधिकरणविजातीयाल्पता- 
निरूपकत्वेऽपि न छिन्नम्‌। परमात्मनोऽपि प्रचुरानन्दत्वं तस्यापि समष्टि- 
सोषुप्तस्वरूपत्वेनव, न तु कारणस्वरूपमात्रेण । केवलं सञ्चिदात्मना प्रका- 
शमानस्य आनन्दात्मनाऽ!्रकाशमानस्याविद्योपहितस्येब कारणत्वात्‌ कारण- 
स्वरूपस्यानन्दात्मतयाऽऽव्रृतस्यानाद्यविद्याकल्पितभेदस्यानन्दप्राचुयं ¦ न 
सम्भवति; अन्यश्राऽखण्डात्मना भानात्‌ न कारणताऽपि । तदंदानां ब्रह्म- 
विष्ण्यादिभेदभिन्नानामानन्दप्राचुर्येऽपि न तेन रूपेण तेपां परमात्म- 
स्वरूपत्वम्‌ , इति न प्रक्कतोपयोगः ।। 

आनन्दमयस्याकामहतश्रोत्रियावस्थ्रपर्यन्तस्य 
जीवत्वादू जीव-बरह्मेक्याभिप्रायेणेत्रात्रान्नमयादिक्रमेण ब्रह्मो पदेशः । 


अन्नमय-प्राणमय-मनोमया जडोपाधिकाः, सदात्मताऽधिक्येन, सिद्धा- 
वस्थजीवात्मानः, स्वप्रकाशरवस्वरूपाः, तुरीयभूमिकागता विज्ञानमयाः; 
'बज्ञानांशांधिक्यात्‌ , सोपुप्तावस्थ इव पञ्चम-षष्ठ-सप्तम भूमिकागताश्चा- 
नन्द्मया इति विभागः । पञ्चमाद्यवस्थागताः सिद्धाः स्थितप्रज्ञास्तु 
जागरावस्थायामेव निरुद्धान्तःकरणबृत्त्येवानन्दप्रचुर्यांनुभवात्‌ ततोऽपि 
प्रचुरानन्दा इति तु विशेषः। अधिकं वासिष्ठतोऽधिगन्तव्यम्‌ । तेन च 
जीबन्मुक्त्यतीतमपि स्वरूपमेव जीवन्रह्मेक्ययोग्यम्‌ , इति जीबन्मु- 
क्तानां दृष्ट्याऽपि न जीव-ब्रह्मक्यम्‌ , इति जीवन्सुक्तनां निवृत्ताज्ञानानामपि 
बाधिताज्ञानसंस्कारवशात्‌ व्यवहारवतां शुकवामदेवादीनां तत्त्वद्‌दिना- 
मुपदेष्ट्रत्वमप्यबाधम्‌ , इति नोपदेशानुपपत्तिरप्यद्वेतसिद्धान्ते, इत्या- 
नन्द्मय इत्यादो प्राचुयार्थरवेऽप्रि मयटो न ब्रह्मविवक्षेच, किन्तु अबाद्य- 
त्पत्तिक्रमेण तत्तदुपाधिकजीवानां कार्यरूपेण, कारणरूपेण ब्रह्मणेक्य- 
विवक्षामभिमप्रेत्येब बल्लीद्येडपि जीव-ब्रह्मोभयोप देशेनो भयेक्यबोधनम्‌ , 
इत्यानन्दमयपर्यायमात्रमत्र विषयवाक्यम्‌, नान्नमयादिवाक्यसपि । 
समानन्यायेनाथनिर्णयस्तु न्यायेकनिर्णेये सन्दिग्धे विषये, न तु निश्चिते । 
अन्यथा अन्नमयोऽभ्यासादित्येव सुत्ररचनापत्ते, इत्यधिकरणं व्यथं 
स्यात्‌ । अतो ज्ञायते अन्नमयादिवाक्ये न संशयलेशोऽपि ॥ 
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अत एव ब्रह्मण्येव प्रसिद्धेषु, अन्यत्र प्रसिद्धेषु, अन्यत्रेव 
प्रसिद्धेषु च चठुबिधेपु ब्रह्मण्येव प्रसिद्धानां नि्णयाथं नाधिकरणापेच्षेति 
ट्रतिनामपि घण्टाघोषः। तथा चानन्दमयपद्स्य सूत्रे तस्पदार्थपरस्य निर्देशो 
द्रैतमत![भिमत!मधिकरणरचनां विरुणद्धि ॥ 
एुच्ट्चाक्यस्ऐव विषयत्वे स्वारस्यम्‌ | 


एतेन-“अभ्यासादि”ति हेतुनिर्देशो5पि--व्याख्यात: । सत्यम्‌ , सन्दिग्धं 
पक्षं निदिश्यातदूगत एव धर्सा हेतुतया विवच्यते सचत्र, यथा-“आकारास्त- 
लिङ्गान्‌” इत्यादो । न चानन्दमयपदे, तत्पर्याये वा सावयवे पक्तिरूपेऽस्ति 
सन्देहः, किन्तु तप्पर्यायगते व्रह्मशाघ्द एव । कारणतात्मना प्रस्तुत आत्मा 
यादे “ब्रद्मावदाशोःतते” “सत्यं ज्ञानमनन्त ब्रह्म” इति वाक्यप्रस्ठु्त तत्पदा- 
थैमात्रम_ “यो वेद निहितं गुहाया” मित्यत्रापि विवक्षितम्‌ , तर्हि “तस्मा- 
दि”त्यनेनब पर्याप्तम्‌, इति वितथमात्मनःपदस्याधिकस्याम्नानम्‌। अतः 

सत्यं ज्ञानमिति प्रस्तुतस्य, “यो वेद निहितं गुहायामि”त्यन्नमयाद्यान- 
न्दमयान्त गुहायाँ निहितस्य च प्रस्यगात्मस्वरूपस्या भेदोऽप्यत्र प्रतीयते 
इति प्रस्यगृब्रह्मेक्यविवक्षायामेच पदत्रयसार्थेक्यम्‌॥ 


अभ्पासादिति हेतुरपि पुच्छ्चाक्यप्राधान्य एवं युज्यते । 


तत्र गुह।पदार्थः पञ्च कोशाः, तन्निहितं शुद्धं प्रत्यगात्मस्वरूपं ब्रह्मेति 
“ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टा” इति प्रथमम्रस्तुतब्रह्मशान्देन प्रस्तुतब्रह्मणोऽभ्यासः 
त्रप्राधान्येन, “असन्नेव स भवति । असद्‌ ब्रह्मेति वेद चेत्‌। अस्ति 
ब्रह्मेति चेद्वेद । सन्तमेनं ततो विदुरिति ब्रह्मशब्देन प्राधान्येनानन्दमय- 
पर्यायगतस्य़ प्रथमप्रस्तुतस्य ब्रह्मणो ज्ञेयस्येव ज्ञानाज्ञनयो: फलनिर्देशश्च 
त्रह्माव्दपत्तीकरण एवोपपद्यते। तथांच ज्ञेयतया प्रस्तुतब्रह्मस्वरूपानिरू- 
पणपरं पुच्छब्रह्मबाक्यमेव ब्रह्मपदेनेव पुनःपुनरभ्यासयुक्तेन बाक्यशेषेणो 
पदिश्यमानखाद्‌ विपयः, इत्यभ्यासो हेतुरत्रेव स्वरसः ।। 

अन्नमयांदिविज्ञानमयान्तेषु पयायेपपासनाविधिपरेषु कुत्रापि न ब्रह्म- 
शाव्दोऽभ्यस्य्रते । न चानन्दमयपर्यायगतानन्दमयपदस्य, 'त्रह्मविदाप्नोति पर- 
मि”त्यारभ्यतदन्तेपु कुत्राप्यन्नमयादिराब्द्स्य वाऽभ्यासो दृश्यते । “अन्नं 
ब्रह्मति व्यजानान” इत्यत्राप्यन्नस्य कारणात्मताज्ञानमेव परम्परया 
जीवव्रह्मक्यज्ञानोपायः, न तु कार्यात्मना ज्ञानमिति प्रतीत्या सर्वेपां कार- 
णात्मव ब्रह्मति विवेचनादू नान्नादित्रह्मतायां तस्य तात्पर्यम्‌ ॥ 
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न हि कुत्राप्यन्नमयादीनां ब्रह्मगा सामानाधिकरण्यमाम्नायते । 
“येऽन्नं ब्रह्मोपासते त्यादि खन्नसयादीनां ब्रह्मत्वं कारणात्मना, न तु 
स्वरूपेणेत्यभिप्रायं कारणस्याज्ञा देर(प ब्रह्मत्वं नान्नाद्यात्मना, किन्तु तत्त- 
त्कारणक्रमेण पर्येवसन्नकार्य-कारणभावप्रतिष्ठास्थानत्रह्मात्मनवेति विवे 
चनार्थमेब भूगुबली ॥ 


आनन्दमयाधिकरणस्पाहेत एव स्वारस्वम्‌ । 


अत एव--आनन्दमयपर्यायान्तभ्ररुवछ्यामपि “परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठि 
ते”ति ब्रह्मण एव काये-कारणभावप्रतिष्ठात्वमाम्नायते। न चान्नमयादिपयां 
येष्विवानन्द्मयपर्याये “येऽन्नं ब्रह्मोपासते” “ये प्राणं ब्रह्मोपासते” 
“विज्ञान देवास्सर्वे । ब्रह्म ज्येष्टसुपासते” इतिवत्‌ “य आनन्दं ब्रह्मो 
पासते” इति साक्षाद्‌ आनन्देन ब्रह्मणः सामानाधिकरण्येनोपासनत्रिधिः 
राम्नायते, किन्तु “असन्नेव स भत्रती”ति पुच्छत्रह्मणो ज्ञानस्यव 
प्रशंसाऽम्नायते ॥। 


अगुवछयां कारणांत्मनोपदेशस्पांद्वेत एव स्वारस्यम्‌ 


न चात्रोपास्तिरपि। तेन च ज्ञायते-उपासंनस्य विधिः सर्वाधिष्ठान- 
ब्रह्मस्वरूपज्ञानपर्येन्तमेच, आनन्दमयावयवतंयः, तद्‌तरिष्टानतया वा ब्रह्म- 
स्वरूपज्ञानमेवान्नमयादि भावेन ब्रह्मोपासनस्य फलमिति च, इत्यन्नमयाद्यपा- 
सनस्य न मुख्यत्रह्मविपयत्वम_, किन्तु सर्वोपासनफळव्रह्मज्ञानस्यव सुख्य- 
न्रह्मविषयत्वम्‌, इति सोत्रोऽभ्यास हवेतुरन्नमयःदिसुख्यरब्रह्मतायां नानु 
गुणः, इत्यानन्दमयाधिकरणमद्वेतिनामेवानुगुणम्‌ ॥ 


अन्नमयादातरभ्यासःत्वनन्तपः । 


तत्रानन्दमयस्यान्नमयाद्य पलच्तणत्वायोग:; तेषां ब्रह्मत्वशङ्काया अप्रस- 
रादिकं च चाडुपदसेव व्यक्तीकृतम्‌ । न ह्यन्नमयादिसामानाधिकरण्येन ब्रह्माः 
झाव्दाम्नानम्‌ , येन तेषामपि विषयवाक्यता स्यात्‌। येऽन्नं ब्रह्मोपासते” इतिं 
ब्रह्मपद्मात्रं नान्नमयस्यापि व्रह्मतानिणेयाय प्रभवति; विषयवाक्ये ब्रह्म- 
शब्दस्या भावे श्लोकमुखेन ब्रह्मत्वनिणेयासंभवात्‌ ॥ 
न च ब्रह्मरान्दस्यात्राभ्यासोऽपि; पऋविपटासक्कढु क्तिह्येभ्यासो नाम । 
न चाञ्नमयविपया, ब्रहाविषया वाउसकृद॒क्तिरन्नमय-प्राणमय-मनोमय- 
विज्ञानमयपर्यायेषु । आनन्दमयपर्यायमा त्रे हि--“ब्रह्म पुच्छं प्रतिप्रे?ति 
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प्रस्तुतत्रह्मविषयवासकृदुक्ति: “ब्रह्मविदाप्नोति परम” “सत्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म” “असन्नेव: स भवति असद्‌ ब्रह्मेति वेद चेदि”ति त्रह्मविषयाऽसक्र- 
ढुक्तिवेतेते ॥ 

आनन्दमयपदस्य सोत्रस्यान्नमयाद्यनुपछक्षणत्वम्‌ । 

न च पसूत्रकारस्यानन्दमयपदमात्रमाकाश-प्राण-ऽ्योतिरादिवाक्यग- 
ताकाशादिपदमात्रं प्रयुञ्जानस्य तदतिरिक्तनिणेयोपलक्षणेऽपि तात्पर्योन्न- 
यनं सम्भवति । अधिकाशङ्कानिवतेनार्थं तन्मात्रस्य निर्देश इति तु 
परास्तमेव ॥ 

आानन्दमयपदे मयरः प्रा चुयार्थत्वमकिञ्चित्करं सिद्धान्ते । 


न च प्राचुर्योर्थत्वमात्रमानन्द्मयपद्घटकस्य मयटो ब्रह्मताविरोधि, 
सौषुप्तादिसाधारणत्वादानन्दप्राचुर्यस्य । निरतिशायप्रा चुर्यमेवात्र प्राचुयेमिति 
विवक्षा तु “स एको ब्रह्मण आनन्दः श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य” 
इतिप्रतिपयायेम्‌_ श्रवणाद्‌क्ामहतश्रौत्रियजीवन्सुक्तादिसाधारणी, इति न 
जीवपक्षव्यावतेने सा प्रभवति, इति पूर्वोत्तरपक्तयोरुभयोरपि प्राचुर्योथेत्वं 
साधारणम्‌ ॥ 

“विकारशब्दाद्‌ नेति चेन्न प्राचुयादिति सूत्रं तु परमात्मपक्षाविरोध- 
मपि यद्यपि सूचयति; आनन्दमयपर्यायगततन्मात्रविषयतामादायोक्ता- 
धिकरणप्रवृत्तिरिति त्वभ्यासादिति हेतु: साधयतीति व्यक्तीकृतं पूर्वेमेव 
न चाभ्यासो ब्रह्मणो5न्नमयादीनां त्रह्मस्वमभिप्रेत्येब-“येऽन्नं ब्रह्मोपासते” 
इत्यादा ।। 


मनोमयादिपय। पस्योक्ताधिकरणाविपयता । 


न च मनोमयपर्याये-“ये मनो ब्रह्मोपासते” इति मनोमयश्ळोके ब्रह्म- 
शब्दोऽपि । आनन्दं ब्रह्मणो विद्वानिति ह्यानन्द्स्वरूपत्रह्मविज्ञानस्येव ब्रह्मत्वं 
श्रावयति । तेन चावगम्यते नात्र मनोमयादीनामनुसन्धानं तेषामेव ब्रह्म- 
त्वाभिप्रायेण, किन्त्वानन्द्स्वरूपब्रह्मावगमोपायत्वेनेव तस्योपदेशाः, इति 
सवं प्रकरणमानन्दभयपयायमात्रब्रह्मसमर्पकतयेव योजयितुं शक्यम्‌ ॥ 


आनन्दमयाधिकरणे पुच्छवाक्यस्येव प्राधान्यम्‌ । 


यथाच पक्षिरुपेण।न्यत्रोपासनविधिः, आनन्दमयपर्यायमात्रे तु तेनेव 
क्रमेण ब्रह्मस्वरूपज्ञानमेव लक्ष्यम्‌, अथवा तत्रापि तेन रूपेणोपासना- 
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विवक्षायामपि प्राधान्येन ब्रह्मस्वरूपसमर्पणेऽपि तात्परयम्‌, तथा पूर्वेमेवो- 
क्तम्‌ „ इति ब्रह्मणः पुच्छत्वेन निर्देशोऽत्राकिञ्चित्करः। “त्रह्माधिपतिरि”त्यादि- 
वाक्यान्तरस्य तूपरितनसूत्राणां तत्रानन्वयात्‌ , सविशेषस्य नारायणत्वे, 
सदाशिवस्वेऽन्यथा वा तत्राद्वेतिनामविरोधात्‌ , तात्पयेग्राह्काभ्यासहेतु- 
दरया ज्ञेयस्वरूपमात्रनिणेयारथेत्वस्यावगमाच्च तत्परत्वं न प्रकृतो- 
पयोगि || 


यथा चान्नरसमयशाव्देऽन्नपदम्‌ , तद्रसपदम्‌, “ओषधीभ्योऽन्नपद्‌ं च 
अन्नात्‌ पुरुषः” इति प्रस्तुतान्न-तत्कायेशरीरपरं न प्रस्तुत भोक्तृत्वादिपरम्‌ , 
तथा पूर्वमेवोक्तम्‌, इति परमात्मनोऽन्नमय-प्राणमयादिशाब्देन नात्रोपस्था- 
पन्नं संभवति । अन्नमयत्व-प्राणमयत्वादिधर्माः जीवधमाः, न तु विष्णुधमाः, 
न वा नासविधया विष्णुपराः, इति न तेषां ब्रह्मत्वमपि । नामात्मकान्यत्र- 
प्रसिद्धशाच्द्घटितं तु वाक्यं पुच्छपदसमभिव्याह्ृतं ब्रह्मवाक्यमेव ॥ 


आनन्दुसयपदुविपयत्वे मयटो विकारार्थत्वशङ्कानुल्थितिः । 


मयटो विकाराथत्वशङ्का-्तत्परिहारी नानन्दमयशब्दमधिकृत्य, किन्तु 
पुच्छुशव्द्मधिकृत्येव। “द्वयचश्छुन्द्सि? इति द्वयच एव छन्दसि विकारा- 
थेमयद्प्रत्ययनियमनेन आनन्द्मयशव्दे मयटो विकारार्थत्वशाङ्काया 
अप्रसरात्‌ ॥ 


एतेन-अन्नरसमय-विज्ञानमय-शाव्द\वपि—व्याख्यातौ; तत्राप्युक्त- 
शङ्काया अप्रसरात्‌ । ;प्राणमय-मनोमयशान्दयोः प्राचुर्याथेत्व-विकाराथे- 
त्वकल्पाघुभावपि जीवपत्तस्याप्यवरोधिनों, इति “विक्रारशब्दादि”ति सूत्र- 
मेकमेव पर्याप्त कारणम्‌-अत्रान्नरसमय-विज्ञानमयानन्द्मयराब्दानां 
ब्रह्मपरत्वराङ्काया अनुदये ॥ 


“अन्योऽन्तर आत्मे"'त्यन्यत्वोपन्यासस्य हेतमते5य़ोग: । 


“अन्योऽन्तर आत्मा” “अन्योऽन्तर आत्मे”ति भेदनिर्देशस्तु परमा- 
त्मनो शुणतः, स्वरूपतो वा भेद्स्य “नेह नानास्ति किञ्चने”त्यादिना 
ट्वेतमतेऽपि विशेषक्रतस्यःपि निषेधाद्‌ नोपपद्यते । न ह्यभिन्नस्य विशेषकृत: 
सत्यो भेदः, भेदनिपेधश्चोपपद्यते। न चाभेदबोधने तस्य तात्पर्यम्‌ 
अभेदाविरोधित्वे तु भेदस्य विशेषक्कतस्य निषेधासंभवेन तन्निषेधद्वारा5- 
भेदबोधनासंभवः || 

४९ 
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पश्चब्रह्मतावादे भ्गुवद्धी विरोध: । 


एतेन--भ्रगुवल्ल्यपि--व्याख्याता । न हि सा5प्यन्नसयादित्रह्मता- 
मनुवद्ति, उपास्यतां वा तत्रान्नमयादेः, किन्त्वन्नमयस्येवान्नस्यापि 
कार्येस्य ब्रह्मात्मताम्‌ , क्रमेण वाऽज्ञानोपहितात्मताम्‌ , तेन क्रमेणानुपहित- 
ब्रह्मज्ञानपर्यवसानं च । न चान्नशब्दोऽत्रान्नमयपरः न च “वसन्ते ज्योतिषा 
यजेते”त्यत्रेवाधिकारवलात्‌ , प्रकरणवलाद्वेकदेशकीरतेन-प्रक्ृतपरामदाद- 
न्रादिराव्देनाधिक्रतान्नमयादे ग्रहणम्‌. पक्षिरूपेणोपास्यरवरूपसमपंण- 
मुखेन कार्यमुखेन प्रत्यगात्मस्वरूपपरत्वेन त्व॑पदार्थशोघनपरत्वादन्नमयाय- 
धिकारस्य, जगत्कारणत्वमुखेन निर्विशेषाखण्डतत्पदार्थशो धनपरत्वाश्च भ्रगु- 
बल्ल्या: । जीवस्वरूपं हि कार्योपाधिकं कार्यमुखेनोपदिष्टम्‌, तत्पदाथेस्तु 
कारणोपहितं कारणमुखेनात्रोपदिश्यते, इत्यधिकारभेदाठुभयोने ज्योतिः- 
शब्द्न्यायोऽत्र प्रसरति ।। 


“एतमन्नमयमात्मानमुपसङक्रामति” एतं “प्राणमयमात्मानसुपसङक्रा- 
मति” “एतमन्नमयमात्मानमुपसङक्रम्य” “एतं प्राणमयमात्मानमि”ति च 
ब्रहमचल्ल्याम्‌ , भूगुवल्ल्यां चोभयत्र “स यश्चायं पुरुषे । यश्चासावादित्ये 
स एकः स य एवंवित्‌” इत्युपक्रम्य प्रवृत्तानि वःक्यानि तत्त्वमसिज्ञानेन 
सवात्मज्ञ नमुपदिशन्ति, त्वंपदलक्ष्यार्थव्यतिरेकेण ज्ञातव्यात्मा- 
न्तराभाबं स।धयन्ति, तत्पदलक्ष्यार्थस्वरूपस्य त्वंपदलच्यार्थस्व रूपेक्य- 
योग्यस्य ज्ञानेन तद्दयतिरिक्तकार्यस|मान्यभावबोधनेनेकविज्ञ।नेन 
सर्वेविज्ञानमुपपादयन्ति, अन्नमय!दीनामोपःधिक्रानामुपाधिविगलनेन 
तत्पदार्थेन स्वरूपतोऽभेदम्‌_, जडानां तत्पदलक्ष्यार्थव्यतिरेकेण वांधायां 
सामानाधिऋरण्यविधया स्वरूपतोऽभावं ज्ञापयन्ति चन्नमयादीनां 
ब्रह्मत्वं वारयन्ति ॥ 


छठ ~ ८ 
अन्नमयादीनां क्रमे प्राप्यस्वानुपपत्तिइतत्रादे । 


न ह्यन्नमय।दीनां ब्रह्मत्वे क्रमेण प्राप्यत्वमुपपद्यते । न हि “ब्रह्मविदा- 
प्नोति परमि”ति ब्रह्मणोऽनेकविधस्येकेकप्राप्तिक्रमेण प्राप्षिक्रमः प्रस्तुतः । 
अद्वेतसिद्धान्ते स्वेऋविधस्येव ब्रक्षणः, प्राप्तिः. विज्ञ/नं वा, तद्विज्ञःने युगपदेव 
सर्वविज्ञानं स्वरुपैक्यज्ञानव्यतिरेकेणःभ।वद्च।न्नरसमयादिरूपेण प्रस्ठुत- 
जागरस्वाप्न-सौषुप्तभेदप्रयुक्तभेदमादाय भेदेनोपदिष्टस्यात्मनो जागरादि- 
प्रयोजकोपाधिविलयनक्रमेणाभेदप्रयुक्तस्वरूपेक्यनिरूपणेन क्रम उपपद्यते । 
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जीवत्रह्मम्ये न जागरः, स्वप्नः, सुषुप्तिः; उपाधिभेदप्रयुक्तो भेदो वा 
मुक्तात्मनः, इति ज,गर|द्यवस्था,तक्रमः, सवेविधशर/«विलयेनाशरी- 
रत्वं च ज्ञाप्यते, इति पूर्वोक्तक्रमोपपत्तिः, इति प्राप्यत्वश्रबणमात्रेण 
नान्नमयादीनां ब्रह्मत्वम्‌ ; अन्यथा पक्चत्रह्मवादे “स यश्चायं पुरुपे । यश्चा- 
सावादित्ये स एकः” इत्युपदेशोऽसङ्गतः स्यात्‌ ॥ 

पुञ्छपदस्वा रस्यम इं ततरा दे । 


एतेन-“विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुर्यादि”ति सूत्रमपि व्याख्यातम्‌ | 
प्राचुयेदाव्दो ह्यत्र पुच्छपदं प्रःचीनपर्यायेष्ववयवविवक्षया प्रयुक्त प्राचुर्येण, 
इत्यत्रापि किञ्च्िन्निर्दैष्टव्यमित्यभिप्रायेण प्रयुक्तम्‌, परं तु नात्रावयव- 
विवक्षा पूर्वत्रेवेति प्राचुयविवक्षा । तेन च पुच्छवत्‌ पुच्छमधिष्टानमेवात्र 
पुच्छपदार्थ:। तञ्च त्रह्मस्वरूपम्‌ , यत्‌ “ब्रह्मविदाप्नोति? “सत्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म” “सोऽश्नुते सर्वान्‌ काम!न्‌ सह । ब्रह्मगा विपञ्चिता” इति प्रकृत- 
मन्नमयाद्युपादानमन्नाद्युपहितःऽत्मना “येऽन्नं ब्रह्मोपासते” इत्यादो, अन्ते 
च स्वरूपेणाधि्टानं विवर्तोप।दानं वा सोपुप्लोपाध्यज्ञानोपहितात्मना, 
अनुपहितरूपेण तु सुक्तात्मेति वोधनार्थमेव पुच्छब्रह्मवाक्यम्‌.। “तस्येष 
एव शारीर आत्मा यः पूर्वेस्य” इत्यानन्दमयपयायपर्येन्तं पञ्चानां 
ब्रह्मणां शारीरत्वं पूर्वपूर्वा न्तरात्मत्बं च नोपपद्यते । न हि ब्रह्मेव ब्रह्मणोऽ- 
न्तयोमि, नियम्यं च भवितुमहति ॥ 

मान्त्रवणिकसूने एकवचनम्‌ , नपु सकं च 
पुच्टत्रह्ृतावाद एत्र स्त्ररसम्‌ । 


“मान्त्रवणिकमेच च गीयते” इति नपुंसकशब्देन मान्त्रवणिकं ब्रह्म 
प्राधान्येन पुच्छवाक्य एव निर्दिष्टम्‌ , न तु कस्याप्यवयवतया ब्रह्मोपात्तमि- 
ति विशदम्‌। अन्नमयादिपञ्चकत्रह्मततायामानन्दम्यमात्रपुच्छतया ब्रह्मनि- 
देशो नोपपद्यते । न चोपासनार्थ पुच्छत्वेन ब्रह्मणः कल्पनम्‌, किन्तु मान्त्र- 
वणिकमप्रधानस्वरूपेणेवेति ज्ञायते ॥ 

न चान्नमयादिपयाँयेपु कुत्रापि ब्रह्मावयवस्थाने निर्दिष्टम्‌, येनात्र 
मान्त्रवणिकपदं ञ्कोकगतँ विवक्षितुं शक्येत । न च “येऽन्नं ब्रह्मोपासते?” 
इत्यत्रान्नमयन्रह्मस्वरूपोपासनाविधिः, येनोपास्यकोटो ब्रह्मस्वरूपस्या- 
प्यन्नमयादौ प्रवेशः स्यात्‌; अन्यथा पञ्चावयवाति रिक्तावयवरूपस्य कल्पः 
नापत्तिः, कल्पितोप्यवयः पः फो वा स्यात्‌? 


३१६ व्यायसुधापरीक्षा 
प्रत्यगभिन्नेकत्रहातावाद्‌ एव प्रकरणान्वयः | 


आनन्दमयवाक्ये पक्षिणोऽवयवविशोषरूपेण निर्देशोऽप्यत एव 
स्वरसः । तत्र “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मे”ति प्रस्तुतं ब्रह्मोवोत्तरत्र प्रस्तू- 
यते । न केवलं तत्पदार्थस्वरूपेण, किन्तु “यो वेद निहितं गुहायाम” “तस्मा- 
द्वा एतस्मादात्मन आकाशस्सम्भूतः” इति प्रत्यगभिन्नतयाऽपि, इति प्रत्यग- 
भेदः सर्वोपाधिविलयनेनेव, नान्यथा, इत्यनुपहितं प्रमाठचतन्यं तत्पदाथा- 
भिन्नं सुक्तयवस्थायां शुद्धप्रत्यक्स्वरूपस्याप्यज्ञानोपहितरूपेण कारणमपि 
न विरुद्धम्‌ ॥ 


बाचर्पतिमतेऽज्ञानस्य संविन्मात्रोपाधित्वेनेब जीवाश्रयस्वव्यप देशः, 
इति ब्रह्मसूत्रभाष्यवार्तिकादो व्यक्तम्‌ । न चाज्ञानोपहितस्वेन जीवत्यो- 
पहितस्याधिष्टानत्वम्‌ । स्वोपाध्यज्ञानधमाश्रयत्वेन जीवाश्रयतवव्यपदेश इति 
हि वस्तुस्थितिः। तदेवाज्ञानोपहितं तट्ट यावृत्तावस्थायामभिन्ननिमित्तो- 
पादानं तत्पदवाक्यार्थः, इत्यभिप्रेत्यंव “तस्माद्वा एतस्मादात्मनः” इति कारण- 
त्वोल्लेखः । अतः कारणत्वेन प्रकतं प्रत्यगेव तत्पद्वाक्यार्थो यावदुपाधि- 
सत्त्वम्‌, अनन्तरं तूपाधिधर्मानाक्रान्तत्वाद्‌ न जीवोऽज्ञानावच्छिन्नः, न 
वाऽज्ञानविषयः तत्पदार्थः इति मान्त्रबणिकं व्रह्म नान्नमयाद्यधिष्ठानं 
भवितुमहति, तःप्रतिष्ठास्थानं वा। न च तथाऽऽम्नातमपि ॥ 


सत्य-गुहा-तन्निहितामेदपरत्वं सर्वस्या ब्रह्मवल्ल्या: । 


तत्र सत्यत्वविवरणम्‌--“तस्माद्ठा एतस्मादात्मनः” इति सृष्टिवाक्येन, 
शुहास्वरूपविवेचनमन्नमयाद्यानन्द्मयान्तकोरोः, तन्निहितप्रत्यगसिन्नं ब्रह्म- 
स्वरूपं “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठे”ति वाक्येन, जीवत्रह्मेक्यं तु “स यश्चायं पुरुषे 
यश्चासावादित्ये। स एकः” इति वाक्येनः, “स य एवंविदि”ति “यो वेदे”ति 
वाक्येन, ब्रह्मप्राप्तिश्वाऽऽनन्दमीमांसया निष्क्रष्यत इस्यद्वैतसर्यादा । तत्रा- 
ज्रमयो जागरितावस्थः, प्राणमय-मनोमय्र-विज्ञानसयात्मकः स्वप्नांवस्थः, 
सोषुप्तरत्वानन्द्मयः, मुक्तावस्थस्तुरीयस्तु पुच्छं ब्रह्मेति माण्डूक्योपनि- 
षद्थसारसङ्कलनमपि ।। 


ज्ञ यस्य एरुपपदेन निदेशस्वारस्यमदेतवादे । 


तत्रान्नमयादौ सवत्र पुरुपपदनिर्देशादू यद्यपि पुरुषसुक्तप्रतिपाद्यो 
मुख्य: पुरुपः परमात्मव भवितुमह॑ति; तथापि “अन्नात्‌ पुरुषः” इत्युत्पत्तिः 
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श्र्यमाणा यथाश्रता शरीरमेवात्र बोधयति, न तु शारीरिणं जीवात्मानम्‌ । 
वल्ढीद्वयेडपि हि “स यउचायं पुरुपे । यरचासावादित्ये” इत्युपसंहारोऽन्त- 
राद्त्यपुरुपाद्‌ नाराजणादनतिरित्तै जीवात्मानं विवक्षति ॥ 


एतेन--पुरुषपदेन प्रत्यभिज्ञानात्‌ पुरुषसक्तप्रतिपादितं परमात्म- . 
स्वरूप श्रातपुरुपमम्चायमानमत्र ।ववत्तणायामात शङ्काप--परास्ता । न 
केवलम्‌, अन्नमयः स्थूलशरीरावच्छिन्न:, किन्तु सृक्ष्मशरीरावच्छिन्नाः प्राण- 
मय-मनोमय-विज्ञानमया:, आनन्दमयरच सूक्ष्मतरकारणरारीरावच्छिन्नः, 
इति जाग्रत्स्वप्न-सुपुप्त्यवस्थस्य जीवस्यावस्थात्रयवत: शरीराणि वतन्ते, इति 
पुरुषपदमत्र कोशचतुष्टयस्यापि साधारणम्‌। अन्तरात्मत्वं चान्यस्या- 
न्यस्य ततः सर्वत्र ॥। 


वस्तुतस्तु—पुरुषपदं केवलम्‌ , “अन्नात्‌ ५सूषः" । स वा एष पुरुषोऽ- 
रसमयः?” इत्यव श्रयते, प्राणमयादो। “स वा एष पुरुपविध एव” इत्यादो 
तु पुरुपविधशाब्द एव वर्तते, इति पुरुषपदं नान्नमयादिपरमात्मत्वे 
लिङ्गम्‌। अन्नमयपर्याये हि जन्यतयंवाऽऽम्नायमानः, “स वा एप” इति 
तदेतच्छव्दाभ्यां परामृऱयमानत्वाद्‌ न स परमात्मा भवितुमहति; पुरुषः 
पदार्थस्य भूतशरीरातिरिक्तस्य तदसिमानिनः, तदन्तर्यामिणो वोत्पत्त्य- 
संभवेन तत्रापि परमात्मपरताया असंभवात्‌ ॥ 


“तस्येष एव शारीर आत्मे”ति 
वाक्यचतृए्यस्य देतवादे नोपपत्तिः । 


प्रतिपर्यायं “तस्येष एब शारीर आत्मा यः पूर्वस्येति मनोमयपयाय- 
मारभ्य शारीरत्वप्रतिपादनमपि पुरुषशव्देन शारीरविवक्षां द्रढयति । 
आत्मत्वं तु मुख्यपरमात्माभिन्नत्वात्‌ प्रत्यगात्मनोऽपि, न परमात्ममात्रस्य 
अन्यथा पुरुषपदेनेव परमात्मनो लाभाद्‌ आत्मपदं वितथम्‌, “स वा 
एप पुरूपोऽन्नरसमयः” इति परामशोऽप्यव्यवहितशारीरपरामशीपरो विरू 
द्वयते ॥ 


“तस्माद्वा एतस्मादिः? त्यस्य जीवब्रह्म क्यपरत्वमेव । 
न चात्र “तस्माद्ठा एतस्मादि”ति व्यवहितस्यात्मनः परामर्श 


पुरुषपदमात्रेण परमात्मोपस्थिसी स वा एष'पदवेयथ्यात्‌ , सन्निहित- 
परित्यारोन व्यवहितपरामर्शायोगा न्च ॥ 
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यद्यपि परमप्रकृतत्वं परमात्मनः; तथापि तस्य गुहानिहितत्वेन, 
ज्ञेयत्वेन, प्राप्यत्वेन च मुख्यं प्रकरणम_। तद्वान्तरप्रकरणं तु गुहा- 
पदार्थस्य, यस्येवामुपङ्गेण “अन्नात्‌ पुरुपः” “स वा एप पुरुपो5न्नरसमय:? 
इत्यादयः पर्याया: । न हि गुहा5पि परमात्मा । कारणस्वरूपस्य पुरुषपदेन 
परामर्शस्तु पुरुपस्योत्पत्त्येये कार्य-कारणभावोपसंहारात्‌ , कारणस्य 
कार्यत्वासंभवाच नोपपद्यते; अन्यथा-- “अन्नात पुरुषः” इत्यनुपयुक्तं 
तठुत्पत्तिबणेनमसङ्गतम्‌॥ 


“अन्नात्‌ पुरुष: इत्यन्न पुरुषपर्द न परमात्मपरम््‌ । 


' सत्यमीश्वरस्य प्रादुभावो भवति, न त्वन्नादेरिवाकाशादिक्रमेण काये- 
तया प्रस्तुतात्‌ ; अन्यथा सर्वत्र क्ारणवाक्येषु तत्तत्कायवाचकशब्दानां 
तद्न्तर्यामिपर्यन्तपरत्वाद्‌ जगत्कारणत्बं ब्रह्मणो न लक्षणम्‌ , न वाऽन्त- 
यासित्रम्‌ , नियामकत्वं वा तस्य भविठुँ शक्ष्यम्‌। अनेकार्थस्याप्येकस्मिन्‌ 
वाक्य एकार्थत्वस्येच युक्तत्वादू आकाशादिभूताभिएायेणोत्पत्तिः, पर- 
मात्माभिप्रायेण प्रादुर्भाव:, इत्येकेनेच वाक्येनार्थत्रयस्य, अर्थच तुष्टयस्य 
वा बोधासंभवात्‌॥ 


“अन्नात्‌ पुरुष: इत्यादो प्रथम- 
प्रतीतभूतार्थत्वत्यागानौचित्यम्‌ । 


एकार्थत्वस्येव युक्तत्वेऽपि प्रथमप्रतीतलोकप्रसिद्वार्थपरताया अपि 
सम्मतत्वेन तावतेव वाक्यपर्यंवसानात्‌ परमात्मनोऽपि प्रादुभोवबोधा- 
नुपपत्तिंः । परमात्मनोऽन्तयामिण इच जीवस्यापि पुरुषपदार्थत्वेन तत्प्रा- 
दुर्भांवपरताया अप्यापत्त्या “स,वा एष पुरुषोऽन्नरसमयः?” इत्यत्र पुरुष- 
पदेन शारीरस्य ग्रहणमेवोपपन्नम्‌। “तस्येष एअ शारीर आत्मे”त्यपि तदा 
सुसंगतं भवति । पुरि शेते इति व्युत्पत्त्या पुरुषपदस्य शारीरपरत्वमपि नात्र 
विरुद्ध्यते ।। 


सुख्यं पुरुषत्वं जीवात्मन एव, न परमात्मनः । 

“नवद्वारे पुरे देही”इति पुरि: शयानत्वं जीवस्येचावगम्यते। परमात्मा 
हि देहेडपि वतेते, अन्यत्रापि, “इत्यसाधारणेन धर्मेण व्यपदेश: इति 
न्यायादपि मुख्यं पुरुषत्वं जीवात्मन एव । प्राणमयादौ पुरु्रविधत्वाम्नानं 
पुरुषसुक्तगतात्‌ पुरुषादसुं पुरुषं व्याबरतेयितुम्‌। सति ताप्पयंग्राहके लिङ्गे 
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“आकाशस्तलिङ्गादि”ति न्यायाद्‌ आकाश-प्राण-ज्योतिराद्शिब्दानां गौण्या 
तत्तद्वाक्यमात्रे ब्रह्मपरत्वं न केनापि वायेते ॥ 


न चाकाशाधिकरणन्यीयेन पुरुप- 
पदस्यात्र परमास्मपरत्वभ्‌ । 


न चात्र तस्य न्यायस्यावसर इति पूवेमेवोक्तम_, इति ब्रह्मासाघारणलि- 
ङ्गानामत्राभावादू “अन्नात्‌ पुरुषः”? इत्यत्र न पुरुषपदस्य परमात्मपरत्वम्‌ ॥ 
द्‌ एतेन--पुरुषसूक्तमपि--ठ्याख्य़ातम्‌; आकाशाधिकरणन्यायेन तस्य 
गोण्या वृत्त्या कथञ्चन परमात्मपरतायास्तावन्मात्र एवौचित्येन सवत्र 
तदर्थेत्वकल्पनायोगात्‌ ॥ 


एतेन-आकाशादिशब्दानां ब्रह्मण्येव मुख्यत्वमिति-परास्तम्‌। तदिदं 
यद्याकाशाधिकरणसिद्धम्‌, तर्हि तदधिकरणव्युस्पादितन्याययोग्यविषय 
एव तत्‌ । यदि तु कोशादिवशेन, सम्प्रदायविरेषेण वा तत्राकाझ-प्राण 
ज्योतिरादिशाच्दानां सर्वेषां परमात्मपरताया एव युक्तत्त्राद्‌ मुख्याथेपरिग्रह 
एव युक्तः, तर्हि वितथानि साण्येतान्यधिंकरणानि ॥ 


पुरुषपदस्य शरीरपरत्वाभावे वे यर्थ्यम्‌ । 


“स वा एष पुरूषः” इत्यत्र पुरुषपदं तु शारीरस्य प्रकृतस्यात्मत्वेनानु- 
सन्धीयमानस्य पक्षिरूपत्वकल्पनयाऽत्मत्वोपदेशार्थतया “स वा एष 
पुरुषविध एवे”त्युत्तरपर्यायेष्वपि दिरः-पक्ष-पुच्छादिरूपकल्पनया, पक्षि- 
रूपकल्पनापेक्षायां वा; अन्यथा मनुष्यमृगादिशरीराणामपि रारीरत्वात्‌ 
पक्ष-पुच्छादिविभागेनोपासनविधानमनुपपन्नं स्यात्‌ । यथा च पुरुषपदेन 
परमात्मविवक्षया “स वा एषः” इत्यनेन गतार्थत्वात्‌ पुरुषपद्‌ं वितथम्‌, 
तथा पूर्वेमेवोक्तम्‌॥ 


स एष इतिं शरीरगः परामश्यते, न शरीरमात्रमिति सूचनार्थ वा 
“स वा एष पदानि? इति न तत्पदवैयर्थ्यम्‌। परमते, न केवलम्‌, पुरुषपद्‌- 
वेयथ्येम्‌ , किन्तु स वा एषपदानामपि । न च तत्रान्वयोऽपि । तत्र “स वा 
एषः” इति पुरुषपदार्थं परामृश्य तद्गतव्वं पुरुषस्य यदि बोध्यते, तर्हिं पुरु- 
षपद्स्य चतुरथेकत्वात्‌ किं भूतगत्वम्‌, शरीरगत्वम्‌ , जोवगत्वम्‌_, अन्तर्या- 
मित्वं वा विवक्ष्यत इति विकल्पे न जीवो विवक्ष्यत इत्यत्र न कापि 
विनिगमना ।| 
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अन्नरसमयत्वं तु जागरावस्थापन्नस्येव मुख्यम्‌; स्थूल-सूक्ष्मशरीरयो- 
रुभयोरप्यन्नरसमयत्वात्‌ , स्थूल-सूक्ष्मशरीरय्रेरन्नरसत्वस्य “अन्नमशितं 
त्रेधा भवती”त्यादो विशदीकरणात्‌ , जाम्रदबस्थायामेव सर्वान्नरसमयत्वस्य 
साक्षिणाऽऽवेदनात्‌ मन्दमतीनुद्दिश्य स्थूल-सूक्ष्मशरीरमात्मेत्युपदे- 
शार्थ रसमयशाव्दप्रयोगः । तेन स्थूलशरीरादू विविच्य प्राणमयादिना क्रमेण 
सृक्ष्मशरीरविवेकः सुलभो भवति । “नेति नेतिविधयकेकांशस्य निषेधेन, 
तेन च बाढाक्यजातशत्रुसंवादवद्‌ न झुपुप्तमेवाऽऽदायऽऽत्मतत्त्वोप देशः 
किन्तु जागर-स्वप्नावस्थमप्याद्राय तदुपदेश इति लगति । प्रकृतान्नमयप दे 
सुक्ष्मशरीरस्याप्युपलक्षणार्थम्‌ रसपदमधिकमिति तु निष्कर्षः इति तेन च 
'प्रेतशरीरस्य नात्मत्वेनोप देशोऽत्रेत्यपि फलति ॥ 


परमात्मनोऽन्नसदा दिहाऽदावाच्यत्तम्‌ । 


“अन्नात्‌ पुरुपः” इत्यत्रापि पुरुषशब्देन जागरशरीरं सूक्ष्मशरीरसहित- 
मेव विवक्ष्यत इति सूचनाथ॑ रसपदमधिमत एव सार्थकम्‌ । परमते तु 
न केवलमन्नमयपदार्थः न परमात्मा, किन्तु रसपदवेयर्थ्यादू नान्नरसमयो- 
ऽपि; परमात्मनोऽप्राकृतदिव्यमङ्गळविग्रहरवरूपस्य ज्ञानमयेन्द्रियादिवतो 
ऽपि तल्थूल-सृक्ष्मशरीरयोजीवशरीरबदू भोतिकत्वायोगेनान्नरसमयत्वस्य 
बाधात्‌ । तत्र रसशब्दः सारवाची । अन्नरसश्च अन्नसारः अशितस्यान्नस्य 
न्रेघा विभक्ताँऽशः, तन्मयत्वं तु जागरावस्थजीवशरीरस्येव ॥ 


एतेन-“अद्यतेऽत्ति च भूतानि तस्माईन्नं तदुच्यते” इत्यपि--व्या- 
ख्यातम्‌ तेन जागरावस्थस्यान्नरसमयत्वादेवा त्तत्वाय्त्वा दिकमिति ज्ञाप्यते । 
न चेतादृशमद्यत्वम , अत्तृत्वम्‌ , उभयं च परमात्मनः, येन सोऽप्यन्नमयः, 
अन्नरसमयः, अन्नं वा स्यात्‌। न केवलं शरीरं परमात्मकार्यत्वात्‌ परमात्म- 
रुपेण कारणात्मना तदभिन्नम्‌_, किन्तु तत्कारणमन्नमपि तत्कारणमाकाशा- 
दिकमपीति तत्कारणपञ्चतन्मात्राणां व्यस्तानाम्‌_, समस्तानां वा सात्त्विक- 
राजस-तामसानामात्मत्वेनानुसन्धानं कर्तव्यम्‌ । तेन च क्रमेण व्यष्टि- 
समधष्टयज्ञानोपहितस्य, तेन च एकंक्राबस्थापरित्यागेन रुप्तान्तावस्थपरमा- 
त्मनोऽनुसन्धानक्रमेणाखण्डानन्दात्मना ज्ञानेन निविशेषसंबिन्मात्रेणाव- 
स्थानं मुक्ति: फलिष्यतीति वोधयिलुमेब भ्रणुवल्ल्यामन्नादोनामन्नमयादि- 
कारणानामात्मत्वोपदेश आनन्द्स्वरूपान्तेन ॥ 


न च परमतेऽन्नरसमयत्वं परमात्मनः, न चान्नशब्दार्थो भोक्तृत्वमपि; 
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“ओषधीभ्यो5न्नमि”ति कार्यतया प्रकृतस्यान्नस्य ओक्तृपरत्वायोगात्‌ । 
न चान्नात्‌ भोक्तृ; पुरुषस्य शरीरस्योत्पत्तिः; अन्योन्याश्रयात्‌ , अनवस्था- 
पत्तेश्च । जागरावस्थान्नरसमयस्तुतिपरं वाक्यं “अद्यतेऽत्ति च भूतानि” 
इति तु शारीरस्य जीवस्याप्यौपाधिकं भोक्तत्वमप्यन्नरसमयत्वनिबन्धन- 
मिति ज्ञापयितुम्‌ , न स्वन्नशाव्दार्थविवेकार्थम्‌ , येनात्तृत्वमन्नशब्द्स्याथेः, 
तत्सारो वा स्यात्‌ ॥ 

आत्मनः पक्षिरूपकद्पनं द्वासुपर्णवाक्येकवाक्यतार्थम्‌ । 


“तस्येदमेव शिरः। अयं दक्षिणः पक्षः। अयसुत्तरः पक्षः। अयमात्मा। 
इदं पुच्छं प्रतिष्ठा” इति तु स्वयं पक्तिरूपेणोपासकेनाऽऽत्मस्वरूपावबोधपूर्वेकं 
स्वस्यानुसन्धानं क्तेव्यम्‌ , येनान्ततः स्वस्वमनुष्यशरीराभिमानविरहद्वारा 
सोषुपान्तात्माधिष्ठानं विनेवायासं बोद्धु' शक्यत इति सूचनार्थं जागर- 
स्येवाऽऽत्मतत्त्वजिज्ञासोः पक्षिरूपताकल्पनया शिरः-पक्षादिरुपेणावयव- 
विशेषणामुपदेश:, येन जागरादिसुषुप्त्यन्तावस्थात्रयादू विविच्याऽऽ- 
त्मस्वरूपोपदेशः सफलो भवति । पक्षिशरीररूपेणव जिज्ञासुशरीरस्य 
कल्पनायां निमित्तं तु "द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्षं परिषस्व- 
जाते” इति श्रत्यर्थमनुसन्धायाऽऽत्मतत्त्वोपदेशः कतव्य इति दृष्टिरेव ।. 
तत्र च सौषुप्तान्तविविक्तः, तदतीतश्च सुक्त इत्येकेकशरीरात्‌ क्षेत्रज्ञस्य विवे- 
चनद्वारा, तदधीनफळभोक्त्वस्य निषेधद्वारा च युक्तस्य परमार्थतोऽभोक्तः 
प्रत्यगात्मतत्त्वस्योपदेशो झुण्डकायभिमतोऽत्र विवक्ष्यत इत्येव हृदयं 
शिरः-पक्ष-पुच्छादिरपेण मनुष्यशरीरस्यापि कल्पनयोप देशस्य ॥ 

शरीरस्य वृक्ष-रथादिकडपनयाऽऽत्मतस्वोपदेशोऽन्यत्रापि इश्यते । 

शरीरं हि वृक्षरूपेण, रथरूपेण, पुररूपेण चान्यथाऽन्यथा पुरुषम्राह्म- 
सुविज्ञेयरूपभेदेन तत्र तत्रोपदिश्यते । तत्र जीवात्मनः शुकत्वे वृक्षरूपमेव 
शरीरमिति ब्रह्मवह्वीतात्पर्यम्‌। इदं च शारीरस्य जीवत्व एवोपपद्यते, न पर- 
मात्मत्वे। तस्य शरीरभोगेनाभोक्तुः, अभोग्यस्य वा “अद्यतेऽत्ति च भूतानी'- 
त्यत्र न परामशेयोग्यता5पि, इत्यन्नरसमयपदे रसपदमन्नरसमयपदेन 
परमात्मपरिम्रद्दे न सङ्गच्छते, न वा परमात्मनः पक्तिरूपता, पक्ष-पुच्छा- 
दिरूपं वा कुत्रापि प्रसिद्धम्‌ नापि वा तदीयस्य शिरसः, पक्षादेः, पुच्छस्य 
चाप्रत्यक्षस्येद्मिति प्रत्यक्षतया निर्देश उपपद्यते ॥ 

“इदमेव शिर? इत्यादिवाक्यं न परमात्मपरम्‌ । 
्तप्राइवमत्यक्षवदीश्रशिरसोऽपीदमिति निर्देशो लक्षणया 
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परमते, अट्टेतमते तु नेवम्‌। लक्षणा हि तात्पर्यानुपपत्त्या, अन्वयानु- 

पपत्त्या वाऽन्नमयादीश्ध रत्वानिणंयावस्थायां न विकल्पसह्ा । शारीरपरिम्रहे 
७ ७ 

तु नायं दोषः, न वा तत्र वेयथ्येम्‌ ॥ 


“सर्वमेव त आयुर्यन्ती”त्यादिफिलबाक्यानि सर्वेशब्द्स्य शतायुः पर- 
सात्‌ , प्राणमयस्यापि जीवत्वेऽप्युपपद्यते, परमात्मपरिग्रहेऽप्येकांशमात्रो- 
पासनं न मोक्षायेति प्रशंसामात्रपरत्वमेच इलोकस्य ॥ 


““नेतरोऽनुपपत्तेरिः?ति सूत्रादिस्वारस्यमद्दत एव । 


एतेन-“नेतरोऽनुपपत्तेः” इति सूत्रमपि--व्याख्यातम्‌ । तत्रानन्दमय- 
परमात्मताबादे “नेतरोऽनुपपत्तरि”ति जीवादिव्यावतेनार्थमिति संप्र- 
तिपन्नम्‌ , पुच्छब्रह्मवादे तु प्राधान्येन जीवादि-परत्वव्यावर्तनाथेमिति । 
अन्नमयादीनामपि जीवादिपरस्वव्यावतेनाथत्वं तु न सम्भवति; आनन्द्‌- 
मयस्येव सर्वान्तरत्वादिलिङ्गाभावेन परमात्मत्वशङ्काया अभावात्‌ , पूर्वोक्तः 
कारणेरश्नमयादेजीवपरत्वनिर्णयाच्च ॥ 


न चान्नमयपरमात्मत्वाभावे काप्यनुपपत्तिः, प्रत्युत तत्परत्व एव सा । 
“सर्वे वे तेऽन्नमाप्नुबन्ति” “सर्वमेव त आयुयैन्त”त्यादितत्तच्ञ्योकनिर्दि- 
ष्टानि फलानि हिं परिच्छिन्नानि न निःश्रेयसरूपाणि, येन ब्रह्मप्राप्तिफळ- 
निर्देशानुपपत्त्या तेषामपि परमात्मपरत्वं स्यात्‌ । ' न चान्नमयादिज्ञानं 
मोक्षसाधनमात्मज्ञानम्‌ । अत्रोपासनसमुञ्चय-विकल्पपक्षायोगः प्रागेव 
समर्थित: | “तमेवं विद्वानमृत इह भबति” इति तु सवांत्मसर्वाधिष्ठानब्रह्म- 
श्ञानमोक्षसाधनपरम्‌, न तु विष्णुमात्रज्ञानतत्परम्‌, शिवार्कमणिदीपि- 
कोक्तरीत्या सदाशिवज्ञानमोक्तसाधनपरं वा ॥ 


बस्तुतस्तु-पूर्वोक्तरीत्या पुरुपसूक्तान्नमयादिवाक्यानां भिन्नविषयत्वेन - 
न तस्य प्रकृतोपयोग: । अन्यश्च पुरुपः पुरुषसूक्तप्रतिपाद्य:, अन्यश्चान्नमयः 
पुरुषः, प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्दमयपदप्रतिपाद्याः वा ॥ 


अन्नमयादीनां ब्रह्मपरत्वाभावनिष्कर्षः । 


तद्यं निष्कर्षः--अन्नमय-प्राणमय-मनोभय-विज्ञानमयानन्दमयाः 
जाप्रत्स्वप्न-सुघुप्त्यवस्था यथायोगं जीवात्मानः; अन्नादिपरिच्छिन्नत्वेना- 
न्नादिविकारत्वात्‌ , तत्तदन्नादिप्राचुर्याद्ना । यथा चाऽऽनन्द्भ्राचुयेमपि 
सोघुप्स्य जीवस्य जाम्रदादेरप्यन्नादिप्राचुयेतेव, तथा$न्यत्र व्यक्तम्‌ ॥ 
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अत्र मयटो विकाराथत्बं प्राचुयार्थत्व॑ वाउकिश्ित्कर॑ पूर्वोत्तरयोः 
पक्षयोः । शिर:पक्षाद्यवयबयोगो5प्यन्नमयादीनां सर्वेषामपि जीवत्व एव 
स्वरस: ।। 

शारीरत्व-परिच्छिन्नभ्रिय-मोद-प्रमोद[दिसम्वन्धो5प्यत एवोपपद्यते । 
ू्वपूर्वान्यत्वान्यरत्वादिकमप्यन्तिमपुच्छन्रह्मपूर्ववति नामब्रह्मत्वं व्यञ्जयति । 
अन्नमय-प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्दमयानां शोध्यत्वाञ्नानमत्रेव पत्ते 
स्वरसम्‌ । जीवे ब्रह्मशाव्दोऽन्नमयादो वस्तुगत्या सुक्तात्मतत्त्वसाक्षात्कारा- 
नन्तरभावेन स्वतः सिद्धेनोपपद्यते । ऐक्यं त्वनावृतावस्थायामेक्यश्रत्यन्य- 
` थानुपपत्त्या। तथा सत्यपि संसारदशायां भेदेन घटाकाशमहाकाशयोरिव 
आकाश शब्द: । तथाच श्रृतिः-“यावान्वाऽयमाकाशस्तावानेवान्तह्ृ 
आकाशः” इति ॥ 

“ब्रह्म पुच्छं प्रतिछे”ति तु साक्षाद्‌ ब्रह्मणोऽधिष्टानत्वेन । तदप्यान- 
न्द्मयपदाथस्यव जीवस्य, अन्येषां तु परम्परया । अत एवान्नमयादावपि 
ब्रह्मण एव पुच्छत्वेन न निर्देश: । परमते तु पञ्चन्रह्मवादे सर्वेष्वपि ब्रह्म 
पुच्छं प्रतिष्ठेति स्यात्‌; ब्रमणः सवेसाधारणप्रतिष्ठात्वात्‌ ॥ 

भेदन्यपदे शासूत्रस्वारस्यम डे तवादे । 
एतेन--“भेद्व्यपदेशाच्चे”त्यपि-व्याख्यातम्‌। “स यइचायं पुरुषे । 
यऱ्चासावादित्ये । स एकः” इति सुक्तिसाधनं परूपगतसंविदंदास्य, आदि- 
त्यगतसंविदंशस्य च तत्त्वंपदळक्ष्याथस्याभेदश्ञानसुपदिश्यते। पञ्चन्रह्मवा दे 
च सर्वेषां परुषाणाम्‌ , पुरुषविधानाञ्च परमात्मत्वात्‌ पुरुष इति सप्तम्यजुप- 
पत्तिः; अन्यथा सवेत्रापि पूवोक्तरीत्या ब्रह्मप्रतिष्ठात्वोपदेः स्यात्‌ । 
आदित्यगतश्च परमात्मा नान्नमयादिष्वन्यतमः । तयोरंक्योपदेशस्तु यदि 
भेदराङ्कावारणार्थम्‌, तर्हि नान्नमयादीनां ब्रह्मत्वम्‌ ॥ 
“अनन्योऽप्यन्यशब्देन तथेको बहुरूपवान्‌” इति न्याये तुः पञ्चानां पर- 
स्परमिवादित्याद्यन्तरात्मनापि भेदो विशेषक्रतः, इति तदेक्योपदेशवेयथ्यम ,' 
यत्रान्यत्वोपदेशोऽपि परमात्मेक्येऽकिञ्बरित्करः । तद्नुप देशस्थलेऽप्येक्यो 
पदेशो वितथः । तत्र “स यश्चायं पुरुषे । यश्चासावादित्ये” इति सप्तमी 
त्वधिष्ठानतया सद्र्पेण ब्रह्मणोऽधिष्ठानत्वमपेक्ष्य ॥ 


“स यश्चार्यं पुरुषे” इति वाक्यानुपपत्तिदद तवादे । 
न हि नियम्यं नियामकस्याधिकरणम्‌। “मत्स्थानि सर्व भूतानि” इति 


३६४ न्यायसुधा परीक्षां 


नियामकेनिष्ठत्वा म्रानान्नियम्यानाम्‌ । श्रतिरपि--“'यस्मिन द्यौः प्रथिवी 
यान्त रिक्षञ्चोतं च प्रोतं च” “यस्मिन्‌ सर्वाणि भूतानी" त्यधिष्ठानस्येवा- 
धिकरणत्वं गमयति, इति परस्पराध्यासेन परस्पराधिकरणत्वमेव परस्परस्येति 
बक्तव्यम्‌। सति चेवमारोप्यनिष्ठत्वमधिष्ठानस्य संसर्गमात्राध्यासेन सर्वेत्र 
प्रत्ययेषु सदात्मनाऽनुवतेमानेन, स्वरूपसंसर्गा भयाध्यासेन, अधिष्ठान- 
निष्ठतया$ऽरोप्यस्याधिकरणसरेन व्यपदेशा इत्येव नःतिणादरणीया ॥। 


| 
इमामेव नीतिमाहत्य पुरुपादित्ययोरधिकरणखेन व्यपदेश:, तत्रापि 
नियम्ययोरेव भेदः, न तूभयनियामकस्य, इति पुरुषनियामकस्य, आदि- 
त्यनियासकस्य च पुरुपादित्याभ्यां भेदे नियामकस्य परमात्मन एकस्येवात्र 
ब्रह्मणः प्रक्रमात्‌ पञ्चब्रह्मतावाद्स्य हृदयशूलमेब “स यइ्चायं पुरुषे” 
इत्यादि ।। 


“स यश्चायं पुरुपे?? इत्यस्या द्वतता देऽनन्वयः । 


वस्तुतस्तु—नियामकत्वम्‌, अधिष्टानत्वं चेत्यनर्थान्तरम्‌। नियम्यः, 
आरोप्यो वा पुरुपः, आदित्यश्च, इति ब्रह्मवद्लयाम्‌ , भ्रगुवल्लयां चेकेन 
रूपेणा भ्यस्यमानमिदं वाक्यं “ब्रह्मविदाप्नोति परमिति प्रस्तुतव्रह्मप्रत्यग- 
भिन्नपरमात्मस्त्रूपतां द्रढयति। पुरुपश्चात्रोभयत्र नेकान्तेन पुरुष- 
सृक्तप्रतिपाद्यः, किन्तु-शारीरमपीति नियतं स्वीकर्तव्यम्‌ । न हि विष्णुरेव 
विष्णो नियम्योऽपि ॥। 


भेदा मेदञ्यपदे शस्या हेतवादेऽविरोधः । 


को वा विप्रतिपद्यते-सवेपामपकृष्टोत्कृष्टानां जीवानां नियम्यतयाऽ- 
धिकरणत्वेन, आधेयत्वेन वा परमात्मनश्च नियामकतया, अधिष्टातृत्वेन, 
अन्यथा बा तत्र तत्र व्यपदेशेन भेदे । जीवत्रह्मक्यं हि न नियम्य-नियामक- 
भावावस्थामोपाधिक्रीमाश्रित्य, इति भेदाभेदयोः, अविद्या-तत्प्रयुक्तयो- 
सिन्नविपत्रखेनाविरोधात्‌ , नियम्य-नियामकभावावस्थायां तयो भेदाभेदो 
भयात्मकतादात्म्यारोपस्य़ स्वीकारा “नेतरः” “भेद्व्यपदेशादि”त्यादिना 5- 
द्वेतसिद्वान्ते भेदव्ग्रपदेशः, अभेद्‌मादाय(नुपहितस्वरूपमात्रबोधकशन्देन 
घटाकाश इत्यादित्रदू निदेशश्च न व्याहन्यते । सवैथा तु पद्नत्रह्मवादे “स 
यश्चायं पुरुपे” “यश्चासावादित्ये” “स एकः” इति वल्लीद्वयगतमेकरू- 
पमभ्यस्यमानं न ब्रह्मकत्त्रमात्रमहातात्पर्यकं नोपपद्यते ॥ 
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एतेन--““रसँ ह्येवायं लव्ध्वा55नन्दीभवति” “यदा होवष एतस्मिन्न- 
दृश्येइनात्म्येडनिरुक्तेडनिलयने5भयं प्रतिष्टां विन्दते । अथ सोऽभयं गतो 
भवति,” “अन्नमयं प्राणमयं मनोमयं विज्ञानमयमानन्दमयसुपसङक्रम्य” 
“भीषाऽस्माद्वातः पवते” इत्यादिभेद्‌व्यपदेशोऽपि-—-व्याख्यातः ; संबि- 
न्मात्रावरणनिव्वत्तिपयेन्तावस्थायिभे दविषयत्वादस्य सुख्यतत्परत्वाभावात्‌॥ 

तत्र यत्रोपासनाविधिः, तत्र वाक्यस्य शबलन्रह्मपरत्वादू भेद्व्यपदेशो 
न विरुद्ध चते, यत्र तु निविशेषपरत्वम्‌ , तत्र यावत्तत्साक्षात्कारं भेदानुवृत्ति:॥ 

मुक्तात्मनोऽभेदमात्रत्वेऽपि आनन्दी- 
भवतीति चित्रप्रत्ययोपपत्तिः । 

मुक्तात्मनो भेदव्यपदेशास्तु न कुत्रापि । अत एव “रसं ह्येवायं लब्ध्वे”ति 
साक्षात्कारपर्यन्तं भेद्व्यपदेशः। तदनन्तरं त्वावरणनिवृत्त्याऽऽनन्द्‌- 
भाव एवोच्यते । “आनन्दीभवती”ति च्विप्रत्ययोऽनाब्ृतानन्द्भावपरम्‌ ; 
आवरणाभिभवस्यानानन्दतापादकाज्ञाननिवृत्तेः पूर्वमसिद्धायाः पश्चा- 
त्सिद्ध-या: । इदं हि वाक्यम्‌-“आनन्दो ब्रह्मे”ति वाक्यानन्तरं प्रवृत्तत्वात्‌. 
त्रझभाव एव ब्रह्मप्राप्तिरिति निरूपणपरं नानन्दविरिष्टपरम्‌। -अत एव 
“ब्रह्मविद ब्रह्मन भबती” तिवाक्येनेकवाक्यता ॥ 


शरीरभेदेऽपि न कुत्राष्यात्म भेदः । 


वरतुतस्तुअन्नमयादीनि स्थूल-सूक्ष्म-कारणशरीराणि जागरं-स्वप्न- 
सुपुप्त्युपाधिभूतानि, परमात्मपरत्वेऽपि तदीयशरीरभेदा इत्यवश्यं स्वी- 
कते व्यम्‌। न च स्थूल-सूच्म-कारणशारीरभेद॒मात्रेणात्मस्वरूपभेद्‌ः; अन्यथाऽ- 
न्यस्य जागरः, अन्यस्य स्वप्नः, अन्यस्य सुषुप्तिः, पुनरन्यस्य जागरः, तथा 
जीवतः, मृतस्य, जन्मान्तरं प्राप्तस्य च शरीरभेदः, एवं ह्यस्य लोकान्तरं 
गतस्य शरीरं भिन्नमिति कृतहानाङ्कताभ्यागमप्रसङ्ग इति शरीरभे देप्यात्मनो 
वस्तुतो भेदाभावात्‌ पञ्चब्रह्मादो नोपपद्यते; अन्यथा “स यश्चायं पुरुषे । 
यर्चासावादित्ये। स एकः?” इति वाक््यविरोधः स्यात्‌। तथाच न केवलं जाम्र- 
दाद्यपाधिदरीरभेदमात्रेण, किन्तु यावत्सवेशरीरमपि स्वरूपतो नात्मभेद: । 
तत एवान्तःकरण-मायोपाधिकजीवेश्वरयोरपि शरीरभेदेनेब भेद इति 
पर्येवस्यति ॥ 

पत्नम्रह्मतावाद उपपत्तिहीनोऽपि । 

तथा च पञ्चब्रह्मतावादेऽनुमानविरोधोऽपि। तथा च प्रयोग:--विम- 

तानि शरीराणि, मद्रोगायतनानि, शारीरत्वात्‌ ; मच्छरीरवदिति। तत्र 
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स्थूल-सूक्ष्म-कारणशरीराणामेकात्मवत्त्वमादाय सिद्धसाधनवारणाथ विम- 
तानीति विशेषणम्‌ ॥ 


यस्तु देबदत्त-यज्ञदत्ताद्यात्मनां भेदप्रतिभासः, स शारीरभेद्गोचरः, 
नात्मभेदाभिप्रायः । अत एव— 


“न त्वेवाहं जातु नासं न त्वं नेमे जनाधिपा: । 
न चब न भविष्यामः सर्वे वयमतः परम्‌ ॥? 


इति भेदप्रतीतिः शरीरभेदमात्रेणेति भगवत्पादाः। आत्मैक्यं हि 
तस्य संविन्मात्रतादृष्टया.। अत एव योगवासिष्ठं “न खेनाहमि”ति श्लोका- 
जुकरणरूपम्‌-- 


“संचिदाकाशमेवाहं भवानपि जना अपि। 
श्रियामहे नो कदाचित्‌ कुतः संविद्विनश्यति ॥” 


इति। इदमुपलक्षणं सूक्ष्म-कारणशरीरभे देप्यात्मेक्यानुमानस्य । सवेथा- 
त्वात्मस्वरूपेक्यस्येवात्र विवक्षणाद्‌ नात्र प्रत्यक्षादिविरोधोऽपि। अत एव-- 


“सर्वेभूतस्थमात्मानं सर्वभूतानि चात्मनि । 
ईक्षते योगयुक्तात्मा सवेत्र समदशनः ।।” 


इति भगवद्गीता । तेन चोक्तानुमानस्य योगिप्रत्यच्तेणानुग्रहोऽपि व्या- 
ख्यातः, इति जीवानामुपहितानां भेदस्य प्रत्यचेण सिद्धयोक्ताुमानस्य 
्रत्यच्तेण काळात्ययापदेशापत्तिरपिं नावसरति; अञुपहितात्मनेवा भेदस्य 
जीवानां परस्परम्‌, जीवपरमात्मनोइचात्र सिसाधयिषितत्वेन प्रत्यक्षा- 
नुमानयोभिन्नविषयत्वेन च बाध्य-चाधकभावाभवात्‌ । न हि निरुपाधिका- 
स्मनामपि भेदः प्रत्यत्षप्रमाणसिद्धः, इति तदभेदानुमानमबाधम्‌। न 
चोपहितात्मनामभेदः सिसाधयिषितोऽपि। मद्भोगायतनत्बं भूतपूवंगत्या, 
न तु वतेमानतया, येनासक्कउजागरादिभोगाय्रतनत्वं बाधितं स्यात्‌ । तेन 
च तत्तच्छरीरानुपहितरूपेणवाऽभेदे पयंवसानम्‌, इति कथं प्रत्यक्ष 
विरोध: ? 

शारीरभेदेऽप्यात्मा भेदानुमाना देन प्रत्यक्षादिबाघः | 


विमतानीति शरीरपक्षकमुक्तानुमानम्‌, अयथार्थम्‌, प्रत्यक्षबाधितत्वा- 
दित्यनुमानेन प्रकरणसमस्तु नात्र प्रसरति । अधिष्ठानतत्त्वसाक्षात्कार- 
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बाध्यत्वं विषयतः, स्वरूपतःच ज्ञानस्य सोपादानस्य, तदज्ञानप्रयुक्तविषय- 
विषयकस्यायथार्थत्वप्रयोजकम्‌ , न तु भावाभावरूपविरूद्धविषयकत्वमात्रम्‌।। 


न चानुपहितात्मेक्यमधिष्ठानाज्ञानप्रयुक्तम्‌ ; वाधकत्वेनाभिमतमात्मा- 
भेदज्ञानं ह्यधिष्ठानतत्त्वसाक्षात्कारः; विरुद्धयोरपि गोत्वाश्वत्वयोरेकन्न 
विरुद्धेकदर्श 
श्रमद्शनेन नस्य विरुद्धान्तरबाधकत्वायोगात्‌ ॥ 


बाधकत्वं हि तत्रोभयाधिष्ठानतत्त्वसाक्षात्कारस्य । तथा चाधिष्ठान- 
सात्तात्कारबाध्यविषयकत्वमत्र प्रकरणसमः, उपाघिर्वा । तत्रेक्यं पारमार्थि- 
कम्‌ , भेदस्तु व्यावहारिकः, इति व्यावहारिकभेदज्ञानेन नेक्या नुमानस्य 
बाधः । वहू यौष्ण्यानुष्ण्ययोर्मण्यादिप्रतिबन्धदशायां बह्योष्ण्याज्ञानप्रयुक्त 
वहूथनोष्ण्यानुभवः वहिितत्त्वसाच्षात्कारेण वाध्यते प्रतिबन्धविगमे 
व्यवहारदद्यायामेव झुक्तिरजतादिज्ञाननत्‌ , इति वहयनीष्ण्यज्ञानमयथा- 
थेमिति युक्तम्‌, नेवमत्र संवित्स्वरूपज्ञानस्य बाधकत्वम्‌, प्रमाणजन्य- 
वृत्त्यात्मकाधिष्ठानसाक्षात्कारस्येव सवेबाधकत्वेन तस्य स्वभेद्भ्रत्यक्षादिना 
बाधासृतेन निर्विषेण सर्पेण भेकभक्षणमेब । तथाच प्रकरणसमेऽत्र 
प्रमाणविरुद्धत्वरूपहेत्वसिद्धिः ॥ 

प्रत्यक्षाचुसानीस्तामागमाबाघायागः i 


न हि शुक्तितत्त्वसाक्षात्कारो रजतत्रत्यक्षविरुद्धत्वेनाप्रमाणम्‌ , 
इति शुक्तितत्त्वविरुद्धरजतप्रत्यक्षमेब प्रभाणम्‌ , न तु शुक्तिरियमिति 
कोऽपि ज्ञानमिति वक्तुमोष्टे। न हि विरुद्धविषयकत्वमात्रं प्रत्यक्षस्य 
बाधकत्वप्रयोजकम्‌ ; रजतप्रत्यक्तेण शुक्तिप्रत्यक्षस्य वांधापत्तः, किन्तु 
बाधकाधिष्ठानतत्त्वप्रत्यत्तत्वमेब बाधकत्वप्रयोजकम्‌, वाधकप्रमाणस्य 
प्राबल्यम्‌ वा; अन्यथा देहात्मप्रत्यक्षेणापि तदनात्मत्वपरश्रुतेबाधापत्ते:, 
इति ब्राह्मणेन सुरा, पेया, द्रवद्रव्यत्वात्‌ , क्षीरवत्‌ इत्यनुमानमपि 
व्याख्यातम्‌, अपौरुषेयत्वेन प्रबलागमविरुद्धत्वेन तस्य बाधात्‌ ॥ 


अत्र सुरापेयत्वानुमानं यदि पानयोग्यत्वमात्रेण, तहि तस्य न. 
केनापि प्रमाणेन बाधः। यदि सुरापानम्‌, नाधमेः, द्रवद्रव्यपानत्वात्‌ ; 
क्षीरपानवदिति, तर्हि धमांधमयो: श्रत्येकाम्यत्वात्‌ श्रतिविरुद्धमुक्तानुमानं 
न श्रुतिबाधनत्तमम्‌ ; केवळबुद्धयगोचरत्वादू धर्माधमेभावस्य, इति नाभा- 
ससाम्यम्‌ ।| 
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एतेन--घटः, चितिः, चेतनो धा प्रमेयत्वादित्यनुमानमपि--व्या- 
ख्यातम्‌; दृष्टान्तासंप्रतिपत्त, आत्मनो घटादिवदप्रमेयत्वेन दृष्टान्ते 
हेत्वसिद्धे्च ॥ 


आत्मा, जडः, ज्ञानानाश्रयो वा; वस्तुत्वात्‌ , घटवदित्यनुमा ने वस्तुत्वं 
यद्यबाध्यत्वम्‌_, तहि दृष्टान्ते हेत्वसिद्धिः । एवमात्मा पक्षोऽत्र विशिष्टजीवः, 
अनावृतसंविन्मात्रं वा । आद्येऽपि ज्ञानपदेन स्वरूपज्ञानं विवक्षितम्‌ , आहो 
बत्तिरूपम्‌। तत्रानावृतसंबिन्मात्रे निधेमंके सवेबाधो पलक्षितस्वरुपे वस्तुत्व- 
रूपहेतोरभावेन हेत्वसिद्धिः; सधर्मकत्वेन सोपाधिकत्वं च । ज्ञाना- 
ना श्रयत्वसुभयविधज्ञानपच्तेऽपि व्याहतम्‌। अहमर्थपक्षतायां तु तत्रापि 
रूपज्ञानधमित्वरुपज्ञानाश्रयत्वा भावात्‌ सिद्धसाधनम्‌ । वृत्तिरूपज्ञाना- 
भ्र यत्वमप्यन्तःकरणस्यंब नात्मनः, इति तत्रापि सिद्धसाधनमेव । जडत्वमपि 
जड़कस्वभावर्चं वा, जडत्वमात्रं वा । तत्र {द्वितीये जडाजडस्वभावस्य 
जडत्वमपि वर्तेत इति सिद्धसाधनम्‌। आये त्वनात्मत्वमुपाधिः, अनौपाधि- 
कस्य तस्य साध्यव्यापकत्वम्‌, दृष्टान्ते साधनाव्यापकत्वं च ।। 


संथा तु नान्नमयादयस्तत्तच्छरीरिभेदोपाधयो नानौपाधिकभेदवन्तः, 
जीवात्मनः, परमात्मनो वा तद्भेदस्य शरीरभेदोपाधिकस्यानोपाधिकत्वा- 
भावात्‌। औपाधिकस्तु भेदस्तत्र सर्वेपामविवादास्पदम्‌ , इत्यन्नमयशब्देन 
जीवात्मविवक्षायामनोपाधिकत्वम्‌_ , इति भेद्रहितप्रत्यगात्मस्वरूप एवोपदे- 
शपरम्परायाः पर्यवसानम्‌ ॥ 


तथापि स्वाधिष्टानसंविन्मात्रस्वरुपेण तदेव वस्तुगत्या शोधिततत्पद्‌- 
लक्ष्यार्थाऽपि, इति प्रत्यगात्मन्यनौपाधिके सर्वांधिष्ठानतया ब्रह्मपदप्रयोगः, 
संविन्मात्रस्य प्रत्यगात्मनोऽज्ञानाविषयतयाधिष्टानत्वाविरोधात्‌ , विदि- 
रूपेण जीवोपादनताया एव भामतीमतेऽपिं कल्पतवादौ निरासात्‌ । 
अन्नमयादिशब्देनोपाधितया तत्तत्कोशविवत्षायामप्युपास्यतया प्रत्यगात्म- 
स्वरूपोप देझाद्वारोप देराविषयतयाऽन्नमयादिवाक्यानां जीवात्मपरत्वमेव, 
न कोशमात्रपरत्वम्‌_, प्रकृतिपरत्वम्‌ , परमात्मपरत्वं वा । तत्त॒ पुच्छन्रह्म- 
वाक्यस्यंब ।। 


अन्नमयायुपसंक्रमणस्प्र पञ्चत्रह्मवादेऽलम्भवः । 


एतेन-“अन्नमयमात्मानमुपसंक्रामती ”त्यन्नमयादेरात्मत्वनिर्देशोऽपि- 
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व्याख्यात: । अन्न मयादिशब्देः तत्तत्कोशोपहितजागराद्यवस्थात्मस्वरूपस्यव 
विवक्षणात्‌ , तत्तत्कोशोपहितरूपेण क्षेत्रज्ञस्य विवेकविधया मुख्यात्मस्वरू- 
पोप देशट्टारतयोपाधिकभेद्वदात्मस्वरूपस्येवान्नमयादिपदार्थतायाः स्वीका- 
राच्च न मुख्यात्मस्वरूपत्वे, .तत्रापि परमात्मस्वरूपत्वे वा न तात्परयम्‌ ॥ 


उपसङ्क्रमणं चात्र पूेपूर्वोपाधिविविक्ततयोत्तरोत्तरस्वरूपविज्ञानमेव, 
न तु प्राप्यत्वम्‌ ; “स एकः। स य एवंवित्‌ । अस्माल्लोकात्‌ प्रेत्य” इति 
प्रकृत्य प्रवृत्तस्य “एतमन्नमयमात्मानसुपसङ्क्रामती त्या देरतुपदम्रसतुते- 
क्यविरूद्धाप्राप्यपञ्चब्रह्मोपदेशपरताया अयोगात्‌ ॥ 


आत्मस्वरूपं हि बाह्यप्रपञ्रेऽहं-ममताद्यध्यासेन तदात्मतयाऽनुसन्धीयमान्नं 
बाह्यप्रपञ्चतः पुत्र-मित्र-कळत्र-वित्तादितः प्रथग्विज्ञाय तत्राहंत्व-ममताभि- 
सानं परित्यज्य क्रमेण स्थूछ-सूचम-क्रारणशरीरात्मताबुद्धिमपि विहाय5ना- 
वृतसंबिन्मात्रयाऽवस्थानमेव ब्रह्मप्राप्तिरिति ह्यक्तप्रकरणारथः॥ 


उपहितस्वरूपस्य तत्तदुपाधिविरहितरूपात्मना ज्ञानमेव ्यपसङक्रमणम्‌ । 
अत्रोपसंक्रमणं फळतोऽतिक्रमणमेव; तत्तदुपाधिविरहितरूपेण विज्ञानात्‌ । 
अतिक्रमे वक्तव्य उपक्रमप्रयोगस्तु तत्रोपाधित्यागमात्रं साध्यते, स्वरूपं तु 


सिद्धमेव सवेदेति सूचनार्थम्‌। अतो नात्रातिशन्दाध्याद्दारादिदोषाः ॥ 
तत्तदभिमानत्यागमात्रं मरणम्‌ । 


“अस्माह्लोकात प्रेत्ये”त्यप्याविद्यकसवेविषयकप्रपञ्चतो विविच्याऽऽत्म- 
स्वरूपज्ञानमेच विवक्षति। तदेव हि मुख्यं मरणं नाम । स्थूलशरीरवियोगः 
प्रसिद्धं मरणम्‌। लोकादेव वियोगोऽपि मरणमेव । वियोगश्चात्र तत्र तत्र 
ममताभिमानत्यागमात्रम्‌; अन्यात्मताबुद्धित्यागो वा । तेन च स्वरूपज्ञानस्य 
स्वयमन्यात्मना ज्ञातस्य तदात्मताबुद्धिवियोगस्येच मरणपदार्थत्वात्‌ , स्वश- 
रीरेष्वात्मताबुद्धिरविहेयेति फलति ॥ 


इद्ख मरणमभिमानत्यागमात्ररूपमपि पुनजेन्मविरूद्धत्वाद्‌ वस्तुगत्या 
मुक्तिरेव । अत एव “येयं प्रेते विचिकित्से”त्यत्र प्रेतशब्देन युक्तात्मनो ग्रहणं 
सर्वेषु प्रस्थानेषु । तत्र ब्रह्मवल्ल्यामानन्दमयस्यावस्थात्रयविविक्तप्रत्यकस्व- 
रूपज्ञानमुपदिष्टम्‌। तावता तु न ब्रह्मात्मता, सवात्मता वा। तत्तु तत्पदार्थस्य 
संशोधनेन तदात्मतयाऽपि साक्षात्कारेणवेति ब्रह्मवल्लयां तत्पदार्थशोधनं 
सिद्धवत्कृत्योपदिष्टस्येव भ्रगुवह्लयां पुनरपि संशोध्य जीव-त्रह्मक्योपदेशः । 
४ 
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तत्फळं तु सावोत्स्यं सामगानक्रमेणानुक्रम्यते । अवस्थात्रयातीतजीवतत्त्व- 
ज्ञानमात्रं पूवत्र, अतीतकारणभावानावृतसंविद्रपज्ञान-सावात्म्यनिरूपणपू- 
घंकमुत्तरत्रेति निष्कषंः ॥ 


तत्तदुपाधिविरहेण जीवेश्वरस्वरूपज्ञानमेव ब्रह्मवेदर्न नाम । तत्फलं च 
सर्वात्मत्रह्ममाव इति बोधयितुं ब्रह्मग्राप्त्युपदेश एवात्र । सवेथा त्वन्न- 
मयादय: केवलं कोशाः, न पञ्च परमात्मनः; अन्यथोभयत्र पञ्चपरमा- 
त्मनामेवोपदेशे विवक्षिते किमर्था भ्रगुवद्ली? किंमथ वा5न्नमयाद्युप- 
सङ्क्रमणं भ्रगुवह्लयामपीति पुनरुक्तिशङ्का दुष्परिहरा ॥ 


पज्चब्रह्मतावादे श्रुतिविरोधः । 


“अन्नसय-प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्दमस्ा से शुद्धयन्तामि”ति 
श्रत्यन्तरसिद्धो निर्गलितात्मस्वरूपविवेक एव कोशाभिधत्तेत्रेभ्य उपसङक्र- 
मणम्‌, इति फलतोऽतिक्रमणमेवान्नमयादीनां कोइामतिक्रम्य विवेचन- 
सुपसङ्क्रमणपदार्थः, इति तदा तदा तत्र तत्रोपपादितं त्वंपदार्थशोघनमेन 
व्रह्मवल्ल्यथे:, इति पञ्चब्रह्मादोऽयं श्रत्यन्तरविरुद्धः ॥ 


दाव्दान्तरादन्नरसमया दिभेदायोग: । 


यत्त—तेऽन्नमयाद्यः, एते त्वन्नरसमय इत्युपक्रमात्‌ , “रसो घे सः” 
इति वाक्यशेषाञ्चान्नरसमयाद्य:, इति शब्दान्तरन्यायनाडन्ये भवि 
ष्यन्ति, इति नात्र पत्नब्रह्मचादविरोधः-इति, तद्दम---“अज्ञात्‌ पुरुषः” 
इत्युपक्रम्यान्नरसमयस्याऽऽत्मत्वेनोपक्रमात्‌ , दारीरमय इत्यर्थेबोधनार्थत्वेन 
रसपदप्रयोगात्‌ , प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्दमयादौ तेषामपि कथ- 
श्न तन्मात्रपञ्चभूतकार.त्वेऽपि प्राणादिकायस्या न्यस्यात्रानिदेशात्‌ , स्थूल- 
सूक्ष्म-सूक्ष्मतरोपाधिभेदेन प्राणाद्य॒पहितानामेव प्राणमयादिशब्दार्थत्वेन 
ग्राणरसादीनामप्रसिद्धत्वेन रसपदानुषङ्गेन प्राणमयादीनां वक्तमशक्यत्वात्‌ , 
रसो वे स: । रसं ह्येवायं ळब्ध्वाऽनन्दीभवति” इति साक्षादानन्दमया- 
धिष्ठानमात्रपुच्छन्रण एव--“आनन्दो ब्रह्मेति” वाक्यशेषगम्यत्वात्‌ , 
मयडर्थपरित्यागेन तख्रक्रतिमात्राम्रानेनेव प्रत्यगन्रह्मरूपत्बोपसंहारात्‌ , 
रसो वे सः” इति रसपदस्यान्नरसमयाद्य पलक्षणत्वे “रसं ह्येवायं लब्ध्वा 5- 
नन्दीभवति” प्राणी भवति विज्ञानीभवतीति योजनायामन्नमयस्य, 
प्राणमयादेश्व तत्कारणात्मताभावः, भस्मसाद्‌ भावः, अचेतनप्राणभावः, 
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ताटशमनो भावः, विज्ञानभांवो वा फळमित्यापत्त्या ब्रह्मोपासनफळं भस्म- 
सादूभावादिकमित्यापत्तेः, उत्तरत्र वहीद्रयेऽप्यन्नमय-प्राणमयादी- 
नामेवा“न्नमय-प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्दमया मे शुद्धयन्तामि”ति 
शोध्यत्वेन परामृष्टान्नमयादिपद्‌साहृश्येनात्र प्रत्यभिज्ञानेनाशब्दान्त- 
रत्वेन तत एतेषां भेदायोगाच्च न क्षोदक्षमम्‌, इति बहीदूयस्यापि न 
पञ्चन्रह्मवादे तात्पर्यम्‌ ॥ 


अन्नमयादीनां कोशानाम्‌ , तद्विविक्तात्मस्रूपस्य चोपदेशः । 


अन्नमयादिद्वारेण तत्तदधिष्ठानसंबिन्मात्रस्य तत्त्वंपदार्थस्य क्षेत्र-क्षेत्र- 
ज्ञविवेकविधया, स्थूला रुन्धतीन्यायेन च तत्तठुपाधिविविक्तात्मना जीव-ब्रहम- 
क्यस्य निर्विशेष-सच्चिदानन्दाखण्डस्वरूपबोधन एव तात्पयम्‌ , न तु सविशेष 
मात्रवोधने, इत्यन्नमयाद्यः पञ्चापि तत्तत्कोशोपहितजीवपराः, प्राधा- 
न्येन प्रतिपाद्यत्वं तु पुच्छब्रह्मण एव ज्ञेयत्वेन “ब्रह्मविदाप्नोती”ति परमो- 
प्रान्तस्य, इति तत्परतयेब - “आनन्दमयोऽभ्यासादि”त्यादीनि सुत्राणि । 
पूर्वपूवोन्यान्तरात्मतया, सर्वान्तरतया च* “तस्येष एव शारीर आत्मा” 
इत्यानन्द्मयपर्यायान्तेऽपि श्रूयमाणस्य वाक्यस्यान्यथा स्वरसं गत्यनुपपत्ते- 
रित्यद्वेतसिद्धान्त एव सूत्रस्वारस्यम्‌॥ 


आनन्दमयसूत्राभिमतन्यायस्वरूपविवेकः । 


अत्राऽऽनन्द्मयपदं सूत्रे तत्पर्यायपरम्‌ । ततश्चानन्दमयपदं- 
धटितपर्यायः, ज्ञेयतया प्रस्तुतन्रह्मप्रधानः, परमोपक्रान्ताभ्यस्यमानब्रहम- 
शच्द्घटितवाक्यशेषवत्त्वात्‌, यत्‌ परमो पक्रान्तयच्छन्द्घटिताभ्यस्यमानय- 
च्छच्द्वत्‌ , तत्‌ तत्प्रधानम्‌। यथा “उपांशुयाजमन्तरा यजत्यजामित्वाये”ति 
वाक्यं परमप्रस्तुताजामित्वरन्दघटिताभ्यस्यमानोपांशुयाजमन्तरा यजतीति 
वाक्यशेषवत्‌ , तदुपांशुयाजविधिप्रधानम्‌, न तु विशद्बिधिबाक्यघटित 
विष्ण्वग्नीषोमीयादिप्रधानानेकयागानुवादमात्रम., किन्तु स्वतन्त्रयाग: ॥ 


अयमेव न्यायोऽत्रापि-परमप्रकान्तस्येकस्य श्रह्मणो मुख्यस्योपसंहृ- 
तस्या भ्यस्यमानस्य, “स यइचायं पुरुषे” इत्यादिनोपपाद्यमानस्य च प्राधा- 
न्येन ज्ञेयन्रह्मत्वस्वीकारे | 


निर्दृष्टं “विकारशब्दा दि? तिसूत्राभिप्रेतन्यायस्वरूपम्‌ । 
तथांहि—अन्नमयाद्यः, पञ्चकोशोपहिता जीवाः, विकारार्थमयडम्तः 
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पद्प्रतिपाद्यत्वात्‌, “अन्नमय-प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्द्मया मे 
शुद्ध'यन्तासि”ति वाक्यगतान्नमयादिवत्‌। न चास्य “योऽयं विज्ञानमय: 
प्राणेष्वि”ति वाक्यघटके विज्ञानमये परमात्मनि व्यभिचारः; तत्र मयटः 
प्राचुयार्थकमयडन्तप्रतिपाद्यत्वेन साध्य-हेत्वोरुभयोरप्यभावात्‌ । न चात्रापि 
हेत्वसिद्धिः; विकाराथमयडन्तप्रायपाठपतितस्यास्य तद्‌र्थकमयडन्तशाब्द- 
प्रतिपाद्यत्वस्यावश्यं स्वीकार्यत्वात्‌ । “योऽयं विज्ञानमयः” इति तु परमात्म- 
प्रकरणगतम्‌_, इति तद्वाक्यस्य नेवम्‌, इति न तत्र व्यभिचारः ॥ 

यथाच प्राचुर्यार्थत्वेऽपि सौषुप्त-जीवन्युक्तसाधारण्यमानन्दप्राचुर्यस्य, 
तेथा पूर्वेसुपपादितम्‌, इति तदर्थत्वेऽपि न ब्रह्मत्वमन्नमयादीनामानन्द्‌- 
मयान्तानाम्‌। अत एवाऽनन्दमीमांसा-“स एको ब्रह्मण आनन्दः । श्रोत्रियस्य 
चाकामहंतस्ये”त्यकामहतश्रो त्रियसाधारण्यमानन्दप्राचुर्यस्येत्युपपादनपरोप- 
पद्यते ॥ 

निष्टं मान्त्रवर्णिकसून्नाभिप्रेतन्यायस्वरूपम्‌ । 

मान्त्रवणिकन्र्माधिकारस्तु यद्यप्यन्नमयादौ वर्तते; तथापि पुच्छब्रह्म- 
वदू न ज्ञयकोटिप्रविष्टतया, किन्त्वन्नब्रह्मोपासनस्योक्तार्थवादविध्युन्नेयस्य 
प्रशंसार्थतयेब सः, इति न स किश्धित्कर:, अमान्त्रवणिकत्वाद- 
न्रादिब्रह्मतारछोकानाम्‌। “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठे” त्यत्र तु मान्त्रवर्णिकन्रह्मरा- 
ब्द्‌:, इलोकेडपि तेनेवाभ्यस्यमानेन परामदीइचेति ततो विशेषः ॥ 


पुच्छ्न्रह्मण एव प्राधान्यम्‌ , नान्नमयादेः । 


अयमेव न्यायो “योऽयं विज्ञानमयः” इति विज्ञानमयवाक्येऽपि; परमा- 
त्माधिकारस्य समानत्वात्‌ । अन्नमयादिपर्याया हि सर्वे मान्त्रवणिकं ब्रह्म 
स्थूलारुन्धतीन्यायेन बिज्ञापयितुमेव समनुक्रान्ता: , न स्वप्नाधान्येन पुच्छ 
त्रह्वावाम्यवत्‌ । पुच्छत्वेनाम्रातमपि ब्रह्म स्वप्रधानम्‌; तद्वेदनस्येव 
मोक्षसाधनतया मन्त्र-ब्राह्मणयो: प्रवृत्तत्वात्‌ ॥। 


आनन्द्मयब्रह्मतायां तु त्रण एकस्येवाबयवावयविभावापत्तिः । न च 
सावयवं ब्रह्म । अन्नमयादौ तु न ्रधान्येनाप्राधान्येन चोपास्यकोटौ वा 
ब्रह्मण आम्रानमपि, इति तेपां चतुणी ब्रह्मत्वकथा हेयेव ॥ 


पुच्छत्रह्मवाद एवाभ्यासादीनामन्वयः । 


अभ्यासो5पि ब्रह्मण इव न कुत्रापि पर्याये वाक्यशेषे। उक्तस्य पुन- 
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रुक्तिह्लीभ्यास: । साऽपि नान्यपरतया । न च सा कुत्रापि पुच्छब्रह्मेक्य-त- 
च्छेषतां विना । ब्रह्म चाधिष्ठानतयाऽत्रोपरुह्ृतं निर्विशेषं न सावयवमिति 
पुच्छत्रवाद एवाभ्यासादिहेतूनामन्वयः, न तु पञ्चन्रह्मयादे। न 
ह्यन्नमयादिषु पुच्छतया, अवयवितया वा ब्रह्मणो निर्देशः, इति “येऽन्नं 
ब्रह्मोपासते” इति ब्रह्मशब्दाम्नानं न पुच्छब्रह्मण इवाभ्यासः, उक्तपुनर्क्ते 
रन्नमयादिस्थलेऽभावात्‌ ॥ 


अन्नादौ न ब्रह्मशब्दाभ्यासः । 


एतेन बह्कयन्तरे “अन्नं ब्रह्मेति व्यजानादि”ति वाक्यमादायाभ्यासोऽपि 
पराहतः । तत्रापि नान्नमयादिब्रह्मत्वाम्नानं प्राधान्येनोभयत्रापि। भ्रगु- 
वह्यामन्नस्य ब्रह्मत्वेन प्रशंसनं कारणस्तुत्या कारस्तुतिमात्रम्‌; अपां 
प्रशंसया वेतसशाखायाः “आपो वे शान्ताः” इति स्तुतिवत्‌ , न स्वप्ना- 
धान्यं तत्र ॥ 
तत्र ब्रह्मवल्लयां कार्य द्वाराऽऽत्मोपदेशः, भ्रगुवल्यां!तु कारणद्वारा। अत 
एव तत्र कार्यद्वाराऽन्नमयस्योपस्थापनम्‌, अत्र तु “यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते इति कारणक्रमेण, इति भिन्नविषयत्वाद्‌ न वह्लीट्टयो 
क्तयः पुनरुक्तय:, किन्तु स्वतन्त्रो क्तयः, इति वही द्वयस्यक्यमभिप्रेत्याभ्या- 
सोपपादनमत्रासम्भवि ॥ 


भ्ठगुवल्लया अप्यन्नादिब्रह्मतायां न तात्पर्यम्‌ । 


तत्र भ्रगुवल यां ब्रह्मप्रइनस्य कारणं ब्रह्मेत्युत्तरम्‌ , अत्र तु न प्रश्‍नोत्तरे, 
न वा कारणस्य प्राधान्येनोपक्रमः, तेन सुखेन वाऽऽत्मतत्त्वोपदेशः, किन्तु 
सिद्धं देहात्मवादमपरिहाय तन्मुखेनेवात्मतरवे बुद्धेरबतारणमिति तु 
विशेषः । न हि पुच्छं ब्रह्मेवान्नमयादय आनन्दमयान्ता ब्रह्मतयोपदिष्टाः, 
किन्तु तउज्ञानोपायतया, इति श्लोकेऽन्न-प्राण-विज्ञानमात्रस्य ब्रह्मसा- 
मानाधिकरण्यमात्रेणान्नमय-प्राणमय-विज्ञानमयानां न ब्रह्मत्वमवधारयितुं 
शक्यम्‌ ॥। 


घ्रह्मवल्छी-भ्रगुवल्ल्योरमुखभेदंन निविशेपत्रह्मपरत्वम्‌ । 
न चात्राप्यन्नमयादीनां ब्रह्मसामानाधिकरण्यम्‌ , मनोमयानन्दमय- 


योस्तु न मयदप्रकृतेरपि ब्रह्मसामानाधिकरणम्‌॥ भ्रगुवलयां तु सत्यः 
मस्ति, ज्ञयतयेवान्नादि-त्रह्मणो: सामानाधिकरणम्‌। परं तु नित्यानन्द- 
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स्वरूपस्य ज्ञानोपायतया । अत एव आनन्दपर्यन्तमेव “तपसा. ब्रह्म विजि- 
ज्ञासस्व” इति पुनः पुनब्रेह्मज्ञानाय वरुणेन नियोगः। आनन्द्स्वरूपाव- 
धोधनानन्तरं तु “सेषा भागेबी वारुणी विद्या परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिता” इति 
रत्ये बिज्ञानसमाप्तेरनुवचनम्‌ ।॥ 


'गुवल्ल्यामेकस्येव ब्रह्मणः, न तु पञ्चवह्मणासुपदेशः | 


तत्र “अधीहि भगवो ब्रह्मे”ति वरुणं प्रत्युपगम्य न्रह्मस्वरूपस्यव प्रश्नः, 
न तु पत्चन्रह्मस्वरूपाणाम्‌, येन तेषामेव पूवं कार्यरूपेणोपदिष्टानां कार- 
णरूपेणावगमाथ प्रश्नः, उत्तरं च स्यात्‌ , इत्येकेकस्वरूपज्ञानानन्तरसुत्तरो- 
त्तरस्वरूपावधारणार्थमुपसर्पणम्‌, पुनः पुनविचाराथं नियोगश्चेति 
कल्पना चोपपद्यते, इति भिन्नविषयत्वाद्वहीद्वयस्य, सुखभेदेन द्वारतया 
प्रवृत्तत्वाच ब्रह्मसामानाधिकरण्येन श्रगुबहयामन्नन्रह्मसामानाधिकरण्येन 
ब्रह्मव्ठयामप्यन्नमयादीनां न ब्रह्मत्वोपपत्तिः ।। 


ब्रह्मनछ््यासुपदिष्टा अन्नमयादय एव भ्रगुवल्यां नोपदिष्टाः, न वा स 
एव प्रकारभेदोऽत्रापि, इति “अन्नं प्राणं चक्षु: श्रोई मनो वाचम्‌” इत्यन्न- 
मयांदीनां पञ्चानां स्थाने प्रथमतः षण्णामुपदेश:, तथा पूर्वेत्रान्नमयादि- 
कायेरूपेणोपदिष्टस्यान्नाद्कारणरूपेण निर्देशम्चानुपपन्नः । तत्र बण्णामन्न- 
शब्देनान्नमयप्रकृतिम्‌ , मनश्चक्षुरश्रोत्रेविज्ञानमयप्रक्रतिं चोपदिइयानन्द- 
मयप्रकृतेरानन्द्स्योपदेशेन ब्रह्मस्वरूपावगमे जगत्कारणत्वस्य द्वारस्य 
'चोपदेशेन विशदमिदँ प्रतीयते-जगत्कारणत्वसुखेनावगमो चिज्ञान- 
मयान्तस्य विराडिढरण्यगभात्मकस्य व्यष्टिविश्व-तेजसरृष्टान्तेन भवितु- 

महेति । अन्तर्यामिणस्तु मूलाविद्योपहितस्य प्राज्ञदष्टान्तेन श्रवण-मनन-नि 
दिध्यासनाभ्यासपाटवेनेब सः ॥ 


पुनरुपसर्पण-विचारसमास्तिः परमव्योमन्येकत्रेव । 


तात्पर्यं तु कार्य-कारणभावपयेवसानमन्नमयाद्यानन्दमयान्त-तत्प्रकृत्य- 
न्नाद्यानन्दान्ते, तदप्यानन्दात्मनाऽऽव्रृतावस्थायामेव। तस्येव पुनः पुनमेनन- 
निदिध्यासनाभ्यां त्वानन्दस्वरूपसाक्षात्कारे ब्रह्मतत्त्वस्याखण्डस्य ज्ञानम्‌ । 
अन्नादीनां ब्रह्मतया ज्ञानानन्तरं पुनरुपसर्पणविचारनियोगवदू आनन्द- 
स्वरूपस्यावगमानन्तरं  पुनरुपसरपण-विचारनियोगाभावाभ्यामवगम्यते 
इति न कारणतयाऽविद्योपहितरूपेण ज्ञानमात्रेण ्रह्मावगमसमाप्तिरिति ॥ 
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तथा सोपुप्तानन्द्मयात्मना ज्ञानमात्रेण न प्रत्यगात्मज्ञानसमाप्ति:, 
किन्तु तस्येवानन्दस्याविद्यास्थाने तन्निवतेकवृत्त्युपधानेनेव ब्रह्मस्वरूप- 
साक्षास्कारनिष्पत्तिः, अनावृतसंविन्मात्रता वा ब्रह्मण इत्यवगम्यते । इदं 
चानन्दमयाधिष्ठानतया निर्विशेषप्रत्यगात्मज्ञानमिब मूलाविद्योपह्विताधि- 
ष्ठाननिर्विशेषपरमव्योमासङ्गाकाशपद्वा च्यनिर्विशेषस्वरूपज्ञानमे वेति म- 
त्वव “संपा आगेवी वारुणी विद्या । परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिता” इति श्रुतिः स्वयं 
श्रावयति। तेन चाबगम्यते--तथा स्वरूपावगमो न साधनावस्थायाम्‌ , किन्तु 
सिद्धावस्थायामेव, इति तत्स्वरूपसाक्षात्कारपयन्तं तपइशब्द्बाच्यवि चारस्य 
न समाप्तिः-इति । सब चेदं “परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिते”ति. प्रतिष्ठितपद्‌- 
श्रवणाद्बगम्यते । अधिकं तु वातिके--विशदम्‌ ॥ 

कारणत्त्रस्य तरस्थविधया छक्षणत्वम्‌ । 


“यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते” इति कारणत्वेन ब्रह्मस्वरूपोप- 
देशस्तु तटस्थलक्षणविधया मूलाविद्योपहितपयेन्तमेव विचारपर्यंचसानम्‌ , 
तन्निवर्त कज्ञानस्य श्रवण-मननाद्यभ्यासपाटवेन त्वानन्दाकारवृत्त्युद्ये तया$= 
विद्यायां निञ्रृत्तायां त्वनावृतसंविन्मात्रमवशेषितमेव ब्रह्मतत््वमखण्ड- 
मिति सूचनार्थम्‌, यथा शाखाद्वारा चन्द्रस्योपदेशो यथाबचचन्द्रस्वरूप- 
बिज्ञानाथ शाखा लक्षणम्‌ ॥ 

शाखाचन्द्रन्यायो हि ज्ञानद्वाराऽज्ञातस्वरूपज्ञानं वस्तुतस्तद्रूपेणापि, 
इति चस्तुगत्याऽक्रारणस्यापि ब्रह्मणः कारणात्मना संनिकर्षीत्‌ कारणमुखेन 
ज्ञानमिति सत्यम्‌, उपसन्नाय ब्रह्मव वक्तव्यं पुत्राय पित्रा वरुणेन; तथापि 
दुर्विज्ञेयं सूक्ष्मं तत्त्वं ज्ञातेन केनचन द्वारेणेबोपदिष्टं सुबोधं भवतीति 
द्वारेणासत्येनापि सत्यस्य बोधनम्‌ । उक्तं च-- | 

“उपायाः शिक्षमाणानां वालानासुपलाळनाः ॥ 
असत्ये वर्त्मनि स्थित्वा ततः सत्यं समीहते ।।” 


इति ॥ 
कारणत्त्रेनाकारणस्यापि छक्षणसंभवः । 
एतेन - अक्कारणस्य कारणसुखेनोपदेशोऽसाम्प्रतमिति गङ्का-परास्ता । 


तत्र कारणस्याकारणेनात्यन्तसंनि कर्पर्त्वधिष्ठानत्ममात्रेणाज्ञानविषयत्वप्रयु- 
क्तेन । अधिष्ठानस्य त्वारोप्येन संस्गमात्रस्याध्यासः, आरोप्यस्याधिष्ठाने 
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स्वरूपसंसर्गासयाध्यास इति व्यक्तमन्यत्रात्रेव । संनिकषमात्र ज्ञाप्य-ज्ञाप- 
कयोरपेक्ष्यते, न तत्र सत्यत्वासत्यत्वविचारावसरः। अत एव प्रतिबिम्बेन 
विम्बानुमानम्‌॥ 
तत्त्वजिज्ञासुः प्रति सोपानक्रमेण 
तत्त्वोपदेशाथमन्नादिक्रमेणो पदेशः । 

न केवलं श्रवणमात्रेण, किन्तु मनन-निदिध्यासनाभ्यासपाटंवेन समाधि- 
गम्यपर्यायशब्दान्तरश्रवणमात्रमकिश्चित्करम , इति मत्वेब प्रथमसोपाना- 
रूढस्य सोपानान्तरारोहणाथेमिव विचारधारोपदेशो न विरुध्यते, इति 
पटुकरणस्यापि वरूणस्य स्वयं सवेज्ञस्यात्मतत्त्वविज्ञानिनो5ज्ञानिनं प्रति 
कार्यद्वारोपदेश एव समुचित: । बिचारशक्तिविरहिणं प्रति तत्त्वोपदेशो न 
युक्त इति मत्वा विचारशक्तिपरीक्षणार्थमेव--“अन्नं प्राणश्रश्लुः श्रोत्रसि”ति 
ज्ञेयत्रह्तत्त्वज्ञानमात्रसुपदिष्टं विज्ञानमयकारणपर्येन्तो पदेशेन ।! 


तस्यापि स्वरूपेण ज्ञानं न ब्रह्मज्ञानद्वारमिति ब्रह्मलक्षणद्वारेणोपदेशः 
प्रबतितः। ततो विचारशक्ती निर्णीतायां पुनः पुनः श्रृतस्य ब्रह्मतत्त्वस्य 
विचार एब तउज्ञानोपायः, न तु तठुपासनामात्रेण तदवगमः, इत्यभिप्रेत्येव 
विचारकतेव्यताया आम्रेडनम्‌। तथा च श्रुतिः-“तदेव ब्रह्म त्वं बिद्धि 
नेदं यदिदसुपासते” इति ॥ 

उपासना हि कारणस्वरूपपर्यन्तमेब फलाय कल्प्यते, अतीतकारण- 
भावनिर्विशेषस्वरूपावगमस्तु विचारैकसाध्यः । अत एब-_“येऽन्न॑ ब्रह्मो- 
पासते” इति कारणात्मनाऽन्नमयादेरुपासनमेवाभिप्रेतम्‌, न तु ज्ञापन- 
मात्रम्‌ । न च श्रशुवहृ'यासुपासनाविधिः कुत्रापि, किन्तु ज्ञानसाधन- 
बिचारमात्रोपदेशः । तेन चेदमवगम्यते-वस्तुतो ब्रह्मवल्ल्यां निविशेषाधि- 
छानरूपाभिन्नसविशेषकारणस्वरूपस्योपासनार्थमेवोपदेशः, न त्ववगमार्थम्‌। 
अतोऽपि वल्लीद्वयस्येकब्रह्मविषयत्वमेव ।। 

यत्त--/अन्न॑ प्राणं चक्षु: श्रोत्र"मित्यादिना कतुरेव ब्रह्मण उपदेश:-- 
इति, तत्रान्नमयादिस्थलेऽव्यवद्दितपूर्वप्रस्तुतभोग्यपरत्वादन्नदाब्द्स्य तत्रा- 
्तत्वपरत्वाभाव इति पूरवेमेवोपपादितम्‌। तत्रान्नमयस्य सवेभूतकारणत्वेन 
“य॒तो वा इमानि भूतानि जायन्ते” इति लक्षणसमन्वयात्‌ प्रथममन्नं 
कारणतया5बगतम्‌ , ततः प्राणमयादीनां सर्वेषां भूतानामं., एवं सौषुप्तानन्द- 
मयान्तानां कारणत्वेनाज्ञानोपहितरवरूपं कारणतयाऽवगतम्‌। ततस्तस्याः 
प्यधिष्ठानस्वरूपावगम इति सबेसुपपन्नम्‌ ॥ 
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न ह्यन्नशब्दोऽत्र देहपरः; तत्कार्यस्यवान्नरसमयस्य देहत्वात्‌ , तस्य 
च कार्यत्वस्येव स्वीकारेण कारणत्वाविवत्तया जगत्कारणत्वस्य देहादा- 
वनन्वयो न दोषाय । न च स्वभावसिद्धतञज्ञानस्य विचारोपदेश:, किन्तु 
तत्कारणतन्मात्रसूक्ष्मभूतानामज्ञानान्तानां कारणानामेव विचारसाध्यं 
ज्ञानसत्रोपदिष्टम्‌ ॥ 

सन्नाक्षरस्वारस्यमद्व ताभिप्रे तेकब्रह्मतावाद एव । 

सृत्राक्षरस्वारस्यं त्वानन्दमयपद्स्यान्नमयाद्यपलक्षणताऽस्वीकारात्‌ , अन्न- 
मयादिपर्यायेपु . ब्रह्मशब्दाश्रवणेडपि तदभ्यासस्य श्छोकगतत्रह्मशब्द्‌- 
मेकमात्रमादायोपपादनात्‌ , अन्नरसमय-विज्ञानमयानन्द्मयपदेष्वन्नरसा- 
दिषु विकारार्थस्य मयटोऽसम्भवेऽपि मयडथमादाय “विकारशब्दादि"ति 
सौत्रहेतोरन्वयस्वीकारात , “मान्त्रवणिकमि”ति सौत्रनपुंसकपद्स्येकवच- 
नान्तस्यान्नमयादिपरतयापि योजनात्‌, भिन्नविषयत्वेऽपि वल्लीद्ठ्यस्ये- 
कविषयत्वे तट्वैय्येमचिगणय्येकार्थत्वकल्पनात्‌ , अन्नमयान्नरसमयाना- 
मेकाथ्येस्वीकारात्‌ , अन्यान्येश्च पूर्वोक्तः कारणेरन्नमयाद्यानन्दमयान्ता- 
ब्रह्मतवावधारणाञ्च न ट्रेतिनां पक्षेडनुगुणम्‌_. स्वमतानुसारेण विवरणे स्पष्टः 
श्रुतिविरुद्ध॑ सूत्राणामर्थवर्णन॑ न युक्तं तत्स्वारस्यं स्वमतानुगुणमपीति 
बोधनमात्रेण स्वयं सूत्राक्षरानानुशुण्यं भगवत्पादेः, तदनुयायिभिवां स्थिरी- 
कृतमिति कल्पनाया अयोगात्‌ , सन्दिग्धवाक्यनि्णयार्थत्वात्‌ सुत्राणामा- 
नन्दमये प्राधान्याप्राधान्ययोस्सन्देहदे “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टे?तिवाक्यशेष- 
स्येतन्निराकरणार्थत्वस्येव सूत्राणां युक्तत्वात्‌, आनम्दप्राचुये- 
विवक्षायामप्यकामहतश्रोत्रियसाधारणस्य तस्याब्रह्मलिङ्गत्वेनानन्द्मय- 
परमात्मतायास्तन्मात्रेण निर्णेतुमशक्यत्वात्‌, पूर्वोत्तरपक्षयोरूपस्था- 
पकतयाऽ५ऽनन्दमयपदस्य पक्षसमर्पकतया नयनसम्भवेनाभ्यासस्य हेतो- 
रन्यत्र मतेषु बाधितत्वेन सूत्रव्याख्यानमानन्द्मयपद्भ्रयोगमात्रमादाय 
बक्तुं शक्यमिति भगवत्पादानां सूत्रार्थव्णेनमेव स्वमतानुसारेगापि कते- 
व्यमिति भाष्यते ॥ 

आनन्दमयपदस्तारस्यमट्वैततादे , न देतवाद । 


आनन्दमयपदं तत्पयायपरम्‌ , न तु तर्पदमात्रपरम्‌ । तत्र समन्वया- 
ध्याय आद्यं पादत्रयं सन्दिरधपद्घटितवाक्यसमन्वयनिणेयार्थम्‌, न तु 
४८ 
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पद्विरोषार्थनिणेयमात्रार्थम्‌। पदविशेषमात्रार्थनिर्णयस्तु तुरीये पाद एव, 
इत्यानन्दमयपद्स्य तत्पर्यायपरत्वे न कथमपि सूत्रानानुशुण्यम्‌। अन्तिमः 
पर्यायोऽयं प्राधान्येन ब्रह्म केनांशेन समर्पयतीति संशयप्रदशेनमात्रेण सूत्रा- 
क्षरानानुगुण्यम्‌ सुत्राक्षराणामन्यथानयनं वा कथम्‌ ? द्वेतिनां त्वत्रान्नमया- 
द्य॒पलक्षणत्वस्वीकारात्‌ शिरः शूलमेव तत्‌ । अधिकं तु पुच्छन्रह्मवादप्राधा- 
न्यपक्षमादाय सूत्राणां विवरणे, तत्रेव स्वारस्ये च न्यायरक्षामणितोऽ- 
बगन्त व्यम्‌ ॥ 


भेदमिथ्यात्वे भेदव्यपदे शपदस्वारस्यम्‌ । 


'भँदव्यपदेशादि? त्यत्र भेदस्य मिथ्यात्वमभिमतम्‌_, न तु सत्यत्व 
भित्यत्र तु व्यपदेशपदमेकमेव पर्याश्रम्‌। तेन हि भेदस्य व्यपदेशमात्रम्‌, 
बाचारम्भणत्वमात्रं वा, न तूपदेशविपयत्वमिति ज्ञाप्यते ।। 

एतेन— 

“भेदो जीवेशयोर्मिथ्येत्येच मिथ्या स्वयं भवेत्‌ ।” 
इति परास्तम्‌ ॥। 


स्वल्परुणवाचकानामपि 
गुणपूणेवाचकत्वशङका निरासः । 


यत्त—समस्तशुणसामान्यवाचकेः, शुणवाचकेः; अध्यात्मविषयेश्च 
प्राणादिशेषवाचिभिः शब्देभगवानेव सुख्यतयोदितः; शुणवाचकानां सर्वेषां 
स्वल्पणुणवट्ठाचकत्वकल्पनापेक्तय़ा सर्वगुणवाचकत्वस्येचासङ्कोचेन स्वी- 
करणीयतया सबेगुणपूर्णेत्वस्य च भगवदेकविपय्रस्वात , तत्रेव मुख्यवृत्त्यु- 
पत्तेरिति प्रक्गताधिकरणतात्पय्रेमधिकरणसिद्रान्तन्यायेन-इति ॥। 


तदू यदि स्वस्थ शब्दस्प्र त्रदाण्येव मुख्यवृत्तियोंगरूढे, रूढे, 
योगिके, केवलयौगिके चेति सत्वा, तहि अनेनेव न्यायेनाकाझ-प्राण-उयोति- 
रादिपदानासेव मुख्यया वरृत्या त्रह्मपरत्वादधिकरणसिद्धन्यायेनाकाश- 
शब्दस्य सृष्टया भूताकाशपरत्वाभातात्‌ , आकाशादिवाक्ये स॑शयस्येवा- 
भावाच्च तदधिकरणवेयश्येमा पद्येत || 

शुणवाचकानां धर्मे पुरस्कारेण धर्मिवोधकानां लिङ्गात्ममयाऽस्मिन्‌ पादे 
तदसङ्गतिः । आनन्दमयपदस्प्र गुणिसामान्यवाचकशब्दोपलक्षणत्वे 
“अभ्यासात्‌,” “प्राचुर्यादि”त्यादिहेतूनां सर्वत्र गुणसामान्यवाचकेष्व- 
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न्व॑यायोगेनोक्ताधिकरणन्या ग्रविपयत्वायोग: स्यात्‌ । सवेथा त्वानन्दमया- 
धिकरणमिदं नान्नमयादिपञ्तब्रह्मवादपत्ते स्वरसम || 

“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” “जन्माद्यस्य यतः” “शासतरयोनित्वात्‌' 
“तत्त॒ समन्वयात्‌’ “ईशक्षतेनांशब्दम” इत्यादि “श्रतत्त्वाच्च' त्यन्तसूत्र- 
जातावगतस्य सचिदात्मना सर्वोपादानकारणस्य ब्रमण आनन्दात्मनाऽपि 
ज्ञानमेव शास्रस्य लक्ष्यम ॥ 

ब्रह्मोपसनाविधयस्तु कारणब्रह्मपरयन्तमेव, नातीतकारणावस्थनिवि- 
शेषपर्यन्तमिति विवेचयितुमेवानन्दमयाधिकरणान्ता संग्रहात्मिका ब्रह्म- 
मीमांसा ॥ 

उपरितनविचारस्य सङ्ग तिव्यवस्था, 
ब्रह्मह् रूप्यस्य सप्रमाणता च । 


इतः परं तु कारणात्मसविशेष-निबिशेषवाक्यानि कोष्ठशोधनिकान्यायेन 
सन्द्ग्धानि विचार्य निर्धारयितुमुपरितनं प्रकरणम्‌ ॥ 

तत्र सच्चिदात्मना ज्ञायमानकारणवाक्यानि तटस्थळक्षणविधया जन्मा- 
यधिकरणोपलक्तितमायोपहितसविशेषब्रह्मपराणि, यत्र ब्रह्मणो मायो- 
पधानमनादिसिद्धमपि “भूयश्चान्ते विश्वमायानिब्ृत्तिः” इति वचनाद्‌ 
मायाया निवृत्तो स्वयं निवतेते, अनावृतं त्वखण्डसब्चिदानन्दरूपं निर्विशेष- 
मेव महावाक्यजातप्रतिपाद्यं तत्त्वम्‌, इति कल्पितोपाधिकसविशेषपराणि 
वाक्यानि, निरस्तसमस्तो पाधि-निविशेषब्रह्मस्वरूपप्रतिपादनपराणि च 
वाक्यानि निर्विशेषत्रह्मपराणि विचारयितुम्‌-“अन्तस्तद्धमोपदेशादि''त्या- 
दिप्रपञ्ः ।। 

तत्र कानिचन सविशेषवाक्यान्यभ्युदयाथेब्र्मोपासनविधिपराणि, 
कानिचित्‌ क्रममुक्त्यर्थोपासनपराणि, कानिचित्‌ कमेसमृद्ध यर्थोपासन- 
पराणि, निरस्तोपाधिस्वरूपज्ञानमात्रपराणि त्वपराणि वाक्यानि ॥ 

न चेदं द्वेरूप्यमप्रामाणिकम्‌; “सदेव सोम्येदमग्न आसीत्‌। एकमेवा- ` 
द्वितीयम” “यत्तदद्रेश्यमग्राह्मम्‌„” “यः सर्वज्ञ: सबवित्‌” इत्यादिसद्विद्या- 
परविद्यादिप्रकरणेषु तत्र तत्रोभयविधस्यापि. ब्रह्मण उपदेशात्‌ । तत्रेक 
मायोपधानेन, अपरन्तु स्वत इति द्वरूप्यम्‌। परमार्थतस्त्वेकमेव स्वरूपम्‌ ॥ 

अध्यारोपापत्रादस्यायेन द्वेरूप्यं 
ब्रह्मणः, न तु सविरोषत्वमात्रम्‌ । 
न च सबोंणि वेदान्तवाक्यान्यसङ्ख्येयक्रल्याणगुणाकरसविशेषपराण्येव, 
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किन्त्वध्यारोपापवांदन्यायेन तत्पराण्यपि, अतत्पराण्यपि। न च तावता 
ब्रह्मणि विरोधः; एकत्र गुणानामारो पितत्वात्‌ , स्वरूपस्य चोभयत्रेकरूप्यात्‌ | 
गुणारोप-तज्निवृत्तिमात्रेण हि द्वरूप्यम , न लु स्वरूपतः । तत एव ह्यत्रेव 
प्रकरणे--“सदेव सोम्येद्मि”ति सवेतादात्म्यम्‌ , “अद्वितीयमि”ति सजा- 
तीय-विजातीय-स्वगतभेद्राहित्य़ं च प्रतिपाद्यते । इदं रजतमित्यादी हीदमो 
रजतरूपेण, नेदं रजतमिति रजतनिषेधरूपेण चादुभवः, स्वरूपेक्येऽप्यारोपि- 
तरजतरूपमात्रेंग, तदभावरूपेण च प्रत्यक्षः, इति द्वेरूप्येडप्यविरोधेन, असं- 
कोचेन तात्पर्ये सम्भवति, संकोचेन वाक्यविशेषस्यान्यथा नयनम्‌_, रुप“ 
भेदाप्रामाणिकत्वकल्पनं च निरालम्बम_; अन्यथा ट्वेतमते5पि सर्वेज्ञत्व-सर्व- 
श्वरत्व-सवॉन्तया मित्च-सौन्दर्यादायविशिष्टतया, निटेष्टतया च ब्रह्मबोधन- 
मात्रेण कथं न ट्वेरुप्यम्‌ ? 


असइ्कुचितनिद एत्वसद्वेत एव । 


इयान्‌ विशेष:--निगुणत्वम्‌ , सरुणत्बं च रूपद्वयमद्वेतमते, निढुष्टख 
संगुणत्बं च द्वतमते। तत्र मायादीनामपि शक्तीनाम्‌ , तत्सम्बन्धम्रयुक्तानों 
धर्माणां च गुणत्वं यद्यबाधैन, तहि यावद्बाधं तेषां गुणशव्देन व्यप- 
देशे नादूतिनामपि. विप्रतिपत्तिः । दोषत्वं हि मायाशक्तीनामपि श्रीतबा- 
धानुपपत्त्या । सति तु बाधे तत्र सर्वेषां तत्स्वरूपातिरिक्तानां न गुणत्वमि- 
त्यभिप्रेत्य निगुणत्वमप्यद्वेतमते । बाधिताश्च गुणा वस्तुगत्या दोषा 
एव, इति द्रेतिनां निर्दोषत्वमेवाद्वेतिनां निरस्तोपाधिसम्बन्धस्वरूपत्रम्‌। 
यावत्तत्त्वसाक्षात्कारं सगुणम्‌, उत्पन्ने तु तत्त्वसाक्षात्कारे निगुणमिति 
तु विभागः, इत्युभयरूपत्वं नाद्वतिनां विप्रतिपन्नम- यदि भाविबाध- 
मादाय वस्तुगत्याऽभाबोऽपि शास्रद्ृष्ट्या स्वीक्रियते। निर्दोषत्वं 
तु ब्रह्मणो दोषाणां तत्राप्रसक्तयाऽप्रसक्तप्रतिपेधापत्त्या च दुरुपपादम , 
आरोपप्रसकत्या तन्निपेधे तु तत्‌ सूपपादम्‌॥ 


अद्वंताभिप्रेतद्व॑रूप्पनिष्कर्प: । 


तत्र केपामारोपः, केषां तु नेत्यत्र विनिगमकाभावाद्‌ ब्रह्मसम्बन्धिनां 
सर्वेपां तत्रारोप इत्यद्वेतम_, यत्र त्रह्मसम्बन्धिनां सर्वेषामपि निरासेन 
निरस्तसमस्तोपाधिस्वरूपमेव पारमार्थिकं स्वरूपमिति सिद्धान्तः, । स्वरूप- 
भेदस्तु नोभयत्र, इति नः द्वेरूप्यमप्रामाणिकम्‌ । निष्कषेस्त्वद्देतिमते 
ढ्वेरूप्यम्‌ , इतमते तु वाहुरूप्यम्‌ , इति आनन्द्मयस्त्वेकरूप एव ॥ 
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बरह्मजिज्ञासोपक्रमादीनामप्यद्देतवाद्‌ एव स्वारस्यम्‌ । 


सति चवम्‌-प्रथमाध्य।ये प्रथमपादे-- प्राणस्तथा5नुगमादि”त्यन्तिमाधि 
करणे, जिज्ञासाधिकरणे जीव-ब्रह्मक्यस्योपक्रमे प्रस्तुतस्योपसंहारः, आनन्द- 
मयािकरणेन तस्यव परामशे:, प्रथमाध्यायद्वितीयपादादाबपि सगुण-नि 
गुणविचारा:, तत्रापि सूत्राणामध्यायानां पादानां चोपक्रम-परामशापसं- 
हारा अद्वेतवादानुगुणा एव वर्तन्त इत्यादि विशदं भाष्यप्रदीपेऽस्मदीये द्वि 
तीयाध्यायट्वितीयपादपर्यन्तप्रकाशिते नवव्याख्योपेतत्रह्मसूत्रभाप्ये, इति 
तत एवाधिकमवगन्तव्यम्‌॥ 


ब्रह्मजिज्ञासाया निर्विशपप्राधान्येऽपि 
सविशेपविचारस्यापि सञ्गतिः । 


< तत्र यद्यपि सविशेषवाक्यान्यविद्योपहितविषयपणाणि; तथापि सवि- 
रोषोपासनस्याप्यन्तरङ्गसाधनत्वात्‌ तेपामप्यत्र निर्विशेषप्रधानेऽपि शास्त्र 
विचारो नासङ्गतः; ससाधनज्ञानस्वरूपबिषयकत्वादू ब्रह्मजिज्ञासायाः, 
यथा “सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रतेरश्चवदि”ति बहिरङ्गसाधनस्यापि कमणः, 
इति नात्र 'साथादपि तस्करा बहवः’ इति न्यायप्रसरः ॥ 


सविशेषविचारस्य सङख्याधिक्ष्यमप्रय्रोजकम्‌ । 


चक्रवर्तिकल्पनिविशेषब्रह्मप्रधानानि न्यूनान्यप्यधिकरणानि न॑ 
यहुभिरपि तस्करप्रायेः  सगुणविचारपरेरभिभवितुं शग्यन्ते 
बहुत्वेऽपि तेषाम्‌। न ह्यन्धकारसहस्राण्यसङख्येयान्यप्येकमपि सवितार- 
मभिभवन्ति । सवथा तु समन्वयप्रतिपादनपरप्रथमाध्यायप्रथमपाद्‌ एका- 
द्शाधिकरणात्मकः-पड्सिरधिक्रणनिविशेपपराणि वाक्यानि विचार- 
यति, पञ्चभिस्तु सविशेषपराणि वाक्यानि । तत्राप्येकमधिकरणम्‌-“अत 
एव प्राणः, इत्याकाशाधिकरणन्यायसमानन्यायपरम , न स्वतन्त्रमधिकरणा- 
न्तरम्‌, इति सङ्ख्याधिक्यं निविंदोषविचारस्येब ॥ 
वेदान्तत्रा््यप्वपि निविशेषाणां 
सङ्याधिक्नमकिञ्चित्करम्‌ । 


वस्तुतस्तु-निविशेपवाक्यान्यपि प्रचुरप्रकारासवितृसरक्षा।न्यल्पसङख्या- 
न्यव महाराज-चक्रबत्योदिवद्‌ दृश्यन्ते, परं त्वसन्दिग्धानि, इति किं 
वा कृत्यमत्राधिकरणसङख्याया आधिक्यस्य, ?. प्रत्युत परस्सह्राणि 
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सविशेषपराणि वाक्यानि हृऱ्यन्ते । तथापि विचार्यन्ते तु त्वतीव स्वल्पानि, 
इत्यलमनेन सङख्या ल्पत्व-चहुत्वचचंयाऽकिञ्चित्कर्या ॥ 


दें तामिमतप्रथमाध्यायविषयवाक्य विवेकः । 


तत्र प्रथमाध्यायविषयवाक्यान्यन्यत्र प्रसिद्ध-नामात्मकशब्दघटि- 
तानि प्रथमपादे, लिङ्गात्मकान्यन्यत्रप्रसिद्धशब्द्घटितानि द्वितीयपादे 
उभयत्र प्रसिद्वनाम-लिङ्गात्मकरदाव्दघटितानि तृतीयपादे, अन्यत्व 
प्रसिद्धाव्यक्तादिशव्द्घटितानि तुरीयपाद इति द्वेतानुसारिणी व्यवस्था ।। 


अट्टं ताभिप्रतप्रथमाध्यायविषयः । 


अद्वेतानुसारिणी तु सा-स्पष्टब्रह्मलिङ्गवाक्यानि प्रथमपादस्य, 
सरुणप्रधानास्प्टब्रह्मलिङ्गवाक्यानि प्राचुर्येण द्वितीयपादस्य, निरुणपरा- 
सपष्टत्रह्मलिङ्गवाक्यानि प्राचुर्येण तृतीयपादस्य, अन्यत्रैब प्रसिद्धपद्विशेष- 
मात्रनिणेयमातरं तुरीयपाद्स्य विषयः--इति ॥। 


तत्र स्प्टास्पएलिङ्गनि रुक्तिः । 


तत्र स्पष्टब्रह्मलिङ्गत्वं लिङ्गात्मकरशाव्दघटितवाक्येऽप्यानन्दमयवाक्य- 
विचारपरेऽधिकरणे बतेते, एवमन्तराधिकरणेऽपि । आकाइ-प्राण-ञ्योति- 
वांक्यानि तु नामात्मकशव्दघटितानि । तत्र निर्णेयबाक्यघटओसंभाव्य- 
मानस्वारस्य्रत्रह्मंतरांल गभ भूतव्रह्मालङ्गकत्वमस्पष्टत्रह्मासङ्गकत्वम्‌ , ताद्ध- 
त्वं स्पष्टब्रह्मलिड्र कत्वमित्येव॑ स्पष्टास्पएव्रह्मलिङ्गनिरुक्तिपू+क सर्वषु 
तत्तद्विषयवाक्येपु ळत्तणसमन्वयोऽट्टतदीपिक्रायां विशदः, शङ्करपाद- 
भूषणे च | 


द्रे तिविपग्रव्यवस्थायामनुपपत्तिः । 


तत्र साक्षाद्‌ धर्मिवाचिनो नामात्मकाः, धर्मद्वारा धमिपरा लिङ्गात्मका 
इति विवेचनपूर्वंकं नामप्रधानाम्यत्रप्रसिद्भशव्दचिचारः प्रथमे पाद इति 
द्वैतिनो वदन्ति, परन्तु--आनन्दमयशब्दस्य, अन्नमयादिशव्दानां वा धर्म 
द्वारा थमिवाचिनां विपग्रताऽत्र दुबेचा; नामात्मक्रान्यरत्रप्रसिद्धशव्दा- 
बिषयकत्वादस्याघिकरणस्य । न चाऽदट्रेतमते कुत्रापि स्पष्टास्पष्ट्रह्मलिङ्ग 
कत्वस्य व्यभिचारः प्रथमपादे, द्वितीय-वृतीयपादयोर्वेति व्थक्तमन्यत्र ॥ 


॥ इत्यानन्दमयाधिकरणम्‌ ॥ 


&आं& 
क अथान्तर्रावकरणम्‌ डट 
॥ अन्तस्तद्धमॉपदेशात्‌ ॥ 


सविरेपवाक्यनां तत्राप्यन्तःशब्द्घरितवाक्य स्यात्र सङ्गति; । 


तत्र स्पष्टब्रह्मलिङ्गवाक्यान्तरमानन्दमयाधिकरणानिणीतं सविशेषपरं वाक्य 
मधिकृत्येदमधिकरणम्‌। आनन्दमयाधिकरणं तु निविशेपपरं ताटशवाक्यम- 
नुसृत्येत्यद्वेतप्रक्रिया; ब्रहमद्वेरूप्यमादायेव ब्रह्ममीमांसायाः प्रवृत्त: पूर्वसुप- 
पादनात्‌ , निविंशेषन्रह्मज्ञानान्तरङ्गसाधनेपु सगुणोपासनस्याप्यद्वेति- 
भिरपि स्वीकारात्‌ ॥ 


ट्वेतमतेऽप्यन्यत्र प्रसिद्धानां शब्दानां प्रथमपादविपयतया मह्दायोगमा- 
श्रित्य गुणसामान्यवाचिनां ब्रह्मपरत्वमेवेति पूर्वांधिकरणसिद्धान्तन्यायेन 
सर्वेपां लिङ्गानामपि ब्रह्मपरता। तत्र अन्तः प्रविष्टं कर्तारमेतमन्तञ्च- 
नद्रमसि मनसा चरन्तम्‌ । सहैव सन्तं न विजानन्ति देवाः । “इन्द्रो राजा 
जगतो य ईशे” इत्यादिवाक्यानामन्तःप्रविष्टत्व-देवत्व-ठुविज्ञे यत्वादिलिङ्गा- 
त्मनां शाच्दानामत्र तरिचारात्‌ पादसङ्गतिः ॥ 

दवेतमत पतदधिकरणव यर्थ्यम्‌ । 

अन्रेन्द्रपदेन सङ्कचितेश्वर्यचतो विवत्षणापेक्तयाऽनवधिकेदवर्येबत 
एव प्रणहस्य़ पूर्वाधिकरणसिद्धान्तन्यायेन त्रह्मपरताया अपेक्षितस्य सिद्ध; 
जगत्कारणत्व-दास्त्रयोनित्व-समन्वयादीनां भगवदंशरूपेष्वपि ब्रह्म-रुद्रादि- 
ष्विवेन्द्रेऽप्यसम्भवाञ्च न संशयलेशो5पि, इति व्यथेमिद्मधिकरणं तदी- 
याधिकरणसिद्ध,न्तन्याये: ॥। 

अद्वेतसिद्धान्ते तु “अथ य एपोऽन्तरादित्ये हिरण्मयइमश्रेर्हिरण्यकेश 
आप्रणखात्‌ सवै एव सुवणे:” इति वाक्यस्य स्पष्टब्रह्मलिङ्गस्यात्र विषयत्वे 
दोषाभावात्‌ “अन्तर उपपत्ते? रित्यधिकरणस्यासपष्टब्रह्मलिङ्गवाक्यविषय- 
कत्वेन तेनास्य; थिकरणस्यागताशत्वेन।धिकरणद्टयस्याप्यावद्यकत्वात्‌ 
“अथ य एषोऽन्तरादित्ये” इति वाक्यस्यापि ब्रह्मपरत्वेन संशयनिवतेकत- 
योक्ताधिकरणप्रबृत्तिस्वीकारेऽद्वेतसिद्धान्ते लेशतोऽपि द्वान्यसम्भवात्‌ 
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प्रसिद्धभाष्यकारोद्धतवाक्यं निर्णेयं परित्यज्य वाक्यान्तरस्य विषयताश्रवणं 
वितथम्‌; अधिकरणसिद्वान्तनयेन चापेक्षितवाक्यविशेषस्याप्यनेन निणेय- 
सम्भवात्‌ ।। 
इन्द्रपद्स्य नामात्मकस्वनिणंय एव यदि प्रधानं लक्ष्यम्‌ , तर्हि “अन्तस्त- 
उर्मापदेशात्‌” इति विषयवाक्यस्थान्तःप्रतीकेन किमर्थे ग्रहणम्‌ ? नामात्मक- 
स्यापीन्द्रपद्स्य महायोगस्येव प्रावल्यात परमात्मपरत्व॑ निर्णीतं पूर्वांधिकर- 
णेन । “देवा न विदुरि”ति पुरन्दरबिषयत्वे नोपपद्यते । न हि स्वेषां राजा 
तेषां दुर्विज्ञेय:। “देचेरत्रापि विचिकिस्सितं पुरा” इत्यादौ परमात्मलिङ्गमेव 
दुविज्ञेयत्वामाम्नायते ।“यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चोभे भवत ओदनः । मृत्युयस्यो 
` पसेचन्नं क इत्था वेद यत्र सः” इत्यादिकमपि वाक्यजालमत्रानुसन्धेयम्‌ , 
इति व्यर्थेमिदमधिकरणं स्यात्‌ ॥ 
द्वौ तिनां विषयवाक्यस्य नात्र सङ्गतिः । 

पूर्वोक्तरीत्या पादासङ्गतिश्च; नामात्मकत्वाभावादन्तःप्रविष्टत्वादीनाम्‌। 
नामात्मकेन्द्रपदमपि “इन्द्र मित्रं वरुणमग्निमाहुः” इत्य>न्द्रशव्द्स्य भगवांत 
विद्रद्रुढिसद्‌भावस्यावगम'च्च वितथमिदमधिकरणम्‌। अन्तरधिकरणान्तरा 
धिकरणयोरुभयोरपि विपयमेदाद्‌'वेयथ्यमद्वेते नेकेनापरस्ये ति पूर्वमेवोक्तम। 
सोत्रान्तःपद्स्य प्रतीकमात्रस्य तदघटितसवेप्रकरणगतसवेशब्दनिर्णांयकत्व- 
मेव सूत्राशय इति तु प्रतीकान्तरेऽपि सन्देहे सत्येव युज्यते, न तु तदं- 
शे5सन्देहे 

“आनन्‍्दमयो 5 भ्यासा दि त्यत्र।नन्दम यांशो 5 परमा[त्म परत्वनिरासमस भि- 
प्रेत्यव तस्य प्रतीकग्रहणप्‌ । न चेन्द्रस्य देवानां राज्ञोञश्वरेशिवृत्वमपि, 
येने”न्द्रो राजा जगतो य ईशे” इतोन्द्रपरत्वेडन्वितं स्यात्‌ , निरङ्कशजगदी- 
शितृत्वस्य तत्र बाधात्‌ ॥ | 


वस्तुतस्तु - इन्द्रस्तुतिपरत्वादस्य प्रकरणस्येन्द्रपरत्वेडपि न बाधा । न 
'च सर्वेषां परमात्मपरत्वे व्याहृतिः परविद्यात्वे; सवेस्य विष्णुपरताया अवि 
रोधात्‌ ।: कमेकाण्डगतानां पदानामल्पफलसाधनत्वादपरविद्यात्वस्यापि 
स्वीकारेणेन्द्रपदस्यापरविद्यात्वमस्या विद्याया अभिप्रेत्येन्द्रपरत्वमपि न 
दोषाय ॥ 
इन्द्रपद्रुप्र परमात्मपरत्वं न `ततिणंयस्‌ । 
सर्वेषां परविद्यात्वोपपादकतया विष्णुपरत्वं तु समन्वयाधिकरणसिद्ध 
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नात्र साधनीयं ऋदडमन्त्राणाम्‌। किं बहुना ? सर्वेषां मन्त्राणां परमात्म- 
बोधकत्वेनाऽऽध्यात्मिकहृष्ट-यापि विवरणं सायणभाष्यस्यापि सम्मतम्‌ । परं 
त्वधिकारिभेदेनाधिदेविकादिपरतयाऽपि विवरणं न विरुद्धम्‌ । इन्द्रपद्स्य 
परमात्मपरत्व॑ निरुक्त ऽपि वेदाङ्ग एकेच देवतेति पक्षे निर्णीतमेव, इति 
नेन्द्रादिपदानां बेद्किमन्त्रघटकानामपि परविद्यात्वोपपादकाध्यात्मिकहृष्टये- 
श्वरपरत्वसत्र पुनरपि निणेयम्‌ ॥ 


द्वेताभिमते विषयवाक्ये-न केबलं “अन्तः प्रविष्टमि” त्यादाबिन्द्र पद- 

मात्रस्य श्रति-लिङ्गे, किन्तु “ब्रह्मन्द्रमग्निमि”ति ब्रह्माग्नि-त्वष्ट-बृहस्पतीनाम- 
पि। न चेकं वाक्यमनेकपरं युक्तम्‌, इत्येकवाक्यतोपपत्त्यर्थमेकवाक्यता स्वी 
कतेव्या । तत्र चेकप्राधान्येऽपरेषां प्रशंसा, अन्यथा नयनं वेति व्यवस्था ॥ 

सवंथा त्वाऽऽध्यात्मिकरष्टया, आधिदेविकदृष्टया वेकदेवत्यपक्षे निरुक्त 
नि्णीतस्य निर्णयो नात्रापेक्ष्यते, अग्नि-वायादित्यास्ति्ञो देवता इति 
पक्षे तु प्रकरणानुरोधादादित्यः कदाचनेन्द्रपदार्थः, अग्निवा युर्वेति ॥ 

सर्वत्र कल्पेषु पुरन्द्रो नामेवेन्द्रोऽप्रसिद्धः ; रवन्तरभेदेनेन्द्रभेदात्‌। न 
चेन्द्रपदं कुत्रापि रूढम्‌, किन्तु यौगिकमिति प्रकरणात्‌ प्राकरणिके5थे इन्द्रप- 
द्प्रवृत्तिः, विनियोगवशाद्ग्न्यादावपीन्द्रपदप्रव्ृत्तिः, यथा “न्द्रया गाहप- 
त्यमुपतिष्ठते” इत्यरन्युपस्थाने विनियुक्तमन्त्रघटकेन्द्रपद्स्य “कदाचनस्तरी 
रसि नेन्द्र सश्चसि दाशुषे” इत्यत्रन्द्रपदमग्निपरम्‌ , इतीन्द्रपदार्थेनिणंयाथ 
यद्यधिकरणम्‌_ , तहि परविद्यात्वमुपपादयितुभित्येव वक्तव्यम्‌ । तच्च पूवमेवा- 
वधारितम्‌ , इत्यन्तःपद्विवक्षितधर्मिस्वरूपं नामात्मकशब्दाबोध्य॑ नि्णेतुमेवेः 
दुमधिकरणम्‌ ॥ 


तत्त यदि ब्रह्मलिङ्गानुसारेण निर्णेयम्‌ , तहि ब्रह्मलिङ्गाभिभावकं 
किखिदू ब्रह्मेतरलिङ्गमपिं तत्र वाक्योपक्रमगतत्वेन, अन्यन वा निमित्तेन 
प्रबळं श्रयत इति वक्तव्यम्‌। न “चान्तः प्रविष्टमि त्यत्र तादृशं ब्रह्मलिङ्गा- 
भिभावकं पूर्वेपक्षे किमपि, सिद्धान्ते तु तदभिभवायोग्यत्वाद्‌ ब्रह्मलिङ्गं 
प्रबल वक्त' शक्यते ॥ 

अथ “य एषोऽन्तरादित्ये” इति वाक्ये तु पूवपक्षबीजम्‌ „ सिद्धान्तोप- 
पत्तिश्चोभयमपि वतेते, इत्यद्वेतिनां विषयवाक्यमेवात्र विषयतामहति 
इतीन्द्रपदांशो नार्य विषयः । अयमेव न्यायो ब्रह्माग्नि-बृहरपत्यादिशब्दे 
ष्वपि । सर्वथा तु “अन्तस्तद्धर्मोपदेशात” इति सुत्रमपि लिङ्गात्मकशब्द्‌- 

४९ 
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घटितवाक्यविषयकमह्दतिनां स्पष्टव्रह्मलिङ्गवाक्यविषयतायास्तत्र सत्त्वा- 
देतत्परं सङ्गतमिति सवेमनवद्यम्‌ ॥ 


॥ इत्यन्तरधिकरणम्‌ ॥ 


5 आथकाशाधिकरणम्‌ $ 
॥ आकाशस्तछलङ्गात्‌ ॥ 


विषयवाक्यस्य पादसडूःतिरुभयत्न । 


पूर्वाधिकरणे सम्भाव्यमानस्वारस्योपक्रमिकजीषलिङ्गेरव्यभिचारि- 
सार्वोत्म्य-सर्वेदुरितविरहबाधायोगाद्‌ जीवलिङ्गानभिभूतत्र्मलिङ्गकत्वाच्च 
विषयवाकयस्य पादसङ्गतिः। अत्राकाराश्रत्यभि भूतब्रह्मालङ्गकत्वाद्‌ ब्रह्मंतर- 
लिङ्गाभिभतनब्रह्मलिङ्गकत्वं नास्तीति स्पष्टत्रहमलिङ्ग कत्वसमन्वयोऽद्वतसिद्धा- 
न्तदृष्टया, लोकप्रसिद्धनामात्मकान्यत्रप्रसिद्धबाक्यविषयत्वादस्याधिकर- 
णस्य द्वेतमते पादसङ्गतिसमन्वयः ॥। 


विषय-संशयो पपादनम्‌ । 


तत्र तात्पर्योपबृंहितानन्तत्वलिङ्गस्यासङ्कचितस्य श्रुतिबाधकत्वम्‌ , 
श्रतेलिङ्गबाधकत्वम्‌। तथाहि-“अस्य लोकस्य का गतिरिति प्रश्‍नस्या“यं 
लोकः? इत्युत्तरे “अन्तवद्ने किल ते सामे”ति शालावत्येनान्तवत्त्वेन 
दूषिते पश्चात्‌ अस्य लोकस्य का गतिरिति शालावत्येन पृष्टे उत्त- 
रम्‌-- आकाश इति होवाच स एष परोवरीयानुदूगीथोऽनन्तः” इत्यनन्तं 
किख्िदुक्तम्‌ ॥ 

तत्राकाशपदं भूताकाशपरं वा, आकाइाशाब्दश्रतिबशात्‌ , अनन्त- 
त्यलिङ्गेन श्रतिबाधाद्‌ ब्रह्मपरं वेति संशय-पर्वोत्तरपक्षसङ्गतिविशेषराकाशा- 
धिकरणम , इत्यट्टेतदृष्टया पादसङ्गतिः। द्वतेडप्यन्यत्र प्रसिद्वनामा- 
त्मकशब्दस्य त्रह्मपरत्वनिणेयाथत्वात्‌ पादसङ्गतिसमन्वयः ॥ 

द्वेतदाद उक्ताधिकरणवेयर्थ्य म्‌ । 


उभयत्रापि “अस्य लोकस्य का गतिरिति आकाश इति होबाचे”त्या- 
दिछान्दोग्यवाक्यमेव विषयः । अत्राद्वेतिनां द्वेतिनां च सिद्धान्ते न कोऽपि 
विशेष: | तथापि द्वेतवादे पूर्वपत्ते, सिद्धान्ते च सर्वेषां पदानां परमात्मन्येव 
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सुख्यत्वं विद्वद्रृष्टथेति पृवांधिकरणसिद्धान्तात्‌ तेनवास्य गताथेत 
योक्ताधिकरणवेयथ्ये ढुष्परिहरम्‌। इन्द्रादिपद्वत्‌ चेतनवाचकशब्दाना- 
मेव तत्र निर्णयः, अचेतने तु न स्वल्पमपि परमेरवराधीनं चेष्टादिकं 
निरवकाश आकारो सम्भवतीति कृत्वेदमधिकरणमिति तु तेषामपि 
परमेश्वराधीनसत्ताकत्वमादायेच समाधीयत इति न युक्तम्‌ ॥ 


~, ° निणं 
अचेतनपदस्यापि परमात्मपरत्व न निणयम्‌ । 


परंविद्यात्वं सर्वेषां पदानां विष्णुवाचित्वेनेति सिद्धान्तः समन्वयाधि- 
करणसिद्धो नाचेतनविषय इति पव कुतोऽवगतम्‌_? “जन्माद्यस्य यत 
इति ब्रह्मणो जगर्क्रारणत्वमाकाइादीनामपि कार्यत्वमादायंब खलु । सति 
चवं परमेश्वराधीनसत्ताकस्याकाशस्य कथं न परमात्मवाचित्वम्‌? आकाशा- 
दिशब्दानां भूत-तदभिमानि-देहान्तयामिरूपार्थचतुष्टयं सिद्धवत्कृत्य खल्व- 
ज्मयादीनां परमात्मत्वमानन्दमयाधिकरणे व्यवस्थापितम्‌, इति कथं 
भूताकाशमात्रपरत्वमादायाधिकाशङ्काया उत्थितिः ? इति पूर्वोधिकरण- 
सिद्धान्तन्यायरेब गताथत्वं दुष्परिहरम्‌ ॥ 


अद्वेतमत उक्ताधिकरणसार्थक्यम्‌ । 


अद्वंतमते तु “सदेवे”ति वाक्ये सत्पद्स्य चेतनाचेतनसाधारण्याद्‌' 
आकाशशब्दस्याचेतनमात्रपरत्वात्‌ , साङख्यसिद्धान्त आकाशस्याप्यनन्त- 
स्वात्‌ पूर्वेपक्षोत्थितिः, सिद्धान्तस्तु - “आकाशादेवे” त्यवधारणानुपपत्ति 
परमात्मासाधारण्यादाकाशपदस्य लिङ्गोपोद्वलितिस्य तस्य परमात्मपरत्व- 
मादाय ॥ 


उदूगीथावयवरूपेणो पास्यस्येवाकाशस्य विवक्षणाद्‌ सुख्यज्ञेयस्वरूपस्या- 
aS ~ ०३ ~ ~ 
विवक्षणात्‌ , सबिशोषस्येवाकाइास्य विवक्षा, इति पूर्वोत्तरपक्षयोः फलभेद- 
सया , अधिकरणसिद्धान्तन्यायेन पूर्वेण केनाप्यगताथेत्वमिति च न 
षः ।। 


सर्वथा त्वद्वेतसिद्वान्तस्य नात्र विरोधः; सविशेषब्रह्ममात्रस्यात्न 
विवक्षणात्‌ । विशोषस्तु द्वेतसिद्धान्ते, यत्र केवलं निमित्तकारणत्वं मन्यते, 
ब्रह्मपरत्वं चास्य वाक्यस्य, तत्र--“अकाशादेव समुत्पद्यन्ते आकाशं प्रत्यस्तं 
बुल ति ल्याधिष्ठानत्वादिना5वगतोपादानत्वानुपपत्तिः:, अद्वतमते तु न 
ति ॥ 
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तत्र परवेपक्षे भूताकाशस्योपादानतापरतया नयनम्‌ , सिद्धान्ते तु निमि- 
त्तकारणतामात्रपरतया, इति पञ्चम्यन्तपद्बोध्यत्वम्‌ , लयाधिष्ठानत्व॑ चोपा- 
दानत्वप्रयोजकसिति स्वीकारात्‌ , सिद्धान्ते तद्स्वीकाराच वेरूप्यम्‌ ॥। 


उभयत्रापि निमित्तकारणत्वविवक्षायां नाचेतनस्याकाशस्य कठत्वम्‌, 
इति कथं पूर्वपक्षोत्थितिः ? अद्वेतसिद्धान्ते तु नोक्तविधं वेरूप्यम्‌; आकाश- 
परिणाम्युपादानताया:, ब्रह्मविवर्तोपादानतायाश्र स्वीकारादुभयोरप्युपादा- 
नत्वाविशेषाद्‌ आकाशशब्दस्य गौणत्वमेव स्वीकर्तव्यम्‌ । तत्तु कुत्रेति विवे- 
चनाथेमाकाशाधिकरणमिति तु निष्कर्ष: ॥ 
॥ इत्याकाशाधिकरणस्‌ ॥ 


वमन 8 ५... 
क अथ प्राणाधिकरणम्‌ $6 
॥ अत एव प्राणः ॥ 
विपय-संशयोपपत्तिरहेतवादे । 


अत्र—“प्रस्तोतर्या देवता प्रस्तावमन्वायत्ता तां चेदविद्वान्‌ प्रस्तोष्यसि 
मूधो ते शतधा निपतिष्यति” । कतमा सा देवतेति प्राण इति होवाचे- 
ति वाकयं विषयः । अत्र देवताशब्दो'न चेतनपरः, किन्तुचेतनाचेतनसाधा- 
रणोपास्यमात्रपरः, यथा प्रतिहारादीनामन्नरूपेणो पास्यत्वम्‌॥। 


सति चेवं तेन न्यायेन प्रस्ताबोऽपि किं प्राणरूपेण, उत ब्रह्मरूपेणा- 
नुसन्धेय इति संशयः; चेतनाचेतनयो रुभयोरप्युपास्यदेवतात्वाप्रसिद्धाव- 
प्युपास्यत्वाविरोधात्‌। अत एव “वाचं घेनुसुपासीते”त्यादौ वाचोऽ 
देवतात्वेऽपि धेनुदृष्टेविधानम्‌, पत्नाग्निविद्यादावचेतनानामप्युपास्यत्वं 
प्रधानमुदाहरणम्‌ । गायत्र्या भूतादिपादत्वेनोपासनमपि प्रसिद्धम्‌। अतो 
नात्रासंदायः ॥ 


भद्वेतवादे पूर्वपक्षो पपत्तिः । 
तत्र सुख्यप्राण एव प्राणशब्दवाच्यः, ब्रह्म तु गौणम्‌? लक्ष्यं वाऽऽ- 


काशवत्‌ । तत्र सर्वेभूतसंवेशनोद्‌गमनं योगिनां प्रत्यक्षसिद्धम , अन्ये- 
षामपि सुपुप्ति-जागरयोः “सुखमहमस्वाप्स”मिति परामशस्य स्वीयस्या- 
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नुपपत्त्या साक्षिणा प्रत्यक्षमिति परेरपि स्वीकतेव्यम्‌_, अन्यथाऽहमर्थस्य 
सुषु प्तो भानसाधनासम्भवात्‌ ॥ 


तत्र च सुख्यप्राणो वर्तत इति परेषां प्रत्यक्षम्‌; तत्र चत्तरादिव्यापा- 
रोपरमात्‌ , तेषां सर्वेषां झुख्यप्राणात्मनेवावस्थानात्‌ , भूतानामप्यविद्या- 
त्मनेव सत्वाच्च तत्र स्थूळरूपेणाभावः । जागरावस्थायां स्थूळरूपेण सर्वेषा- 
माविर्भानः । यथासम्भवं तत्तदिन्द्रियव्यापारेण सर्वेपां प्रत्यक्षत्वं 
च प्रत्यक्षम्‌ ॥। 


अस्ग्राधिकरणस्ग्राकाशाधिकरणातिदेशात्वम्‌ । 


तत्र भूतसंवेशनोद्गमनमन्येषामानुमानिकम्‌; अन्यदीयाविद्याया अ- 
न्यत्राभावात्‌ , सुख्यप्राणस्य सुषुप्तावपि चेष्टादिदर्शनेन तदधीनत्वानुमान- 
सम्भवाच्च प्राणशब्दस्य सुख्यप्राणपरत्वं सम्भाव्यते । शास्त्रदृष्टया तु भूत- 
संवेशनोद्गमनं सुषुप्तावपि परमात्मसम्बन्धादिति निधार्यंत इति लोक- 
सिद्धानुभवम्‌, प्राणशब्दसुख्यार्थत्वं चावलम्व्य पूर्वपक्षः । शास्रदृष्टेनि- 
दोषायाः प्राबल्येन सिद्धान्तः । प्राणशब्दस्य तु गोणत्वम्‌ । आकाशाधिक- 
रणन्याय एवात्रापि । अधिकाइाङ्कानिराकरणेन समानन्यायत्वस्यात्र सत्त्वा- 
दति देशाधिकरणमिदम्‌ ॥ 

“अत एव प्राणः” इति पूवेन्यायसमानत्वमेवास्य न्यायस्य 
सूत्रकारेणापि सूच्यते । “अत एव” पदस्य तहिङ्गादित्येवारथः, इति सूत्र- 
कारः पूर्वाधिकरणसिद्धान्तनयसिद्धत्वं स्वीकृत्येवाधिकाशङ्कामात्रमभिप्रेत्य- 
दमधिकरणं विरचयति ॥ 


डैतमत उक्ताधिकरणवेयर्थ्य म्‌ । 


परमते त्वचेतनस्य प्राणस्य देवतात्वमेव नास्तीति नात्र संशयः, किन्तु 
ब्रह्मपरत्वनिर्णय एव मन्यते । तत्र भूतसंवेशनोदूगमनयोः सुषुप्तावस्थायां 
ध्राणसम्बन्धितयाऽनुमितयोः का वा गतिः ? यदि तस्याप्रयोजकत्वेन तस्य 
पारमेश्वरकर्मत्वमेब शास्त्ृष्टेबेलीयस्त्वेन, तर्हि तन्न्यायसूचनमेवास्या- 
धिकरणस्य प्रधानं लक्ष्यम्‌॥ 

परमते पूर्वोत्तरपक्षायोगः । 

तंत्र छौकिकानुभव उक्तश्रत्या5नुग्रहीतः प्रबळ इति पूर्वपक्षः, लोकाजु- 

भवस्य कारणश्रुतिविरुद्ध्याप्रामाण्यम्‌ , इति सवेजगत्कारणत्वं ह्मण इति 
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्रतेरेवात्रानुकरणमिति सिद्धान्तः । छोकानुभवो<पि सुषुप्तौ प्राज्ञात्मना 
जीवस्य प्रकाशात्‌. प्राज्ञसम्बन्धीन्येव प्राणोदूगमनादीनीति श्र॒त्यनुग्रहेण 
वक्तव्यत्वाद्‌ न सम्भावितमात्रमप्रमाणम्‌ ॥ 

परे तु औपनिषदं वाक्यं सवं प्राणशब्द्घटितं ब्रह्मपरं निश्चित्य तेत्तरी- 
याणामोपनिषदं वाक्यमत्रोदाह्ृस्य तस्य त्रह्मपरतां सिद्धान्तयन्ति । तत्र 
क्मेकाण्डगतानामपि पदानां विष्णुपरत्वव्युत्पादनायोगस्य पूवेमेवोपपा- 
दनात्‌ „ प्राणादिहेतुना रृष्टाधिकादाङ्कायाः--“कतमा सा देवता प्राण इति 
होवाचे”त्यत्रापि समानत्वात्‌, न्यायविशेपाभावाञ्च नात्र विषयतः, 
न्यायतो वा विशेष: । सर्वथा तूदाहरणमात्रभेदः। तत्रोभयोरप्यनिभरे 
न किमपि प्रबलं निमित्तमस्ति ॥ 


॥ इति प्राणाधिकरणम्‌ ॥ 
$ अथ ज्योतिरधिकरणम्‌ 5 


इतः परं तु विषयवाक्यविरोपाणामघळम्व्याधिकरणरचनायां निवि- 
शेषब्रह्मनिणेयविरोधिनो न्याया यत्र सूच्यन्ते, तत्रैवाह्वेतसिद्धान्तबिरोधो 
मा भूदिति विचारः करिष्यते, उभयेषामपि सविशोषत्रह्मपरत्वे यत्र न 
विप्रतिपत्तिः, तत्रोपपादनप्रकारभेदमात्रमधिक्ृत्य तत्तत्प्रकारसा घुत्वासाधु- 
त्वविचारेण ग्रन्थविस्तरमात्रं मा भूत--इति च ॥ 

तत्र “ज्योतिश्चरणाभिधानात्‌” “छन्दोऽभिधानादिति चेदि त्यादौ 
चोपासनाविधिपरेषु न विप्रतिपत्तिः। विपय्रवाक्यभेदमात्रं त्वकिश्बित्करम्‌ ; 
इतीन्द्रप्रतदेनाधिकरणमात्ने विप्रतिपन्ने विचारः प्रारभ्यते ॥ 


॥ इति ज्योतिरधिकरणम्‌ ॥ 
98 अथेन्द्रप्रतदनाचिकरणम्‌ $ 
॥ ग्राणस्तथाऽनु गमात्‌ ॥ 


मतद्वया भिमतविषयवाक्यविभागः । 


इदं ह्यधिकरणम्‌ “शास्रदृष्टया तूपदेशो वामदेववत” इति सूत्रमनु- 
सृत्याहमर्थ संविन्मात्रमभिप्रैति, यत्र प्रत्यगात्मनो ब्रह्मणश्च न भेदः, किन्त्व- 
०७ 
भेद इति सिद्धान्तो निरस्यते परे: ॥ 
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“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति प्रस्तुतम्‌, आनन्दमयाधिकरणेन परा- 
मृष्टं च जीवत्रह्मंक्यं वेदान्तमहातात्पर्यविषय इत्युपक्रम-परामर्शोपसंहारे- 
ब्रह्मजिज्ञासा द्रढयति। “प्रागोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामा युरमृतमुपास्वे”ति 
बाक्यमट्टेतदृष्ट्या विषयवाक्यम्‌ , द्वेतदृष्टया तु “ता वा एता शीषैछ्रियं 
श्रिता चक्षुः श्रोत्रं सनो वाक्प्राणः । ततं देवा प्राणयन्त स एषोऽसुः प्राणः 
प्राण ऋच इस्येव विद्यात्‌ तदयं प्राणोऽधितिष्ठति” इति विषयवाक्यम्‌ । 
उभयत्रापि प्राणशब्दस्य ब्रह्मपरत्वे न विप्रतिपत्तिः ॥ 


तत्र “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामा युरि”त्यहन्तादात्म्यानुभव: शास्त्र- 
इष्ट्या शास्तरश्रवग-मनननिदिध्यासनाधीनसाक्षास्कारावस्थमिन्द्रमा श्रित्येत्य- 
द्वैतम्‌ । शास्त्रस्य शास्तुरन्तर्यामिणोऽन्तःप्रवेशादन्तर्यामिणमभिप्रेत्येति 
ट्वैतमतम्‌। इदमेव गृहीत्वा सर्वेषां पदानां न केवलं लोकिक्रभूतादिपरत्व- 
मात्रम्‌, किन्त्वन्तर्यामिपरत्वमपीत्यानन्दमयाधिकरण उक्तम्‌ ॥ 


“अहं मनुरभवम्‌” “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामा युरमृतमुपास्वे ”त्य- 
यमप्यन्तर्याम्युपासनविध्यभिप्रायमेब । अतो नात्र जीव-ब्रह्मेक्यं विव- 
क्षितम्‌। तथाच स्ैत्राहं शब्दस्तत्तादन्तर्यामिपर एव । “अहं मनुरभवं सूये- 
श्चे”त्यत्राप्येबमेच । न हि मनुसूयादिभंवति वामदेवः, किन्तु सर्वेषाम- 
न्तयांमी वासुदेव इत्येवात्र विवक्षितम्‌ ॥ 


अहं पद्स्पन्तर्यासिपरत्वायोगः । 


तत्राहंशाव्दस्यान्तर्यामिपरत्वे “प्राणो ऽस्मीत्युत्तमपुरुपप्रयोगानुपपत्तिः | 
अस्मद्यूपपदे समानाधिकरणे स्थानिन्यप्युत्तमपुरुषविधानात्‌।।स च निस्य- 
महमथ जीवात्मानमभिप्रत्येव, नान्तर्यामिगम्‌; अन्यथा सर्वेषां वाक्याना- 
मन्तर्यामिपरत्वेन प्रथम-मध्यमपुरुषयोने कुत्राप्यवसरः स्यात्‌। शरीराभि- 
मानिनमभिप्रेत्य यदि तत्प्रयोगसाधुत्वम्‌ , तहिं नान्तर्यामिपरतायां तत्सा- 
धुता । अहं गच्छामीत्यहमात्मन:ऽध्यस्तशरीरतादात्म्यमादायोत्तमपुरुषप्रयो- 
गो5प्यत एवोपपद्यते,इत्यहमथेवाच्यतां बाधितःम्‌ , अवाधितां वा वाक्र्याथे- 
ज्ञानद्व रावस्थामाश्रित्योत्तमादिपुरुपा निवाद्या: ॥ 


<< ~ oe 
अहं मनुरभवमित्यादो न तादात्म्य देतवादे । 


सति।वाघे लक्ष्याथेमादाय शब्दबोघेऽपि प्रथमप्रतीतारथेमादाय साधुत्वं 
निरुद्यते । “अहं मनुरभवं सूर्येश्चे”ति वाक्ये वामदेवस्य मन्वादितादात्म्यं 
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प्रतिपाद्यमानं न वामदेव-मनु-सृयाणां तत्तद्भावेन भिन्नानां सम्भवति । 
सर्वानुगतसंबिदात्मना तु कार्याणामपि कारणात्मनामिवाभेद:, औपाधिकान्नां 
त्वनुपहितात्मना5भेद इति सिद्धान्तात्‌ शास्षजनिताखण्डाकारवृत्तिम भ्य- 
स्यमानामाश्रित्याभेदो न विरुध्यते। तत्र यद्युपाधय: परित्यज्यन्ते, तर्हि वाम- 
देव-मनु-सूयोणामौपाधिकानां स्वरूपतो 5भावदशामाश्रित्य सामानाधिकरण्य- 
मबाधितमन्तयामिपरत्वेडपि । यद्यपि सवान्तयाँसिणामेक्यात्‌ सामानाधि- 
करण्यं निर्वोढु' पायेते; तथापि तत्तन्नियम्यानामपि विशेषणतया भाने 
नक्योपपत्ति :, अन्यथा घटः पटो भवति, अन्धकारो दीप इत्यादिवाक्या- 
नामपि तत्तदन्तयोमिपरतया प्रामाण्यापत्तिः ॥ 
नियम्यविशेपितस्यान्तरयामिस्वरूपमात्रस्य विवक्षा तु नियम्यापेक्षत्वाद्‌ 
नियामकताया न सम्भवति । तत्र संविन्मात्रं निविषयं निराश्रयं च 
विनाऽऽश्रय-विषयौ व्ृत्तिज्ञानमिव स्वरूपमात्रेण विवक्षितुं न शक्यम्‌, यथा 
सुवर्णात्मना कटककुण्डल-ग्रेवेयकाणां सामानाधिकरण्येनाभेदः || 


न चान्तर्यामि-नियम्ययोः, तन्नियम्ययोर्वां केनापि रूपेणाभेदो द्वेत- 

(~ ~ ~ छ 

सिद्धान्ते, येन नियामकभावेन नियम्यानामपि मनु-सुर्य-वामदेव।नामक्यं 
स्यात्‌ ॥ 


ऊहं मनरिति सामानाधिकरण्यं नान्तर्यामिणमाश्रित्य। 


अन्तर्यामित्वविवत्षायां तु मनोरहम , सुर्यस्याहम्‌ वामदेवस्याहमित्येव 
प्रतीतिः स्यात्‌, न तु अहं मनुरभवं सूर्यशचेति, इति “ प्राणोऽस्मि प्रज्ञा- 
स्मा तं मामायुरि”तीन्द्रवचनस्योपपत्तिरिन्द्रपरमात्मस्वरूपोपाधिवाधविव- 
च्या, स्वरूपमात्राभेदविवक्षया वा सामानाधिकरण्येनव वक्तव्या 
शास्ररष्टया बाधमादाय । इदं चाद्वेतवाद एव युज्यते ॥ 

देता द्वेतप्रथमाध्य़ायप्रथमपादविएयविभागः । 

तत्र द्वेतमते द्वादशाधिकरणानि प्रथमाध्याये प्रथमे पादे । तत्र च 
तिख: पेटिकाः-प्रथमादिपञ्भमाधिकरणान्तेका पेटिका, ततो द्वितीया ह्यधि- 
करणद्वयात्मिका, तृतोया तु ततः पञ्चाधिकरणात्मिका ॥ 

अद्वेतमते तु प्रथमाध्यायप्रथमपाद एकादशाधिकरणानि। तत्र च द्वंत- 
सिद्वान्तवदेव तिस्र एब पेटिकाः । तत्र प्रथमादिपष्ठाधिकरणान्ता निर्विशेष- 
ब्रह्मपरा प्रथमा पेटिका, सप्तमादिदहमान्ता चतुरधिकरणास्मिकोपास्य- 
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सविशेषत्रह्मावलम्बिनी द्वितीया पेटिका, तृतीया तु प्रथमपेटिकेच जीव- 
002 ~~ 

ब्रह्मेक्यनिरूपणपरा ।! 

तत्र ट्वेतमत आद्ये जिज्ञासाकरतेव्यतोक्तिः, द्वितीये जिज्ञास्यत्रह्मणो 
जन्मादिकारणत्वोक्तिः, दृतीये तत्रागमेषु पाञ्चरात्रमात्रप्रामाण्योक्तिः, तुरीये 
प्रमाणानामन्यपरत्वनिरासेन विष्णावेव समन्वयः, पऽचमे स एवाखिलवेदसु- 

Cc ~ ० €~ क ~ १५ 
ख्यार्थः, न निर्विशेषं किमपीति समन्वयसूत्रघटकसंशब्दार्थसामथ्थ्यमिति 
प्रथमपेटिकान्तर्गताः पादार्था: ॥ 

तत्र द्वितीयपेटिकान्तर्गताः-गुणिसामान्यम्‌_, वाक्यानां ब्रह्मणि सम- 
न्वयः, वस्तुविशोषप्रसिद्धन्द्रादिपदानां विद्र्रूल्या विष्णो सामन्वयश्च 
विषयाः ॥ 


ठृतीयपेटिकागतास्तु विषया:---अधिभूत-वाय्वाकाशादिशव्दानों ब्रह्मणि . 
समन्वयः, अध्यात्मवाचकप्राणादिशाब्दानां ब्रह्मणि समन्वयः, ज्योतिरादिः- 
शब्दानां ब्रह्मणि समन्वयः, अधिदेवतगायत्यादिशब्दानां ब्रह्मणि समन्वयः, 
बहु श्रति-लिङ्गप्रापितान्यपरत्वशङ्कानिरसनेन प्राणशब्दस्य ब्रह्मणि सम- 
न्वय इति द्वतदृष्टया प्रथमाध्यायप्रथमपादार्थनिष्कषेः ॥ 

तत्रान्तिमाधिकरणं सर्वेषामन्तर्यामिपरत्वं व्युत्पादयति । तत्राकाश-प्राण- 
तेजश्दान्दानामाधिभौतिका , ज्योतिपदस्य चाधिभौतिकपरस्यः 
ब्रह्मपरत्वे न विप्रतिपत्तिः। अन्तरधिकरणविषयवाक्येऽट्टेताभिमते न 
संशयः, इति न तस्य विचार्यत्वम्‌, किन्त्वन्द्रादिपदानामिति द्वतमतम्‌ । 
“न्दो ऽभिधानादि”ति तु प्रथगधिकरणमधिदेवतगायन्रीपदस्य ब्रह्मपरत्व- 
निर्जायकम्‌ । अन्तिमे त्वहम्पदस्यान्तर्यामिपरत्वमिति ॥ 


तत्राद्वेते विशेषस्तु “छन्दोऽभिधानादि”ति न पएथगधिकरणम्‌ , 
किन्तु ज्योतिःपदवाच्यस्य ब्रमण एव गायञ्युपहितरूपेणोपासर्नावधि 
एवमन्तिमेऽधिकरणेऽप्युक्तत्रेविध्यं विवक्षितम्‌ , न तु प्रत्येकं सर्वेषा 
प्राणादीनामन्तर्यामिपरत्वम्‌। अहमर्थस्य प्रत्यगात्मनोऽपि संविन्मात्रस्य 
निदिध्यासनावस्थाया विवक्षणाद्‌ नोपासनाशब्दविधिविरोधः ॥ 


॥ इतीन्द्र प्रतदनाधिकरणम्‌ ॥ 


॥ इति प्रथमाध्यायस्य प्रथम पाद; ॥ 
५० 


& ओं & 
5% अथ प्रथमाध्यायस्य द्वितीय पादः $ 
॥ सवत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ ॥ 
७ 
॥ सवत्र प्रसिद्धाधिकरणम्‌ ॥ 
प्रथमद्वितीयपादविषया मतद्वयद्दष्ट्या । 


तत्र प्रथमद्वितीयपादविषयाः सविशेषप्रधानास्पष्टब्रह्मलिद्नवाक्यान्यद्व- 
तदृष्ट या, द्रेतदष्ट या तु लिङ्गात्मकान्यत्रप्रसिद्धरान्दानां ब्रह्मणि समन्बय:|| 


तत्र प्रथमे पादे सिद्धान्तदृष्टया यद्यपि सर्वेषां वाक्यानां योगिकत्वादू 
लिङ्गात्मकत्वमेच , तथाप्यापातहष्ट्येव नामात्मकत्व-लिङ्गात्मकत्वविभागः । 
तेन च “यच्छव्दा योगवृत्तय:” इत्यनेन न विरोधः | आपातदृष्टयाऽप्या- 
नन्द्मयाधिकरणे लिङ्गात्मकत्वेऽपि प्रायिकत्व॑ नामात्मकानामेवेति न 
दोषः । तत्र मतद्वये5पि सप्ताधिकरणानि ॥ 

तत्र द्वेतमते “सवंगतत्वरूपभावलिङ्गप्रतिपादकं प्रथमाधिकरणं 
घ्रथमपेटिका, द्वितीय-ठृतीयाधिकरणात्मिका तु सवात्त॒त्वरूपसामान्यस्य 

कमेफळभोक्तत्वस्य च विचारास्मिका द्वितीया पेटिक। ॥ 


तुरीयपञ्चमाधिकरणे तु नियामकतयाऽन्तरवस्थानङत्तार्णाक्रेयारूपलिङ्ग- 
प्रतिपादकाधिकरणद्ट्यात्मके तृतीया पेटिका ॥ 


तत्राद्ये नियामकतया चत्तरन्तःस्थत्वोक्तिः, द्वितीये सर्वेसत्तानिया- 
मकत्वरूपान्तयामित्त्ोक्तिरिति विभागः ॥ 


तुरीया पेटिका तु अरृश्यत्वाद्यभावाख्यलिङ्गप्रतिपादकं षष्ठमधिकरणम्‌ । 
सप्तममघिकरणं वहुलिङ्गसमन्वयफलकवश्वानरनामसमन्वयप्रतिपाद्‌क 
पञ्चमी पेटिकेति विभागः । अत्राप्यापाततो वेइवानरशब्दो नामात्मक एव, 
न लिङ्गात्मक इति पूवेत्रानन्दमयाधिकरण इव नकान्तवी लिङ्गात्मकानां 
शब्दानामेव विचार इति विशदम्‌ ॥ 


द्रताइताभिमतविषयवाक्यविभागः । 


अत्र ड्वेताट्टेतयोविषयवाक्यभेद्‌ः प्रथमाधिकरणे, द्वितीयाधिकरणे 
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चं । अन्यत्र तु विषयेक्यम्‌। तत्र द्वेतमते प्रथमाधिकरणे “ब्रह्म ततमम” 
इति ब्रह्मसर्वगतत्वप्रतिपादकं वाक्यं विषय: । तत्र ब्रह्मशब्दार्थः “तस्ये- 
तस्यासावादित्यो रसः” इति वाक्यशेषाद्‌ आदित्य इति पूर्वपक्षः । सिद्धा- 
न्तस्तु-“सव्यऱ्चायमशरीरः प्रज्ञात्मा” इत्यादिनोच्यमानो नारायण 
एव ब्रह्मपदार्थः, न स जीव इत्युक्ताधिकरणे विचारः ॥ 

अद्धेताभिप्रेतं विषयवाक्यभ्‌ । 


अट्टेतमते--“सवं खल्विदं ब्रह्म तञ्जलानि”ति शान्त उपासीत स 
क्रतुं कुवीत मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः सत्यकामः सत्यसङ्कल्प इति 
वाक्यमुक्ताधिकरणविषयः ।। 

“सवं खल्विति वाक्यस्प विपयत्वनिरासः । 

अत्र मनोमयो न परमात्मा; आनन्दमयाधिकरणे तत्परमात्मतायां 
निरासात्‌। न च मनोमयस्तत्र त्रह्मरूपेणोपास्यतया प्रति- 
पाद्यते; तच्छूलोके हि “यतो वाचो निवतेन्ते । अप्राप्य मनसा 
सहे”ति वाङ्मनसागोचरत्वसुपन्यस्यते। इदं चेक्षत्यधिकरणसिद्धान्ते 
परमात्मनो वाच्यत्वस्य स्थापनात्‌ तस्य परमात्मपरत्वे विरुध्यते इति तदीय- 
श्लोक एव:पर्याप्तं कारणं नात्र परमात्मा विवक्ष्यत इत्यत्र ॥ 

मनोमयवाक्यविपयत्वसमर्थनम्‌ । 


अयं उल्लोकः परमात्मप्रतिपत्तिद्वारत्वेन परमात्मसाम्यं प्रतिपादयितुं 
परमात्मानमेव प्रशंसितुं च प्रवृत्त:, न तु साक्षाद्‌ मनोमयस्य परमात्मत्वं बोध- 
यितुम , इत्येतद्विषयवाक्यस्य मनोमयत्वमवर्यं निर्धारणीयमिति तदेवास्या- 
धिकरणस्य विषयः ॥ 


परामिमतविषयवाक्यनिरासः । 


न चात्मनः सवेगतत्वे संशयलेशोऽपि । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म॑”ति 
हि ह्मणः सवेगतत्वं निश्चितमेव । आदित्यमण्डलम्‌_, तदन पे नारायणो 
बा तदुपहितो न सर्वगतः; अन्यत्र तद्र्पेणा भावात्‌ , इति नादित्यत्रह्म- 
सर्वेगतत्वप्रतिपाद्कवाक्य आदित्यपरत्वशाङ्को देत्यपि ॥ 

अनिर्णीतसवंगतत्वनिरूपणासम्भवः । 


न च सर्वगतत्वं ब्रह्मणोऽत्रोपपादनीयमपि। ब्रह्मणः सवेगुणपूणेत्व- 
सिद्धये खल्वानन्दादयः, स्रष्ट्त्वादयश्च गुणास्तत्र तत्र प्रतिपाद्यन्ते । न च 
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सबेगतत्वं ब्रह्मण आनन्दवदू रुणः । तत्तच्छक्तिप्रेरकत्बं तु न सर्वेगतत्वम | 
सर्वेसंयोगित्वरूपं विभुत्वम्‌ , अन्यविधं वा किमपि सवेशाक्तिप्रेरकत्वादि 
नात्र किमपि प्रतिपादनीयम्‌ । अहश्यत्वाधिकरणविषये “नित्यं विभु सबे- 
गतसि”त्युभयविधस्यापि तस्य स्वयं श्रत्येव प्रतिपादनात्‌ । 
परमत एतदधिकरणपेयर्थ्यस्‌ । 
एतेन--परविद्यायां सबेगतत्वमात्रसुक्तम्‌_, अत्र तु तत्तच्छक्तिप्रेरकत्व- 
मिति प्रकारभेदोक्तिरपि--परास्ता; विभु-सर्वगतपदाभ्यां सर्वदिधस्य 
सवंगतव्वस्य तत्र प्रतिपादनात्‌ । अथ यद्‌ सर्वत्र स्थितिरेव सर्वगतत्वम्‌ , 
तहिं तस्यप्यन्तयाम्यथकरणविपयवाक्यरेवावगतत्वादू नात्र तदपि 
प्रतिपादनीयम्‌ । किं बहुना ? अन्तर्याम्यधिकरणेन न सवत्र स्थितिमात्रं 
परमात्मनो वण्यते, किन्तु सर्वशाक्तिप्रेरकत्बमपि, इति निरर्थकमिदमधि- 
करणम्‌ ॥। 
परमात्मान्तयामित्वं प्रथिव्यादीनां पड्भावविकारशापक्तप्रेरकत्वेनव, न 
तु सत्तामात्रनियामकत्वेन; अन्यथाऽन्तस्स्थत्वाधिकरणेनेव स्थितिप्रयोज- 
कत्वस्य व्यवस्थापनादन्तयोम्यधिकरणं वितथं स्यात्‌ ॥ 
कतिपयान्तस्थ्रत्तर चित्रक्षाऽ- 
योगात परमते विषयानु पत्तिः । 
एतेन--इन्द्रादिकतिपयान्तस्स्थत्वमेव तत्र प्रतिपादितमिति शङ्कापि-- 
परास्ता; कतिपयान्तस्स्थत्वस्य परमात्मलिङ्गत्वाभावेन तेनेन्द्रादिपदानां 
परमात्मपरत्वसाधनासम्भवेन तद्धिकरणसिद्धान्तस्यानवस्थित्यापत्तः । न 
च सर्वेमूतेसंयोगित्वं परममद्दापरिमागसंयोगित्वं वा सबेगतत्वमत्र विवक्षितुं 
शक्र्यते; “अर्भकौकस्त्वादि”त्याशङकाया अनुत्थिते: । अतो न द्वेतदृष्ट थे- 
तदधिकरणे संशयःपूर्वोत्तरपक्षा भवितुमहोन्ति, इत्यद्टेतदृष्टयेव ते 
वक्तव्याः । तत्राट्रेतमते त्रह्मणस्सवेगतत्वं नापलप्यते, किन्तु न तदसन्दिग्धं 
विचारय निणेतव्यमित्येच तदाशयः ॥ 
परमते जीवपूर्वपक्षासंभव: । 
तत्र “कमे-कतेव्यपदेशाच्चे”ति जीवपूर्वेपक्षनिरासार्थमिति सम्प्रति- 
¬ म्‌। तत्र परमात्मन एव सर्वगतत्वधर्मेणोर्तवाक्यविपयत्वे निर्णीते 
देतमते5णुपरिमाणस्य जीवस्याप्यादित्यादिविडुक्तवाक्याविषयत्वस्य सिद्धः 
तात. स्वत एव जीवपूर्वपक्षो निर्गच्छति, इति किमर्थं “कमे-कर्तृ व्यपदेशा- 
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च्चे”ति तद्ट्यावतेनाथं सूत्रम्‌? न च प्रथमसूत्र “आदित्य इव जीवोऽपि 
पृवपक्षविषयः । अद्टेतमते तु मनोमयपदेन जीवपूवपत्षताया एव विवक्ष- 
णात्‌, तद्वारणाथसुक्तसूत्रं युक्तम्‌ ॥ 
“सवं खल्विद्मिशति वाक्यस्येव 
सूत्रसूचितं विपर्वम्‌ । 


तत्र “सवत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌” इति सत्रे सरवेत्रपदस्य, प्रसिद्धपदस्य 
च प्रयोगात्‌ प्रथममुपस्थितं भवति “सर्व खल्विद”मित्युपक्रमवाक््यम्‌, 
तत्प्रसङ्ग न चोत्तरवाक्यापेक्षितोपासनाविपग्रसमपंकत्येन तस्य वाक्यस्य 
तत्रोपयोगोऽपि सूच्यते । तेन कारणवाक्यानां ब्रह्मणि समन्वयोऽप्युपासना- 
प्रकरणेऽध्यारोपापवादनयेनव विशेषाणां ब्रह्मणि सम्बन्धः, न तु वस्तुगत्येति 
सुचनमपि “सव खल्विदमि”ति बाधायां सामानाधिकरण्यप्रयोगाद्वसीयते 
इति प्रथमाध्यायप्रथमपादोपक्रान्तजन्मादिकारणत्बमपि बाधायां सामाना- 
धिकरण्योपपादकमेव स्वीकर्तव्यमिति प्रथमपादार्थमनुकम्यंब द्वितीयपाद 
इति प्रतीयते ॥ 


तत्राद्वतिनाँ मतेऽपि यद्यपि यत्र ब्रह्मणः सरवेगतत्बं सन्दिग्धम्‌, तस्य 
यत्र कुत्राप्रि श्रयमाणस्य विषयवाक्यत्वे न विप्रतिपत्तिः; तथापि “सव 
खल्विदं ब्रह्मे” तिभ्रस्तुतमनोमयादिवाक्यमपि सन्दिग्धं विचारणमहति, तेन 
च बाधायां सामानाधिकरण्यमेव कारये-कारणयोरिति सूचनेन सविशेषवाक्या- 
नां काये-क्ारणभावमवष्टभ्य प्रवृत्तानां नादूतेन विरोधः, इति तस्याद्ूतभा- 
ष्येण विपयवाक्यान्तरावळम्वने न लेशतोऽपि विरोध इति तु निगद्व्या- 
ख्यातम्‌ । अयमेव न्यायोऽनन्तरेऽत्ताधिकरणेऽपि ॥ 


॥ इति सवत्र प्रसिद्धाधिकरणम्‌ ॥ 


के अ्रथात्ताधिकरणम्‌ $ 


॥ अत्ता चराचरप्रतहणात्‌ ॥ 
दवौ तमते न विपयेक्यस्य सङ्गतिः । 


अत्र मतद्ट्येऽपि सवांत्तुस्वं ब्रह्मलिङ्गमित्यत्र न विप्रतिपत्तिः । परं 
त्वत्तत्व॑ द्वेतमतेऽदनक्रियावत्त्वम्‌, अद्वेतमते तु सर्वसंहतैत्वम्‌। तत्र 
सर्वेगतर्वमिव सर्वात्तृत्वमपि नानन्दसुष्ट'ःयादिवत्‌ ब्रह्मणो शुणः, इति तस्य 
गुणपूणेस्य विचारार्थायां ब्रह्मजिज्ञासायां नास्य विचारस्य सङ्गतिः ॥ 


तत्र “सब खल्विदं ब्रह्म तञ्जलानिति शान्त उपासीते”त्यत्र जन्म- 
स्थिति-भङ्गत्रितयकारणत्वं यदू श्रतम्‌, तदू न समुदितं लक्षणम्‌। तत्र च 
निमित्तकारणमात्रासाधारणं स्थितिकारणत्वमात्रम, अभिन्ननिमित्तोपादा- 
नकारणत्वोपपादकं तु जन्मकारणत्वम्‌, यकारणत्वम्‌, उभयं वा । स्थिति- 
कारणत्वं तु जन्म-ल्यान्यतरसमवहितमेव लक्षणमिति सुचयितुमन्तरधि- 
करणविषयवाक्ये सार्वात्म्यं काये-कारणयोरुभयोरपि तत्तद्रूपेण प्रतीति- 
समयेऽपीति मत्वा जन्मकारणत्वं लक्षणतया विवक्षितम्‌ ॥ 


अद्दे तमत एव विषयवाक्यस्य सङ्गतिः । 


यत्तु कार्य-कारणयोरुभयोरपि कारणभावावस्थायां कार्याणां लय- 
काले ब्रह्मात्मनेवावस्थानम्‌, तदध्यारोपापवाद्न्यायेनान्तःकरणादीनां 
्राज्ञसम्परिष्वक्तप्रत्यगात्मभावेनावस्थानम्‌_, एवं मायोपहितस्य सबिशेष- 
सयेश्वरस्यापि तदुपाध्यविद्याया विलये प्रत्यगात्मतेब परमार्थेत्यद्वेततत्त्व- 
रहस्यं च विवेचयितुमत्राद्वेतिनां विपयवाक्यम्‌--“यस्य व्रह्म च क्षत्रं चोभे 
भवत ओदनः। मृत्युयेस्योपसेचनं क इत्था वेद्‌ यत्र सः” इति कठ- 
घल्लीगतम्‌ ॥ 


द्वे ताभिमतवरिषयवाक्यविमर्श: । 


अनेन ह्यद्वेततर्त्वं स्पष्टं सूत्रकारेण ज्ञाप्यते । तदिदमद्वेततत्तव॑ 
हिरबतरतादिति ० “~ 
मा ब मत्वा विपयवाक्यान्तरं द्रेतिनाम्‌-स यद्यदेवा- 
€ ट्र ८ ०, ”” तददितेरदि ~ FC ११८८५ 
सृजत तत्तदत्तर्माध्रयत । सव वा अत्तीति तद्दितेरदितित्बमि”ति ॥ 
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इद्मेवात्रालोचनीयम---को वा विशेष:--“यस्य ब्रह्म च क्षत्रं च उभे 
भषत ओदनः” इति वाक्यं विहाय विषयवाक्यान्तरस्यात्र विवक्षितस्य ? 
उभयत्रात्तत्वस्य परमात्मलिङ्गस्य्रेव यद्यत्र साक्षात्‌ स्वीकारः, तहि “यस्य 
घ्रह्म च क्षत्रं चेति वाक्यस्य साक्षादत्तृत्वविषयस्य केन न्यायेन परमा- 
त्मपरस्वनिणेयः 

किं घात्त॒स्वमुभयत्र परमात्मलिङ्गम--किमदनक्रियासामान्यं भोक्तृत्व 
मात्रम्‌ , उत भोक्तत्वविरोषः। उभयत्र क्रियाया अनित्याया न परमात्म- 
स्वरूपत्वमानन्दादे रिव ॥ 

परमेश्वरस्य हि नित्यत्वं जन्मादिसूत्रसिद्धम्‌। न च नित्यस्यानित्य- 
क्रिया स्वरूपम्‌; नित्यानिस्ययोः स्वरूपेक्यासम्भवात्‌ , इत्यगत्या नित्य 
स्यानित्यधर्मस्वरूपत्वमध्यासादिति वक्तव्यम्‌ । अद्वतमते त्वत्तुत्वमत्र 
संहतृत्वमात्रमुच्यते, यत्त मायोपाधिकं ब्रह्मणि सोपाधिकमध्याससिद्धम्‌, 
इति न विरोधः ॥ 

अत्तत्वं संहत त्वम्‌ , न भोक्तृत्वम्‌ । 


अत्तृत्वेन चात्र संहरणक्रियाविशेष एव विवक्षितुं शक्यते, नात्तुत्व- 
सामान्यम्‌; “अनश्नन्नन्योऽभिचाकशीती”ति परमात्मनोऽभोक्तत्वश्रबणात्‌। 
न च शुद्वप्रत्यगात्ममात्रविषयं तत्‌ ; संविन्मात्रताया उभयत्राविशेषात्‌ । 
सविशेषविपयमत्तुत्वं संहदत्वमद्वेतवादेऽपि यद्यप्यविरुद्धम; तथापि 
न स तस्य स्वभावः ॥ 


न च तदपि संहठत्वातिरिक्तं भोक्तत्वसामान्यरूपम्‌; “सम्भोग- 
प्राप्तिरिति चेन्न वेशेष्यात्‌ ? इति— 
“सरवेज्ञताऽल्पज्ञताभेदात्‌ सवंशक्तथल्पशक्तितः । 
स्वातन्त्रय-पारतन्त्र्याभ्यां सम्भोगो नेशः जीवयोः ।।” 
इति गारुडवचनानुसारिणा सूत्रेण तन्निरासात्‌ , तद्र्पस्याचत्व- 
स्यवात्र विवक्षणेन न विशेषो वाक्यद्वयस्यापि; संहरणादिक्रिया 
हीश्वरस्य सविशेपस्य मायोपाधिकत्वादनित्येव; तठुपावेमांयाया अनित्यत्वेन 
तस्या अप्यनित्यत्वात्‌ । न ह्यौपाथिकं लोहित्यं स्फटिकस्य स्वभावो नाम ॥ 
संहत त्वं सविशपस्ग्र, न निर्विशेषस्पेति संप्रतिपन्नम्‌ । 


“एकमेवाद्वितीयमि”तिं द्वितीयसामान्यनिपेघेन, मायाया अपि श्रुत्यैव 
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बाधितत्वेन च श्रतिसिद्धममायत्वं परमात्मनः संविन्मात्रस्य । सविशेपस्तु 
स्वोपाधेरनादितादात्म्याध्यासनिष्पन्न ईश्वराख्योडप्योपाधिकोडनित्य एव, 
न नित्य: । दृतिनो5प्यनित्यक्रियावत्त्वं नित्यत्वं च विरुद्ध॑ कथमन्यथा 
निहन्ति ? स्वरूपतो नित्यत्वमनित्यक्रियाश्रयत्वे कथम_। तत्रापि यादि 
परमेश्वरस्य शक्तिविशेषाद्‌ निर्वाहः, तहि सव शक्तिमाया नामेति स्त्री 

त्य मायोपाधिकमेव संहददेत्वादिधमेवत्त्वं मायानिवृत्तो निवतेते, अन्यथा 
तु न निवर्तते। यावन्निवृत्ति तु नित्या । अनन्तत्वं ह्युपाधेरनित्यत्वादोपाधि- 
कयाऽनित्यतया न व्याहन्यत इति मत्वा वा सन्तुष्यताम्‌ । श्रतिसिद्धत्वा- 
च्च मायायास्तदठुपाधिकस्येश्वरस्य, तत्संहतत्वा देश्च कियायाः प्रमाणगम्यत्वादू 
न तत्र न पर्यनुयोगावसरः; “किमिव पचनं न कुर्यादि”ति न्यायात्‌ ॥ 


परोक्षस्वादोश्वरस्य यथाश्रुति स्वख्पमूरीकतेव्यम्‌ । 


श्रतिसिद्धरचे श्वरः परोक्ष एव; नापरोक्षोऽविद्योपहितस्वरूपत्वात्‌ 
उपहितरूपेण यावदावरणनिव्रृत्ति न सोऽपरोच्ञः। सत्यामावरणनिवृत्ता- 
वखण्डनिर्विशेषरूपेण तु प्रत्यत्तः, न त्वीश्वररूपेग कदाऽप्यपरोक्षः। न च 
परमतेऽपीश्रः प्रत्यक्ष: स्वभावतः; अन्यथा स॒र्वपामपि तत्रत्यक्षतापत्तः । 
भक्ताराधितः स स्वीयं रूपमपरोक्षयतीति तु भकत्यतिशायसाध्यज्ञा- 
नादिप्रदानेनास्यावरणनित्रृत्ति सम्पाद्य स्वीयं स्वरूपं प्रकारायतीत्यभिप्रायम्‌ , 
इत्यत्र को वा विप्रतिपद्यते ? 


स्वीयं च रूपं निवृत्ताविद्यमविद्यानुपहितमिति त्वन्यदेतत्‌। ईश्वरश- 
क्तिविशेषरूपा मायाऽपि निवर्तत इति “भूयश्चान्ते वि%मायानिवृत्तिरि”ति 
श्रतिरेव श्रावयति,इति नात्रानःश्धासस्यावसरः । सविशेपस्ये श्वरस्य संहरणा- 
दिकमिव ज्ञानमपि मायापरिणामरूपमनित्यमंव, मायानिवृत्ता तु तदाप 
निवतेत इत्यनित्यमंब ॥ 


सर्वे भाष्यान्तरविपयताक्याऽनादरानो चित्यम्‌ । 


साक्तिरूपमपि ज्ञानमविद्योपहितँ साक्षित्वेनोपहितरूपेणानित्यमेव, 
तु नित्यम्‌ ; अनुपहितरवरूपेणव तस्त्र नित्यत्वात्‌ । अत एव स्रष्टृत्व-संहतू- 
त्वादीनां तत्तजीवधमाधसनिमित्तछीढामात्रखात्‌ कादा।चत्कत्वम्‌ ; अन्यथा 
सद। स्ष्टत्व-संहतेत्वाद्यापत्त्या कायमात्रक्षणिकत्वमापद्येत ॥। 


मायारूपेण विद्यामानानां तदा तदाऽभिव्यक्तिमात्रभिति वाद्र्तु 
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समान एवोभयत्र । सा च माया शक्तिरूपा55वरण-विक्षेपशक्तिमती, ईश्वर- 
स्वरूपातिरिक्ता वेति त्वन्यदेतत्‌। सर्वथा तु “यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चोभे 
भवत ओदनः” इति कठवल्लीवाक्यमपि यदि विपयः, साक्षात्‌ , परम्परया 
वा संहर्तेत्वरूपस्यवात्त॒त्वस्य व्रह्मलिङ्गस्यात्र साधनात्‌ , तहि वितथं भा- 
ष्यान्तरादृतविषयवाक्यं विहाय विपयान्तरान्वेषणम्‌॥ 


कठत्रल्ट्या निविशेपसंविन्सात्र एव तात्पम्‌ । 


तस्यापि यदि विषयस्वमधिकरणसिद्धान्तन्यायेन, तर्हि तत्र संहत त्वे 
न्यायेन विवक्षित ईश्वर: किं सविशेषः सविशेषरूपेण तात्पयेविपयः ? 
उत निविशेषसंबिन्मात्राधिष्टिततया परतन्त्रेण रूपेण? आद्ये “क इत्था 
वेद यत्र सः” इति वाक्यरोपविरोधः, “येयं प्रेते विचिक्रित्सा मनुष्येऽस्ती- 
त्येके नायमस्ती”ति तृतीयप्रशनस्य जीवात्मतत्त्वविषयकस्येश्वरविषय- 
कत्वाभावात्‌ न स्वतन्त्रेश्वरस्वरूपोपदेशः प्रक्रतोपयुक्तञ्च ॥ 

न चात्रेश्वरप्रदनोऽधिकः कल्पयितु' शक्यते; बरत्रयातिरेकेण प्रश्नः 
कल्पनायां प्रमाणाभावात्‌ , निविशेषचेतन्याधिष्िततयंच “क इत्था वेद 
यत्र सः? इति वाक्यवशादीश्धरस्वरूपावेवक्षायां तु तत्त्वमांसमहावाक्यस्था- 
नीयस्यास्य जीव-ब्रह्मेक्यवोधन एव तास्पर्येसूरीकते व्यम्‌ ॥ 


“यस्य ब्रह्म. चेति वाक्थेऽत्तमात्र- 
निर्णयः, न ठु तेन पर्यवसानम्‌ । 
अस्मिन्‌ हि “क इत्था वेद्‌ यत्र सः” इत्यस्मिन्नंशे प्रतीयमानार्थं एव 
मुख्यार्थः, नान्य इत्यत्तस्वरूपमात्रे विशय-पूर्वोत्तरपत्चाणामुपस्थापनमिति 
वक्तव्यम्‌, इति स इत्यस्यांशस्यान-न्वयः संहर्तु: स्वतन्त्रस्यात्र ज्ञेयतापत्ते 
विशद: । अतः “अत्ता चराचरप्रहणादिति सूत्रमद्वतकल्प एव साधु 
कल्पते ।। 


तेन च प्रथमाध्यायप्रथमपादे जगत्कारणत्वेन लक्षितब्रह्मस्वरूपमपि 
निविशेषात्मनेव शास्त्रवोध्यमित्यानन्दमयाधिकरणान्ताथे एब--“अ्षत्ता 
चराचरग्रहणादि”त्यनेनापि नि्धायते । न ह्यन्यथा “क इत्था वेद यत्र सः” 
इत्यस्यान्यय: सम्भवति । तदेवं प्रथमाधिकरणमुपास्यसविशेपत्रह्मपरम_, 
द्वितीयाधिकरणं तु निविशेषप्रधानसरविशेषरवरूप/नर्णायक्रमति फलति 
उभयत्रास्पष्टत्रह्मालङ्गत्वमव्याहतम्‌_; मनोमयरत्वात्तत्वाद्यापातप्रतीत्या ब्रह्म- 
तरतिङ्गप्राबल्येन पूर्वेपत्त प्रवृत्तेः ॥ 

९१ 
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“गुद्दां प्रविष्टावि” त्यत्रोपदितानुपहितसंवित्स्वरूपपरत्वम्‌ । 


अयमेव न्याय:-“गुहां प्रविष्टावात्मानौ हि तदशेनादि”त्यधिकरणेडपि। 
तत्राप्यत्ताधिकरणे संविन्मात्रं विगलिताहङ्काराद्यपाधिकमीःश्चरासिन्नं यथा 
प्रतिपाद्यते, एवमेवोपहितजीवोऽप्यनुपहित जीबात्मस्वरूपाधिषितरूपेणंव 
पारमार्थिकः, न तूपहितरूपेण; सविशोषजीवस्वरूपस्यापि निर्विशेषानुपहित- 
जीवाभिन्नस्वरूपस्येव पारम,थिकत्वादिति निरूपणमेव लक्ष्यम्‌ ॥ 


तेन-जीवेश्वरयो रुभयोरप्युपहितरूपेणो भयोः, अन्यतरस्य वोपहित- 
त्वेऽपि भेद एव । द्टयोरप्यनुपहितरूपेणेवाभेद्‌ इत्यधिक्ररणद्वयनणयस्य 
विवेकः फलति । तेन चाभ्यामधिकरणाभ्यां सामान्य-विशोषाभ्यां कियारूपं 
लिङ्गः विवक्ष्यत इति विपयविवेक्रोऽपि नावसरति | अधिकरणद्टयस्यापि 
निर्विरेषजीवेश्वरपारमार्थिकरूपनिरूपणार्थतवेन सविशेषप*न्तमेव प्रमाणस्य 
प्रवृत्ति, न तु निविशेषपर्यन्तं सविशोपस्यापि प्रस्तावः, न च 
सविशेषवाक्यानाम्‌ , प्रमाणान्तराणां च निर्विशेषतटस्थलक्षणविधयवों 
पयोग इति पर्यवसन्नम्‌ ॥ 

अस्पष्टत्रमलिङ्गत्वं सबिशेषमात्रपर्यंबसन्नं निविशेषरवरूपनिणेये द्वारः 
मात्रमित्यभिमप्रेत्येवात्तः, संहर्ठवा 5धिष्ठितस्येव म्त्रूपमत्र निर्णीतम्‌, अधि 
छानस्वरूपं दुविज्ञेयमिति निरूपणेन ॥ 


एतत्पादार्थविषयनिप्कर्षः । 


अस्मिन्‌ पादेऽपि सप्तस्वधिकरणेपु द्वितीय-वृतीय-तुरीय-पञ्चम-षष्ठा- 
धिकरणानि पञ्च निर्विशेषपराणि, प्रथमम्‌ अन्तिमं च सर्विशेषत्रह्मलिब्न- 
परमिति विवेकः । अत्र सवेत्रारपष्टत्रह्मलिङ्गत्वं समानम्‌, सविशेषप्राधान्यं 
तूपक्रमोपसंहारयोः सविशेषविपयत्वमात्रेण, न तु सविशेषवाक्यविचार- 
स्य सङख्याधिक्येन । तत्र प्रथम-द्वितीयाधिक्ररणे विहाय सवेत्र-विषय- 
वाक्यमविरिष्टम्‌। परं तु निर्णेयस्य सर्वत्र सविरोषप्राधान्यं परमते, 
अद्वेतसिद्धान्ते तु प्रथमान्तिमे, अन्तर्याम्यधिकरणम्‌ , अन्तराधिकरणं च 
सविशेषपरमिति विवेकः । द्वितीय-तृतीय-पष्ठाधिकरणानि निविशेषपराणि ॥ 


॥ इत्यत्ताथिकरणम्‌ ॥ 





$ अथ गुहाधिकरणम ४& 
॥ शुदं प्रविष्टावात्मानो हि तदशनात्‌ ॥ 


विषयवाक्‍योपन्यासः । 


अत्र “ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे पराध्ये। छाया55- 
तपौ ब्रह्मविदो वदन्ति पञ्चाग्नयो ये च त्रिप्णचिकेताः”इत्येब विषय- 
वाक्यसुभयत्रापि । 


आत्मभैद उपाध्युपधानानुपाधानसात्रेंण, न स्वरूपेण । 


तत्र सुकृतफलभोक्तत्वमप्येकस्येब, न द्वयोरित्यत्रापि न विसंवादः । 
स भोक्ताऽहमर्थो जीव एव, विगलिताहङ्कारसंबिन्मात्रम्‌-अधिकरण- 
विषयवाक्ये यत्र शाब्दनिर्दिष्टमीश्वरस्याप्यधिष्ठानम्‌, यस्य न ओक्तत्वम्‌ , 
भोक्ता तु जीवः संहर्तेति ।। 


तत्रोपाधिद्वाराऽध्यस्तोऽप्यध्यस्तात्मना भिन्नः, संविन्मात्रेण त्वभिन्नः । 
अत एव गुहां प्रविष्टाविति द्वित्वम्‌। तत्रेकस्य ुख्यात्मत्वम्‌, अपरस्य 
त्वौपाधिकं सिथ्यात्मत्वम्‌। कर्मफलभोक्तृत्वं तत्कतुरुपहितमिथ्यात्मन 
एव, न त्वनुपहितस्य संविन्मात्रस्य, तस्य कतंत्व-भोक्तत्वयोरुभयोरपि 
बाधितत्वात्‌ ॥ 


तस्य पुण्य-पापोभयफळभोक्तृत्वेऽप्यृतमिति पुण्यफलमात्रभो क्त्वो 
क्तिस्तु हिरण्यगभान्तस्य दिव्यशरीएस्यापि बद्धत्वाविशेषसूचनाथम्‌ । 
अथवा-“इतरस्याप्येवमसंश्लेष”इति न्यायात्‌ पापफलस्याप्युप- 
लक्षणमिति न विरोधः ॥ 


आत्मानाविति द्वित्वं कल्पिठसशरीरत्व- 
प रमाथिकाशरीरत्वाभिप्रायेण । 
सवेथा तु जीवात्म-परमात्मानावत्राध्यारोपापवाद्विषयो प्रतिपाद्यौ । तेन 


“येयं प्रेते विचिकित्सा मनुष्येऽस्तीत्येके नायमस्तीति चेके” इति प्रश्नोऽ- 
पि समाहितो भवति । अयं हि बद्ध-सुक्तात्मनोः, सशीरत्वाशरीरत्वयोवा 
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विविच्य ज्ञानाथमेव । तथाच सशरीरत्व॑ न मुक्तात्मन:, किन्त्वशरीरत्वमेव, 
सशरीरत्वं मिथ्या, अशरीरत्वं पारमाथिकमिति तत्त्वमुपदिष्टं भवति ॥ 
पराभिमतात्मद्वित्वम्‌ , तदनुपपत्तिश्व । 


देतभाष्यं तु एक एव आत्मा हरिरात्मान्तरात्मभेदेन भिन्न अतोऽत्र 
टूवचनम्‌ | पुण्यफळभीक्दृत्च तु परमात्मरूपंणव, इते परमात्मेव फल- 
भोक्ताऽत्र विविक्तत इति। तत्रनश्नन्नन्योऽसिचाकशी”ति श्रतिविरोधो 
विशद: । जावाद नाञ्नातीत विवरणं त्वकतेत्वातू परमात्मनः, अन्यकृत- 
स्यान्यन भोगायोगात्‌ , अन्यथा कृतहानाकृताभ्यागमप्रसङ्गात्‌ , पुण्यः 
फल्वत्‌ पापफलस्यापि भोक्तृत्वापत्तेश्य न युक्तम्‌। “तयोरन्यः पिप्पलं 
रवाट्टा त्त” इत्यविद्वदभप्रायम्‌ , अविद॒पां भोगकाले स्वादुत्वानुसंधानाद्वोप- 
पद्यते । तदुक्तम- 


“न पापफलमिच्छन्ति पाप॑ कुबन्ति मानवाः ।” 
इति ॥ 
परमत उक्ताधिकरणवेयर्थ्यम्‌ । 


पूवस्मिज्ञधिकरणे हि परमात्मन एवात्तृत्वम्‌ , तत्त संहतंत्वरूपमेव विव- 
क्षितम्‌-- तञज्ञलानि” ति पूवांधिकरणविषयप्रस्तुतमाश्रित्य, न तु कमफला- 
न्तत्वम।प; अन्यथा तेनवात्रापि परमात्मपरत्वस्य निणयात्‌ निध्फलमिद्मांघ- 
करणम्‌। एतेन--क्रियासामान्यढिङ्ग पूर्वाधिकरणे, अत्र तु क्रियाविशेषो 
लिद्गमित्यपि-- प्रत्युक्तम्‌ ; अन्यथा तेन संहतेत्वस्यापि साधनासम्भवाद्‌ 
नात्तजावव्यातारेक्तत्व॑ [नणातं स्यात्‌ । अत्तत्वसामान्यं हि जीवस्याप 
प्रसिद्धम्‌, आम्नरन्नाद:” इति चाग्नेरपि। चराचरात्तत्वमपि पयायेण 
जीवस्यापि सम्भवति । सृष्टस्यादनं संहार एव; तयोः सवत्र सहेव पाठात्‌, 
इति परमात्मनोऽत्तत्वपरतयाऽस्ग्र वाक्यस्य योजनं न सङ्गतम्‌ ॥ 


न च कठवल्यां सुक्तात्मर्वरूपातिरिक्तपरमात्मप्रश्नः, तदुपन्यासो 
वा प्राधान्येनात्र, उत्तरत्र वा। न च परमात्मनो रूपभेदप्रश्‍नो5पि, येन 
रूपभेदेन भिन्नं परमात्मरूपमादायात्र निवाहः || 


अद्व तत्राद उक्ताथिकरणसार्शक्यम्‌ । 


सबैथा तु द्वेतमत इदमधिकरणं' व्यर्थम्‌। अद्वेतमते त्वविद्याकल्पित॑ 
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भेदमनूद्य वस्तुगत्योपाधिकस्य जीवस्य मिथ्यात्वोपपादनद्वारा संविन्मात्र- 
विवक्षां ज्ञापयितुमत्रोक्ततधिकरणम्‌ । तथाच परमात्मनः कमेफलभोक्तृत्व 
सुपपादयिठुमिदमधिकरणम्‌। न च सर्वेसंहतृत्वारिक्तं परमात्मनः 
सर्वांततृत्वं प्रामाणिकम्‌ । न वा जीवस्य सर्वांततुतवं संहृत त्वरूपमपि , येन 
सवात्तृत्वस्य तत्रातिव्याप्तिः स्यात्‌ । तत्र शुभफलभोक्त्त्व॑ विद्वदृष्ट्या प्रायि- 
कत्वेन । विदुषामपि प्रारच्धपापफळमो क्त्वम्‌ , “भोगेन त्वितरे क्षपयित्वा” 
इति . सून्नसिद्धत्वात्‌ तथाच जीव-परमात्मानावित्येव सिद्धान्तः न 
स्वात्मान्तरात्मभेदभिन्ने विष्णुरूपे ॥ 


वस्तुतस्त्वात्मान्तरात्मानाबुपहितानुपहितरूपावेव, न तु रूपान्तरम्‌। 
जीवन्मुक्तो हि सवेमपि भोग्यम्‌ , अन्तःकरणादिकं करणम्‌, शरीरमाल- 
म्बनम्‌, प्रमातारं च भोक्तारमात्मनमेव पझ्यन्‌ छायादिवदात्मनो बस्तुगत्याऽ- 
भोक्तृत्वमेवानुसन्दधातीति ब्रह्मसिद्धयादौ व्यक्तम्‌ । अतोऽद्वेतसिद्धान्ता- 
बुगुणमुक्ताधिकरणयोजनम्‌॥। 


अद्द तद्या परमात्मपदार्श निप्कर्ष: । 


वस्तुतस्तु शुहां प्रविष्टावात्मानो जीव-परमात्मानाविति सिद्धान्ते जीव- 
पदं शरीरेन्द्रियमन युक्तवद्धभोकत्रात्मपरम्‌ परमात्मपदं तु विगलित- 
शरीरादिसर्वोपाथि शुद्धप्रत्यगात्मपरम्‌ । “व्यक्तः चतत्‌--त्रयाणामेव 
चेवमुपन्यासः प्ररनरचे” त्यत्र ॥ 

अत एव--“ऋतं पिबन्तौ सुक्कतस्य लोके” इत्यत्र वाक्यशेषे “आत्मानं 
रथिनं विद्धि शारीरं रथमेव तु। ङु द्वे तु सारथिं विद्धि मनः प्रग्रहमेव चे”त्या- 
दिना “आस्से न्द्रियमनो युक्त॑भोक्तेत्याहुर्मनीपिणः” इत्यन्तेन शारीरेन्द्रियादि- 
संयुक्तं भोक्तारं प्रस्तुत्य “इन्द्रियेभ्यः परा ह्यथां अर्थेभ्यश्च परं मनः इत्या- 
दिना झारीरेन्द्रियादिविविक्त एव पुरुपः परकाष्टारूपः प्रत्यगात्मा प्रति- 
पाद्यते । स च तथे “अस्तीत्येबोपलब्धव्यः” इति जीवस्याशरीरतेब पार- 
मार्थिकस्वरूपम्‌, न तु सशारीरत्वं मुक्तिनोमेति विधया विविच्यते ॥ 


शरीरात्मनो रथ-रथ्यादिरूपणरूपकस्य लदयम्‌ । 


अयमेब न्यायः-“द्वा सुपणा सयुजा सखाया” इत्यत्रापि । विशेषस्तु 
कठबल्ल्यां शरीरस्य रथरूपेण रूपकम्‌ , मुण्डक तु वृक्षरूपेण, आत्मनस्तु 
रथिरूपेण, पक्षिरूपेण च । भोक्ठत्वं स शरीरस्य, अभोक्तृत्वं तु तद्विग- 
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सेन । अधिकमन्यत्र । तेत्तिरीये5न्नमयाद्यानन्दमयान्तानां पक्षिरूपेण रूपक- 
सप्येवमाशयमेव । इदमप्यधिकरणमत्ताधिकरणमिच जीवन्रह्मम्योपपादकं 
ेत्रततेत्रज्ञविवे कहृष्टया ॥ 


तत्र क्षेत्रह्ो द्विविधः—व्यष्टिरूपोऽन्तःकरणादिपरिच्छिन्नः, समष्टि- 
रूपश्च मायाबच्छिन्नः। तत्र पूर्वस्मिन्न धिकरणे मायारूपत्तेत्रविवेकेनात्मस्वरूपं 
समष्टिजीवाधिष्ठानं विवेचितम्‌, अत्र त्वन्तःकरणोपाधिविविक्तसंविन्मा्- 
विवेचनम्‌_, उभाभ्यां मिलित्वा तु “चतत्रज्ञं चापि मां बिद्धि” इति जीवे 
श्धरेक्यं व्यवस्थाप्यत इति वस्तुस्थितिः ॥ 


अधिकरणद्वठयविषप्रविवेक: । 


अत एवाव्यहितिवाक्यद्वयमेकप्रकरणगतमादायाधिकरणद्वयम्‌ ; सुखः 
भेदेन जीवेश्वरेक्यस्योभयविपयत्वात्‌ । अत्र जीवेश्वरक्यसुपाध्यचुपथान- 
दशामाश्रित्येव, न तूपहितावस्थाम्‌, इति न “सत्यं भिदा सत्यं भिदे”ति 
पेङ्किश्रतिविरोधः ; तयो भेंद्स्येब यावज्जीवे श्वरविशिष्टस्वरूपस त्त्वम द्वतवा द्‌ 5- 
ऽपि स्वीकारात्‌ , भेददशायामभेदानङ्गीकारात्‌ , सत्यपद्स्य व्यावहारिक 
सत्यपरत्वात्‌ , इति “यथेश्धरो जीवश्च सत्यभेदो परस्परम्‌ । तेन सत्येन मां 
देवास्त्रायन्तु सह केशवाः” इति वचनमपि-व्याख्यातम्‌; अन्यथा एक- 
प्रकरणगतयो रव्यवहितयो वाक्ययो निणयाथेमधिक्ररणद्वयम्‌ , अव्यवहित- 
बाक्यट्ट्यपरीक्षणं वा निष्प्रयोजनम्‌ !। 


॥ इति गुद्राधिकरणम्‌ ॥ 


४& अथान्तराधिकरणम्‌ $ 


॥ ‘अन्तर उपपचे? ॥ 
हवे तिनामद्रेतिनां च विषयविवेक: । 


अत्र “य एष आदित्ये पुरुषः योऽहमस्मि” इतिवाक्यं विषयः । एवमेव 
“य एषोऽक्षिणि पुरुषो हृऱ्यते” इति च । उभयत्राप्यग्निरेवोच्यते । 
तद्यथा पुष्करपलाश आपो न श्लिष्यन्त एवमेबं विदि पापं कमे न श्लिष्यते” 
इत्यग्निज्ञानादेव सर्वेपाप्मा संस्छेपात्‌ मोक्षोपपत्तिरिति द्रतभाष्यं पूर्वपत्त- 
विषयम्‌। सिद्धान्तस्तु परमात्मचाक्तिस्थः पुरुषः ॥ 
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अत्र सिद्धान्त उभयोरप्यविशेपः । पूर्वपक्ते तु छायापुरुष इत्यद्वेतमतम्‌ ॥ 
अन्तरधिकरणेनागतार्थत्वादि । 
“एष दृश्यत” इत्येतत्‌ प्रत्यक्षेऽ्थे प्रयुज्यते । 
परोक्षं ब्रह्म न तथा प्रतिबिम्बे तु युज्यते ॥ 
इति पूर्वपक्षसारः। सिद्वान्तारस्तु— 
“अनिष्पन्नाभिधाने द्वे सरवेनामपदे सती ॥ 
प्राप्य संनिहितस्यार्थ भवेतामभिधाट्णी ॥” 
इति । तथा चास्रृतत्वाभयत्वादिरूपात्म धर्मेणवो पक्रमिष्यमाणस्य यदेत- 
च्छन्दाभ्यां ग्रहणात्‌ , तस्य परोश्चस्यापि परमात्मलिङ्गभूयस्वसत्त्वेन 
परमात्मपरत्वमिति व्यवस्था । तत्राग्निपूर्वेपक्षः प्राकरणिकवाक्यशेषवशा- 
यद्यपि भवति; तथाप्यरक्षिण्यग्नेरप्रत्यक्षत्वाद्‌ न स सम्भवति। सर्वथा तु 
नात्र द्वताद्वेतवादयो: सिद्धान्तभेदः; परमात्मोपासनस्यवात्र विवक्ष- 
णात्‌ , शरतोपनिपर्कगत्यभिधानाञ्च ॥ 
इद्मधिकरणं मतद्टयेऽपि सविशेषपरमेव । अत्रान्तर इति, पूवेस्मिन्‌ पादे 
“अन्तरिति चोपादानात्‌ , “य एषोऽन्तरादित्ये” “य एषोऽन्तरक्षिणि” 
इति चान्तश्दाब्दघटितं वाक्यं स्पष्टब्रह्मलिङ्ग' तत्र विषयः, अत्र तु “य 
एषोऽक्षिणि पुरुषः” इति विनान्तश्शाब्दं एष इति विशेषणवशादन्तर इत्यर्थो 
विवक्ष्यते, इत्यस्पष्टब्रह्मलिङ्गं विषय इत्यभिप्राय इति मन्तव्यम्‌ ॥ 


अस्पष्टन्रलिङ्गत्वं चास्य “एष दृश्यते” इत्युपक्रमस्थप्रत्यक्षत्वस्य 
ब्र्मेतरलिङ्गस्य श्रवणात्‌ । अत्रान्तर इति प्रयोगेणोपास्यरत्वरूपे न विशेषः 
कोऽपि । सुखरूपत्वं तु सुखविशिष्टा भिधानादेव चेत्यनेनेव सिद्धम्‌। न च 
तत्रान्तरविशेषणस्य किमपि प्रयोजनम्‌; अन्यथा `“अन्तरूपपत्तेः” इत्यत्रेवा- 
तिलाघवं सूत्रस्य स्यात्‌ , इति कृतमनेनोपास्यस्वरूपानुपयुक्तार्थ- 
विवक्षाभिप्रायेणान्तरशाब्दार्थेवित्ररणक्लेरोन । अत्रारनेरन्तः पुरुषस्य वोपास्य- 
त्वं निरीश्वरवादित्व एवेति पूर्वपक्षिणो युज्यते; सेश्वरवादिनामपिं “वाचं 
घेनुमुपासीते”तिवदुपासनाविवत्ञायां बाधकाभावात्‌ ॥ 
आस्तिक-नास्तिक्रपो: पक्ष-प्रतिपक्षो । 
न्न चात्रेन्द्र-विरोचनयो: पूर्वोत्तरपक्षौ, किन्तु प्रजापतिवाक्यपूवापरस- 
न्दुभसमालोचनया । पत्रेश्वराङ्गीकारानङ्गीकारावप्रयोजकौ । अभ्मिबेपू- 
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ताऽप्युपकोसळविद्यायामुदा ळको पकोसल्यो री श्व रवा दिनो रास्तिकयो रेव ॥ 
न चेकस्येन्द्रविरोचनयोरिंबान्यतरस्यान्तन्तो गत्वा नास्तिकत्वेन । उपा- 
स्यस्वरूपनिणेयो हि तत्तदुपास्यस्वरूपमात्रसत्त्वमाहारयम्‌ , अनाहाय वा5- 
पेक्तते। अत्र चक्षुरन्तस्थत्वं सर्वगतत्वेन, तन्नियामकत्वेन वा वक्तव्यम्‌ | 
तत्राद्यमाद्याधिकरणगतम्‌ , द्वितीयमनन्तराधिकरणेन गमिष्यति, इत्येत- 
द्धिकरणसाध्यं न किमपि, इत्यात्मत्वामृतत्वाद्यनुपपत्तिमात्रेण सिद्धान्त 
इति वक्तव्यम्‌ ॥ 
हेतमत एतदृधिकरणवेतथ्यम्‌ । 
सवेत्रावस्थान हि ब्रह्मणः कारणस्य जन्माधिकरणेनेव सिद्धम्‌, इति 
नास्याधिकरणस्य फलम्‌। नियामकतयाऽन्तरवस्थानोक्तिरन्तर्यांमित्वं हि 
द्वेतमते “शाखदृष्टया तूपदेशो वामदेवादि”ति न्यायेनेव साधितं प्रथम एव 
पादे, इति व्यर्थ पुनरत्र । किं बहुना ? उत्तराधिकरणेनापि साधयिष्यते, 
इति वितथानि बहून्यधिकरणान्यन्तर्यामित्वं साधयितुम्‌ ॥ 
तत्र यदि सात्तादन्तर्यामित्वसाधनमनन्तर एवाधिकरणे, तर्हि किं 
प्रयोजनं प्रथमपादान्तेऽपि तत्साधनम्‌? अन्तर्यामित्वं हि नियामकत्वं 
तद्‌धीनसत्ताकत्वेन, तदधीनस्थितिकत्वेन,तदधीनभानेन, किं बहुना ? तद- 
धीनषड्भावविकाररपि, इति न तदधीनस्थित्यभि प्रायेण, तद्‌धीनसत्ताशये- 
नान्तयोमित्वस्य समन्वयाथं बहून्यधिकरणानि; अन्यथा तदधीनापत्तय- 
विना श-परिणाम-वृद्धयादीनामुपपादयितुमपि एथगधिकरणान्यापद्येरन्‌॥। 
निविशेषस्वरूपमेवान्तर्यामि । 
अन्तरयाँमित्वं ह्यधिष्टानस्वरूपं निर्विशेषस्य ब्रह्मण एव, इति नान्त- 
रोपासनमप्यन्तर्याम्युपासनं तन्निदिध्यासनं वा। अन्तयामिब्राह्मणं हि 
चक्षुराद्यन्तरवस्थानम्‌, किं बहुना ? सरवान्तरवस्थानं परमात्माधीनमुपदि- 
शति। प्राणनियामकत्वेन, चक्षुनियामकत्वेन वाऽन्तर्यामित्वं न प्रयोजन- 
विशेषेण सफलम्‌.॥ 
इन्द्रप्रतदेनाधिकरणे वामदेवस्य मनु-सूर्यात्मतया स्वस्वरूपावस्थानम्‌ , 
इन्द्रस्य वा स्वनियामकस्योपासनोपदेरास्तेषामात्मनाऽन्तर्यामिणा सामाना- 
घकरण्योपदेशो वा नाधिष्ठानातिरिक्तत्वेऽन्तयामिण उपपद्यते। विषय- 
वाक्यान्तरं स्वतन्त्रमादायान्तर्यामिस्वरूपनिर्णयोऽधिकरणान्तरेणेव निर्वाह्य 
इति तु निष्कर्षः ॥ 
॥ इत्यन्तराधिकरणम्‌ ॥ 


४& अथान्तर्याम्यधिकरणम्‌ $ 


॥ अन्तर्याम्यधिकरणम्‌ ॥ 
तवाद उक्ताधिकरणवयर्थ्यस्‌ । 


“यं प्रथिवी. न वेद यः पृथिव्या अन्तरा यः प्रथिवीमन्तरो यमयती”- 
त्यादिवाक्यमेवोभयत्र विषयोऽस्य सूत्रस्य । तत्रान्तरत्वात्‌ पृथग्‌ यः 
प्रथिबीमन्तरा यमयती”ति निर्देशादन्तरवस्थितिमात्रेण न , नियामकत्वम्‌ , 
किन्तु ततोऽतिरिक्तमेब तत्‌ , अन्तर्यामित्वं वेति सूच्यते । तेन च “अन्तर 


उपपत्तेरि”त्यप्यन्तयामित्वस्य रूपान्तरं विषय इति परास्तम्‌ ॥ 
इदमत्रानुव्याख्यानम-- 
रमणं नातियत्नस्य विक्षेपादेव युज्यते ॥ 
इति चेत्‌ सवेनियमो यस्य कस्माद्‌ न शक्यते ॥ 
स्वात्मना नियतं वस्तु प्रतीपं ह्यात्मनो भवेत्‌ । 
स्वाधीनसत्ता-शक्तयादि कथमात्मप्रदीपकम्‌_ ॥ 
इति ॥ 
एतदधिकरणसाध्यान्तर्यामित्वदुरवचत्वस्‌ । 


तत्र स्वाधीनस्थित्या नियामकत्वं यद्यतिक्लेशसाध्यं परमेश्वर- 
स्यापि, तर्हिं स्वाधीनसत्ताकत्वेन प्रपञ्चस्य - तदन्तयामित्वमप्यतिक्लेश- 
साध्यम्‌, इति सरवविधमप्यन्तया मित्वं बाधितं स्यात्‌, इत्यनवस्थापातात्‌ पर- 
मेश्वरशक्तया अचिन्त्यत्वेनैवोक्तशाङ्का परिहरणीया। सा च पूवाधिकरणेनापि 
सुपरिहरा, इति व्यर्थमिदमधिकरणम्‌। अत्रेवान्ता रमणत्वमन्तर्यमयितृत्वेन 
प्रथिव्यादिसत्ताप्रयोजकत्ववत्‌ तस्स्थितिप्रयोजकत्वस्यापि अन्तरः इति, 
अन्तयोमीति च श्रवणात्‌ साधनसम्भवादू व्य्थेमिदम्‌ „ पूवोधिकरणं वा ॥ 
न चात्राप्यधिकरणपूर्वोत्तरपत्तादौ प्रायेण विशेषः; तथाप्यधिष्ठानबिशेष- 
त्वप्रयुक्तमेब नियम्यसत्ताप्रयोजकत्वमिति सिद्धान्तो । द्रेतमते तु केवळ- 
निमित्तकारणत्वादू ब्रह्मणो नाधिष्ठानत्वम्‌। उभयत्र सविशेषं ब्रह्मेवान्त- 
, परं तु तत्तच्छरीरकत्वादिना, तत्तदुपाधिकत्वेन वेति विशेषो 5ट्वेतमते॥ 


॥ इत्यन्तयोम्यधिकरणम्‌ ॥ 
९२ 





$ अथादश्यत्वाधिकरणम्‌ $ 
॥ अदइ्यत्वादिगुणको धर्मोक्तः ॥ 
अभावछिंट्गेन ब्रह्मनिर्णयोऽमेति हेतवादः । 


अत्रादृश्यत्वं दृश्यभेदो गुणो ब्रह्मणो लिङ्गं प्रतीयते, इत्यभावरूप- 
लिङ्गबोधक्रशब्दविचारस्वात्‌ पादसमन्वयः । अन्यत्र सर्वेत्र भावरूपा धमां 
पू्ेमुक्ताः , अत्राभावरूपः, इति तेर्नास्य गतार्थतेति द्वेतिनः । तत्रानन्दस्र- 
ष्ट्त्वादीनामिवाभावस्य ब्रह्मस्वरूपत्वा भावात्‌ कथं तलिङ्गत्वमिति शङ्का 
तु नावसरति ; अन्योन्याभावस्य धर्मिस्वरूपत्वात्‌ ॥ 


अभावस्य घर्मिस्वरूपत्वेन गुणत्वम्‌ । 


नच धम्येन्योन्याभावयोर्विरोधः। न हि भेके5न्योन्याभावो वा 
नञपदेनव व्यवहियते, किन्तु भेदपदेनापि। न हि पटस्यांघटत्वम्‌ घटादन्य- 
त्वंच भिन्नं केवलं भेदराब्दमात्रेण । प्रथक्त्वमपि भेद एव, न गुण 


इति मतेऽपि तदूभेदविवक्तया। “तस्मात्‌ प्रथक्त्वमिःत्यपि प्रयोगो 
दृश्यते ॥ 


भेदस्स भावस्य गुणत्वोपपत्तिः ॥ 


आरोग्यं गुणः, अक्रौय गुण इत्यादौ रोगाभावादौ शुणंत्वव्यवहारोऽपि 
तत्र गुणत्वस्य विधानेनोपपद्यते। “अदृऱ्यत्वादिगुणकः'? इति प्रकृते5- 
प्यदृश्यत्वादिशुणो क्तिरभावस्य गुणत्वेन विधानेन विधि-प्रतिषेधरूपत्वेना- 
विरोधं सुत्रकार एव द्रढयति ॥ 


अभावस्य मिथ्यात्वरूपस्य्र न ब्रह्मस्व भावत्वम्‌ । 


अत्यन्ता भावस्तु धर्मो निषेधरूपो न स्वरूपम्‌, किन्तु धर्मः । अतो 
दृश्यभिन्नत्वरूपमदृश्यत्वं ब्रह्मणः स्वरूपमिति तल्लिङ्गमिति द्वेतिन: ॥ 

अद्वेतिनस्तु--यदि “अगोत्रमिःत्यादो गोत्राभावो धर्मो ब्रह्मणि विव- 
क्ष्यते, तहिं. गोत्रप्रसक्तिस्तत्र गोत्रारोपेणेवेति वक्तव्यम्‌, इति गोत्रमिथ्या- 
त्वाभिप्रायमद्वितीयपद्मिव, इति तन्मिथ्यात्वमादाय तत्र मिथ्यात्वस्यापि 
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मिथ्यात्वेन गोत्राभावो5पि न ब्रह्मणो धर्मः, न वा मिथ्यात्वमिथ्यात्वेडपि 
प्रपञ्चसत्यत्वम्‌ ॥ 


अइश्यत्वपदं सिथ्यात्वमिथ्यात्वाविरोधसूचकम्‌ । 


अयमेव न्यायोडदृश्यत्वपदेडपि। तत्रापि बहुन्रीहिसमासाश्रयेण दृश्य- 
सामान्याभावरूपधमे एव बोध्यते। तत्र “अगोत्रमचक्षुइश्रोत्रमि”त्यादौ 
सवेमिथ्यात्वे बोधितेऽपि मिथ्यात्वमिथ्यात्वमपि दश्यत्वेनेब, न तु 
मिथ्यात्वेनेति बोधयितुमदृश्यत्वपदम्‌॥ 


अत एव प्रतियोग्यभावयोरत्राविरोधोऽपि; निपेध्यतावच्छेदकक्यात्‌ , 
इति रजताभावमिथ्याते रजतसत्यत्ववद्‌ न मिथ्यात्वमिथ्यात्वेन 
प्रपञचसत्यत्वमिति न्यायः सुञ्यते । तत्र दृश्यत्वम्‌ = क्ता दात्म्यापन्नत्वम्‌ ; 
अग्राह्यत्वम = अप्रमेयस्वम्‌ = फलाव्याप्यत्वं वेति तयोरभेदः ॥ 


अभावस्प बह्मस्वभावत्वसपि न विरुङम्‌ । 


साङ्ख्यानां प्रत्यवस्थानं तु नञ्तरपुरुषमभिप्रत्य । अतो नात्र ब्रह्मस्व 
रूपाभावलिङगता । प्रपञ्चाभावस्यांपि मिथ्यात्वात्‌ तस्य धमत्वमपि कल्पि- 
तमेव तेनतेन रूपेण। न च तावता भेदधर्मिस्वरूपतावादस्योत्थितिः | 
तदिद मिथ्यात्वस्यापि मिथ्यात्वमभिप्रेत्य । तत्सस्यत्वेऽपि हृङ्यात्यन्ताव- 
त्योपलक्षितस्वरूपस्य ब्रह्मस्वरूपत्वाद्‌ अभावाधिकरणस्वरूपवाद्‌ इव दृश्या- 
त्यन्ताभावस्यापि ब्रह्मस्वरूपत्वं नाद्वैतिनामपि विरुद्धम्‌ । तदनन्यत्वमहृर्य- 
त्वमिति तु निष्कर्षः । तत्र गुणपदं मिथ्यात्वमिथ्यात्वकल्पेन ॥ 


भेदस्य धमिस्वरूपत्वायोगः । 


वस्तुतस्तु—भेदस्य धर्मिस्वरूपत्वं दु्वेचम्‌ ; तस्य प्रतियोग्यनुयोगिसापे- 
च्तत्वनियमेन तन्निरपेक्षधमिस्वरूपताया अयोगात्‌ , अन्यथा धर्मिस्वरू- 
पज्ञानादेच तदितरभेदङ्ञाने शुक्तिंज्ञानदशायां रजतभेदस्यापि गृहीतत्वाद्‌ 
रजतभेदग्रहे सति रजतभेदाग्रहरूपश्रमक!रणा भावात शुक्त यादों रजतश्रम- 
निर्वोह्ायोगः ॥ 
देती लिड्रपदसुपदेशपदं च विहाय 
धर्मोक्तिपदम ददत एव स्वरसम्‌ । 


नञ्तत्पुरुषेण इृऱ्यभेद्‌ एवात्र यदि विवक्ष्यते, तहि द्वेतमते ब्रह्मणो- 
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ऽपि द्वेतवादे दृश्यस्वेन दृश्यमिन्नत्वमसम्भवदुक्तिकम_। “अडऱ्यत्वादिगु- 
णको धर्मोक्तेः” इति धर्मोक्तिपदेन सर्वज्ञत्वादिधर्मों विवक्षित उभयत्र । तत्र 
धमस्योक्तिमात्रं श्रीतत्वेऽप्युच्यमानं तत्र तात्पर्याभावं सूचयति । “आका- 
शस्तछिज्ञादि”तिवद्‌ लिङ्गपदाप्रयोगेणाभावस्य छिङ्गत्वं सूत्रकारो वार- 
यति । अत एब--अपहतपाप्मत्वादीनामभावरूपाणां सविशेषन्रह्मासाधार- 
णानां ग्रहणं कतेव्यमिति “अन्तस्तद्धमोपदेशादि”त्यत्र धर्मपदम्‌, न 
छिङ्गपदम्‌। तस्य लिङ्गत्वं तु तत्पदेनासाधारण्यसूचनेन, न तु धम त्वमा- 
त्रेण । अत्रोपदेशपदप्रयोगेणोपासनास्थले सविशेषस्य ब्रह्मणो विशेषस्य, 
तद्ध्माणां च . मिथ्यात्वेऽपि यः कोऽपि धम्मो नोपास्यतामर्हति, किन्तु 
यथोपदिष्टमेव धर्माणामुपासनं कतेव्यमि ति सूच्यते ॥ 

अभातस्य स्वतो नित्रिशेपलिङ्गत्त्रमेव । 

सर्वथा त्वभावस्य न ब्रह्मलिङ्गत्वम्‌ , न वा धर्म-गुणपद्योलिङ्गपदे ने- 
कार्थ्यम्‌ , अन्यथा “अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्‌ ” इत्यनन्तरसूत्रे “तद्धमांप दे- 
शादि”त्यस्यानुवृत्त्या निर्वाहे “आकाशश्च” इत्येव सूत्ररचनापत्तिः । 
“अत एब प्राणः” इतिवत्‌ , “अत एवाकाश” इति वा सूत्ररचनापत्तिः । 
अत एवाइश्यत्वादिलिङ्गको धमो क्तरित्यसुत्रयित्वा “अदृश्यत्वादिगुणकः” 
इति गुणपदम्‌, धर्मपदं च । न पत्ते हेतो वा लिङ्गपद्‌म्‌ ॥ 

“न स्थानतोऽपि परस्योभयलिङ्गमि” त्यत्र लिङ्गपदं सविशेषासाधरण- 
भावधमाणां लिङ्गत्वमपेक्ष्य । अभावस्य लिङ्गत्वं निर्विशेषस्य । सविशेषस्य 
तु भावधमे एव लिङ्गम्‌, नाभावरूपः, अपहतपाप्मत्वाद्कं तु निविशेषस्य 
लिङ्गम्‌। अतः सविशेपलङ्गत्वं भावधम॑स्य, अभावस्य धममस्य लिङ्गत्वं 
तु निर्विशेषतादात्म्यपेक्ष्येव ॥ 

हिङ्गपद्घटितसून्रसं१्रह्‌ः । 
तत्र लिङ्गपदं।हि ब्रह्ममीमांसायाम--(१) “आकाशस्तलिङ्गात्‌”(२) “जीव- 
मुख्यप्रागलिङ्गात्‌ ,” (३) “गति-दाव्दाभ्यां तथाहि दष्टं लिङ्गं च, (४) 
“४प्रतिज्ञासिद्धलिङ्गमाशमरश्यः” (५) क्षत्रियत्वावगतेश्व चेत्ररथेन लिङ्गात्‌”, 
-“।तद्भिध्यानादेब तु तलिङ्गात्‌ सः,” (७) “अन्तरा विज्ञान-मनसी 
क्रमेण तहिङ्गादिति चेन्नाविशेष/त्‌*, (८) “न स्थानतोऽपि परस्योभय- 
लिङ्गः सवत्र हि,” (६) “लिङ्गभूयरत्वाद्धि बलीयस्तदपि”, (१०) “सवेथा 
तु त एवोभयलिङ्गात”, (११) “अतस्त्वितरद्‌ ज्यायो लिङ्गाच्च”, (१२) 
“लिङ्गाच्च”, (१३) “भोगमात्रसाम्यलिङ्गाच्चे'तित्रयोदशसून्रेषु निदिइयते ॥ 
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तंत्र (१)“आकाशस्तल्लिङ्गात” (१-१-१२) इत्यत्र नित्यत्वं परोवरीयस्त्वादि- 
कं च भावधमे एव लिङ्गम्‌ ,/२)“जीव-मुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चेन्न”(१-१-३१) 
इत्यत्रापि जीव-सुख्यप्राणलिङ्गं भावरूप एव, ( ३ ) “गति-शन्दाभ्यां तथा 
हि दृष्टं लिङ्गः च”(१-३-१५)इत्यत्रापि सुप्राप्यत्वं भावरूपमेव लिङगम्‌,(४) 
“क्षेत्रियत्वावगतेश्व चेत्ररथेन लिङ्गात्‌” ( १-३-३५ ) इत्यत्र पौत्रायणकर्तुक- 
वेदविचारो लिङ्गं भावरूपमेब, ( ५ ) “जीव-मुख्यप्राणलिङ्गादिति चेत्‌ 
तदू व्याख्यातम” (१-४-१७) इत्यत्रापि प्राणलिङ्गः भावरूपम्‌, (६) “प्रतिज्ञा- 
सिद्धेलिङ्गमाइमरथ्यः' ( १-४-२० ) इत्यत्र भूतेभ्यस्ससुत्थानम्‌ , अन्यद्वा 
भावरूपमेब लिङ्गम्‌ (७) “तदभिध्यानादेव तु तल्लिङ्गात्‌ सः” (२-३-१३) 
इत्यत्र भगवदिच्छाधीनत्वं भावरूपं द्वेतानुगुणं लिङ्गपदार्थः, अद्वेतदष्टया 
त्वन्तयोमित्वम्‌ , (८) “अन्तरा विज्ञान-मनसी क्रमेण तल्लिङ्गात्‌ सः” 
(२-३-१५) इत्यत्राह्वेतदृष्टथा बुद्धि-मनसो: श्रृतिसिद्धत्वं भावरूपं लिङ्गम्‌ , 
द्वेतमते उत्पत्ति-प्रलययोः क्रमो भावरूपं लिङ्गम्‌ ॥ 


“न स्थानतोऽपि परस्योभयलिङ्गम”(३-२-११)इत्यत्र भिन्नस्थानत्वानुमानं 
भावरूपं लिङ्गं द्वेतदृष्टया, अट्टेतदृष्टया तु सविशेषलिङ्गम्‌, निविशेषलिङ्ग' 
च, तथाचाभावरूपं लिङ्गं न सविशेषस्य,(१०) “लिङ्गभूयस्त्वाद्धि बलीयस्त- 
दपि”( ३-४-४४ ) इत्यत्र सर्वेभूतान्वेषणं भावरूपमद्वेते, गुरुप्रसादप्राबल्यं 
द्वेतमते, (११) “सर्वथापि तु त एवोभयलिङ्गात” (३-४-३४) इत्यत्र योग्य- 
तान्बयव्यतिरेकदर्शनं भावधमरूपं लिङ्गः द्वेतमते, श्रुति-स्मृतिलिङ्गमद्वेते, 
(१२) “अतस्त्वितरज्ज्यायो लिङ्गाञच”(३-४-२३६) इत्यत्र श्रुति-स्मती भावरूपे 
लिङ्गम्‌ ,(१३. “लिङ्गाञ्च” (४-१-२) इत्यत्र रश्मिबहुत्वविज्ञानश्रवणं भावरूपं 
लिङ्गमद्वेते, “पुनरेव वरुणं पितरमुपससरे”ति श्रबणं द्रुते, (१४) “आति- 
वाहिकास्तल्लिङ्गात” (४-३-४) इत्यत्र वायोः पूर्व्राप्यत्वलिङ्गादातिवाह्िकत्वं 
भावरूपं इते लिङ्गम्‌, अद्वेतेडमानवस्य गमयितृत्वं तत्त्‌ ॥ 


अन्यत्रापि लिङ्गपद्घटितेषु सूत्रेषु सविशेषलिङ्गः भावधम एवाभिप्रे- 
यते, इत्य“हश्यत्वादिरुणकः” इत्यस्य ब्रह्मस्वरूपाभावलिङ्गविषयकत्वं न 
युक्तम्‌ । कथञ्चनात्र गुणशब्देन लिङ्गस्य विवक्षायामप्यदृद्यत्वं दृश्यसामा- 
न्याभाववत्त्वं हश्यत्वे सर्वाभावस्वरूपं ब्रह्मच निर्विशेषं ज्ञापयितुं 
शक्नोति, इत्यहृश्यत्वाधिकरणं निर्विशेषत्रह्मगादमेव पोषयति, न तु सवि- 
शेषब्रह्मवादम ; निर्विशेषन्रह्मविद्याया एव परविद्यात्वात्‌ , अपरविद्यात्वाञ्च 
सविशेषविद्यायाः ॥ 
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“अक्षरात्‌ परतः परः? इत्यादी जडाजडसर्वभेद:- 
परमात्मनो हरेरिति द्वेतमतम्‌ । 
“ब्रिरेषण-सेद्व्यपदेशाभ्यां च नेतरो” “रूपोपन्यासा्च” इति सूत्राभ्यां 
जडाजडप्रक़ृतिद्ट्यातिरिक्तो हरिरेवाक्षरात्‌ परतः पर इत्युच्यते। न च स 
ब्रह्मा, रूद्रो वा । तत्र “यः स्वेज्ञः सबेनित” “तस्मादेत ब्रह्म नाम रूपमन्नं 
च जायते” “जुष्टं यदा पश्यस्यन्यमोशमस्य महिमानमिति बीतशोक्रः” 
इत्यादिवाक्येषु “यरसवेज्ञ” इत्यनेन जडाजडप्रकृतेर्निरासः; सर्वेज्ञ इति 
बिशेषणात्‌ , “तस्मादेतद्‌ ब्रह्म” इति सृञ्यकोटो प्रवेशेनार्थतो ब्रह्मणः 
“जुष्टं यदा पश्यत्यन्यमि” तीझास्याप्येतन्महिमत्ववर्णनेन ततश्च भेदोऽ- 
वंगम्यते इति द्वत भाष्यम्‌ ॥ 
` प्रक्गति-जीवमात्रव्युदासोऽद्देतवादे । 
अट्टेतमते तु प्रक्ृतिव्युदासः, जीवव्युदासश्च । न चाजडा प्रकृतिः 
कापि प्रसिद्धोपनिषत्सु। परप्रक़्तित्वं तु जीत्रस्य गीतायां शुद्धप्रत्यगा- 
त्मेक्याभिप्रायम. ब्रह्म-रूद्रयोरपि विष्णुत्वात्‌, सविशोपब्रह्मण एव रूप- 
भेदादू न तन्निरासः। हिरण्यगर्भस्य त्वादिजीवत्वात्‌ तस्य जीवपक्षनिरा- 
सेनेव निरासः । सत्र जीवपूर्बेपक्षो हिरण्यगर्भ समष्टिजीवमादायापीति 
मन्तव्यम्‌ “जुष्टं यदा पञ्यत्यन्यमीशमि”ति तु प्रक्ृतिसंसगेप्रयुक्त एव 
परमात्मनः सवेतो भेदः, न तु स्वरूपत इत्यर्थपरम्‌॥ 


॥ इत्यरष्यत्वाधिकरणम्‌ ॥ 


२३७ 
॥ अथ वश्वानराधिकरणमस्‌ ॥ 


॥ वैश्वानरः साधारणशब्दविशेषात्‌ ॥ 
द्वेतवादे नामपदस्यात्रासङ्गतिः । 
अत्र पूर्वोत्तरपत्तयोने विसंवादः; सविशेपपरमात्मोपासनविधिपरत्वा- 
दुभयत्रापि। लेङ्गिकानामेव शब्दानां समन्वयपरे द्वितीयपादे नास्याधि- 
संकरणस्य संगतिरिति परं ह तवादे विशेष: ॥ 
एतेन-- 
बहुलिङ्गसमायुक्तवेंहुभी रुढनामभिः । 
प्रसिद्धेरन्यरगत्वेन वाच्यः साक्षाज्जनादेन: ॥ 
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वश्धानरादय: शब्दा अपि तद्वाचिनस्ततः | 
तानि लिङ्गानि ते शब्दा अपि तदूगा हि सवशः || 
बहुलाऽप्यज्ञरूढिस्तत्माज्ञरूढिं न बाधते ।” 


इत्यनुञ्याख्यानमपि-व्याख्यातम्‌। एवं सति हि “अन्तस्तद्धर्मापदेशा- 
दि”त्यत्रापि बहुलिद्गसमावेशादिन्द्रपद्धटितम्य तस्यापि वाक्यस्यानेनेव 
गतार्थत्वात्‌ तदाधकरणवेयथ्यापत्तिः । पादद्वयशेषत्वेन नामशब्दानामप्यत्र 
विचार इति तु पादद्वयादित्वेन पादद्वयमध्यत्वेनेत्येव॑ कल्पनया यत्र कुत्रापि 
यस्य कस्यचिद्धिचारस्यापि समथेनं प्रोढिमात्रम्‌, न व्यवस्थापकम । अत्र 
वश्चानरशाब्दो 5म्ाविषणुवाचक इति द्वतमते, अट्वतमते तु जाठराम्निः, 
तदू देवता, जीवः, ईश्वरो वेति पक्षा इति विवेकः। सिद्धान्तांशै तु 
न फलभेद: ॥ 


॥ इति वेश्वानराधिकरणम्‌ ॥ 
॥ इति प्रथमाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥ 
— $8: 


& ओं ६ 
थ प्रथमाध्यायस्य तृतीयः पादः । 
॥ दुभ्वाद्यधिकरणम्‌ ॥ 
॥ धुस्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ ॥ 


एतत्पादार्थविभागः । 


प्रथमाध्यायतृतीयपाद्‌ उभयत्र प्रसिद्धानां नाम-लिङ्गात्मकानां शब्दा- 
नां ब्रह्मणि समन्वयः, उभयत्र लोकप्रसिद्धस्य मद्दारुढ्या तत्तद्वाक्ये 
प्रह्मेतरपदत्वञ्युदासः प्रयोजनमिति द्वेतप्रक्रिया । अद्वते तु निविशेषप्रधाना- 
स्पष्टब्रहमलिङ्गवाक्यानां ब्रह्मणि समन्वयस्तृतीयपादार्थः । सङ्गतिविरोषात्‌ 
सविशेषचाक्यानामपि पूर्वस्मिन्‌ पाद इव निविशेषपराणामपि विषयता । 
तत्रानन्तरसङ्गतिः पोढा-प्रसङ्गोपो दूघातावसरःप्राप्ि-कार्य-कारणभावेकार्थ- 
त्वभेदेन । तत्र प्रथमा स्मारकवशात्‌ , द्वितीया तद्धीनसिद्धया, तृतीया 
समन्वयशेषेणावरोघात्‌, तुरीयोत्तरविचारकारणत्वेन, पञ्चमी पूर्वेविचार- 
कायेत्वेनेति सम्प्रतिपन्नम्‌ ॥ 


तत्र द्वेतदृष्टया चतुर्दंशाधिकरणानि । “पत्यादिशब्देभ्यः” इति 
पादान्तिमसुत्रस्य पुथगधिकरणत्वात्‌ , अद्वेतदृष्टया तु त्रयोदशाधिकर- 
णानि । उभयत्र देवताधिकरणापशूद्राधिकरणयोः “मनुष्याधिकारत्वाञ्च 
शा्रस्ये”ति सूत्रस्मारितत्वात्‌ प्रसङ्गगतिः । अन्येषां तु यथायथमन्याः 
सङ्गतयः। तत्र निर्विशेषवाक्यविचारः- ( १ ) द्॒भ्वाद्यधिकरणे, (२) 
भूमाधिकरणे, ( ३) अक्षराधिकरणे, ( ४ ) अनुक्ृत्यधिकरणे, ( ५ ) 
प्रमिताधिकरणे, ( ६ ) कम्पनाधिकरणे, ( ७ ) ज्योतिरधिकरणे, (८) 
आ।काशारथोन्तरत्वाधिक्ररणे, ( & ) सुषुप्त्युत्कान्त्यधिकरणे च । सविशेष- 
विचारस्तु (१) दहराधिकरणे, ( २) ईक्षतिकर्माधिकरणे च। अव- 
शिष्ट देवताऽपशूद्राधिकरणे प्रासङ्गिके इति विभागः ॥ 

तत्र ट्रेतमतेऽन्यत्र प्रसिद्धनामात्मकशब्दानां ब्रह्मणि समन्वयः ( १ ) 
दुभ्वायधिकरणे, ( २ )' अक्षराधिकरणे, ( ३) दहराधिकरणे, ( ४) 
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कम्पनाधिकरणे, ( ५ ) ज्योतिरधिकरणे, ( ७) अव्याकृताकाशाधिकरणे, 
( ७ ) पत्यधिकरणे च । अपरत्र देवता 5पशूद्वाधिकरणव्यतिरिक्तेघु पञ्चसु 
लिड्वात्मकशब्दानामिति विभाग: ॥ 


ब्रह्ममीमांसामिप्रेतश्रुत्यादिछक्षणानि । 


तत्र ब्रह्ममीमांसाश्रितश्रत्यादिलक्षणं सम्प्रतिपन्नम्‌। श्रुति: = वाचकः 
शब्द:, लिङ्गम्‌ = असाधारणधर्मः, लक्षणं वा; वाक्यम्‌ = निरपेक्षाणि 
पदानि, प्रकरणम्‌ = प्रसिद्धम्‌, स्थानम्‌ = विभ्रकीर्णप्रकरणगतसमानोक्तिः, 
समाख्या = अध्यायादिप्रबन्धविशेषः--इति ।। 

तत्र नामप्राधान्येन पूर्वपक्षः, लिङ्गप्राधान्येन सिद्धान्तः । नामात्मक- 
शब्दानां ब्रह्मणि समन्धयः, लिङ्गानां तु प्रबळलिङ्गेन दुबेललिङ्गस्यान्यथा- 
नयनम्‌ । तत्र द्युभ्वाद्यायतनं ब्रह्मेति सम्प्रतिपत्तिरुभयत्र ॥। 


॥ धुस्वाद्यथिकरणम्‌ ॥ 
op 
॥ अथ भूमाधिकरणम्‌ ॥ 
॥ भूमा स सम्रसादादध्युपदेशात्‌ ॥ 


द्वेताट्वैतयोः सिद्धान्तविमर्श: । 
भूमाधिकरणेऽपि पूर्वात्तरपक्षयोने विप्रतिपत्तिः, न वा फलभेदः; 
तथापि “सम्प्रसादादध्युपदेशादि” त्यस्य विवरणे प्रकारभेदमात्रम्‌। तत्रा- 
ट्तसिद्धान्ते सम्प्रसाद्‌ः प्राणः “प्राणो वा आशाया भूयानि/त्युपसंह्ृतः; 
तस्मादृधिकं ततोऽप्यनन्तरं भूम्न उपदिश्यमानत्वादिति ॥ 


ट्रेतमते तु सम्प्रसाद: = सुखाधिक इति साध्यनिर्देशमात्रम---“यो वे 
भूमा तत्‌ सुखमिति वाक्यशेषात्‌ । ““अध्युपदेशादि'”त्येव हेतु: । अधि- 
शन्द्स्येश्वरवाचित्वमखिलेरास्येव सुखाधिकस्योपदेशोऽत्र-इति ॥ 


तत्र भूयस्त्वोपदेशपरम्परायाः प्राणेन परिसमाप्तिरिति निरूपणार्थतया 
सम्प्रसादादध्युपदेश इति विशिष्टस्येव हेतुत्वविवक्षेव युक्ता; अन्यथा 
प्राणशब्दस्येव ब्रह्मपरत्वे सिसाधयिषिते तस्य प्रथमपाद एव निर्णीत- 
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त्वादिदमधिकरणं वितथम्‌ । अपरो विशेषस्तु भूमाऽयं निर्विशेषं ब्रह्मेव, 
न तु सविशेषम्‌; “अथातोऽहङ्कारादेशः” “अथात आत्मादेश:” इति 
भूमानुकर्षेणाहमर्थविविक्तात्मरूपताया उपदेशात्‌ ॥ 


॥ इति भूमाथिकरणम्‌ ॥ 


न 


॥ अथाचराधिकरणम्‌ ॥ 


॥ अक्षरमम्बरान्तश्चते ॥ 

अस्थूछत्वादिविरोधशङ्काः । 
अत्र-“एतट्टरे तदक्षरं गागि” इति प्रस्तुत्य प्रवृत्तम--“अस्थू- 
खमनण्वहस्वमदीर्घमलो हितम च्छायमतमोऽवा।य्वनाकाशमगन्धमरसममनोऽ 
चक्षुष्कमप्राणमसुखमगोत्रमनन्तरमबाह्य न तदश्नाति किञ्नने”ति- 
वाक्यमत्र विषयः । तत्रास्थूलानणुत्वादीघेत्वानां परस्परविरुद्धानां परमा- 
त्मनि समवेशो बाधित, न वेति संशयेऽन्यत्र तयोविरोधे5पि परमात्मनि 
न विरोधः; श्रतिसिद्धत्वात्‌ । प्रमाणसिद्धे चाणुत्व-महत्वादौ न परयेनुयोग- 

संभावनापि । तथाच श्रुतिः-“अणोरणीयान्महतो महीयानि”ति ॥ 


निर्विशेषपरत्वेन विरोधपरिहारः । 


` अत्रास्थूलादिवाक्येन जडस्वभाववस्तुव्यावृत्तिमात्र॑ विवक्ष्यते, तेन 
च तेष्विव स्थूलत्वाणुत्वादीनामत्र नावसर इत्येब विवक्षितम्‌। कथं तहि 
विरुद्धयोः सद्दावस्थानं ब्रह्मणि ? स्वभावभेदादिति इतिनः ॥ 


अध्यारोपापवादनयेन विरोधपरिहारः । 


अट्वेतमतेऽत्र यद्यपि विरुद्धधर्माणाम-बहूनां सर्वेषां स्थूल-सृक्ष्स- 
शरीरादीनां बाह्याभ्यन्तरवस्तूनां चाभावः सर्वकारणे ब्रह्मणि प्रतिपाद्यते । 
न चात्र श्रुतिसिद्धेऽनाश्वासाबरो द्वेतमत इव, परं तु विरोधपरिहारक्रमो 
भिन्न एव, यथा गवि तुरगत्व-महिषत्वयो विरुद्धयोः सहावस्थानमुभयोरपि 
कल्पितत्वेन परमार्थतोऽधिष्ठानारोप्यभावेन, आरोपितरूपेण सत्त्वेन च 
विरोधपरिहारः, तेन चाध्यारोपापवाद्न्यायसद्धमरृश्यत्वादिगुणक सूत्र- 
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बिचारिताक्षरब्रह्वापरापरविद्येकवाक्यत।वगतँ च निर्विशेषब्रह्मवाद एवोक्त 
श्रतेस्तात्पयेसिति पयेवस्यति ॥ 


प्रत्यक्षापेक्षया श्रुतिप्राबल्येनात्र व्यवस्था । 


न च लोकव्यतिक्रमेणेकान्ततः श्र॒त्यर्था विरुद्धो5पि न स्वीकतेव्य इति 
संभवति; अन्यथा प्रत्यक्षविरोधेन श्रतेः प्रपञ्चमिथ्यात्वपराया:, जीवेश्वरे- 
क्यपराया वा श्रुतेबाधकथामात्रमपि सम्भवदसंभवद्वा नोत्तिष्ठत्यपि, न वा 
“शास्रयोनित्वा।दे”ति प्रत्यक्षविरोध आ।गमस्येव प्राबल्यम्‌ 


८६ के ११ 
| प्राबल्यमागमस्यव जात्या तेषु त्रिषु स्मृतम्‌ ॥ 
'इति वचनावगतसुपपद्येत ॥ 


अध्यारोपापवादन्यायेनेवान्यभावव्याव्रृत्तिः । 


एतेन--“अन्यभावव्यावृत्तिरपि-व्याख्याता। तथाहि--““नान्यदतोऽस्ति 
० ० ल्य... < 
दृष्ट/इति प्रतिपादितं दृष्टत्वं प्रधानादिपरिग्रद्दे न भवतीत्येवा्थेः। न तु 
~ < ` 
घटा दिवेळक्षण्यमात्रमस्थूलत्वानणुत्वादीनामविरोघसमथनाथम्‌॥ 


तत्र ब्रह्मणो घटादिवेलक्षण्यं लोकसिद्धं किमथ वा प्रतिपाद्यते? यदि 
घटादीनामिव प्राकृतत्वं निषेद्धम्‌, तर्हि व्यर्थमिदम्‌ न। हि ब्रह्म 
प्राकृतमिति बाद: कोऽपि। अत्र त्वलोहितत्वागोत्रत्वाबाह्यत्वादिसवात्य- 
न्ताभावाधिकरणत्वं बोध्यमानं झाब्दत एव सर्वै्थूळ्वैक्षण्यमपि बोधयति, 
अशरीरत्वं च ॥ 


यदि तु प्रधानादीनां परिणामिकारणानां स्वसमानसत्ताकत्वात्‌ कायस्य 
नान्यभावव्यावृत्तिः संभवति, ब्रह्मणस्तु विवर्तोपादानत्वात्‌ तदूव्यतिरेकेण 
स्थूलावस्थ-सृक्ष्मावस्थसवेकायोभावात्‌ परमार्थतो नान्यभावः; सद्रूपेण 
भासमानत्वेऽपि कार्यसामान्यस्य, तर्हि “अस्थूलमनण्वि”त्यादीनां पूर्वो- 
क्तविधयाऽध्यारोपापवादन्यायेनेवाविरोधसमर्थेनं सुत्रकाराभिमतमिति।प्रती- 
यते । सर्वथा त्वक्षराधिकरणमद्देतसिद्धान्तस्येबोपष्टम्भकम्‌ । निस्स्वभावं 
तु ब्रह्म, इति न स्वभावतोऽविरोधोपपादनमपि युक्तम्‌॥ 


निर्विशेषपादे युक्तो पखुप्यसूत्राविरोघः । 


न च निर्विशेषस्येब. श।स्रार्थत्वे सुक्तोपसुप्यव्यपदेशानुपपत्तिः; तस्य 
भेदगर्भत्वादिति राङ्काऽबसरति; सर्वेषु मोक्षवादिषु सुक्तोपसुप्यं न ब्रह्म, 
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ब्रह्मप्राप्तेरेव मुक्तित्वेन मुक्तित्वेन मुक्तप्राप्यत्वाविरोधात्‌ , इत्युपसप्यमुक्त- 
रूपत्वादित्येवार्थो वर्णनीयः । उपसर्पणं च मुक्तेरविद्यानिवृत्त्युपलच्तित- 
संविदात्मनाऽवस्थानमेव । तस्य साध्यत्वं तु तदुपलक्षणस्य, विशेषणस्य 
वाऽविद्यानिवृत्तर्ज्ञांनसाध्यत्वमात्रेण, इत्यविद्यानिवृत्त्युपलक्षितसंविन्मात्रं 
सर्वाधिष्टानतया द्युभ्वाद्यायतनमिति सुत्रार्थः, इति न तत्‌ सूत्रं निर्विशेषः 
वाद्विरोधि । अत एव “भिद्यते हृदयग्रन्थिरिछद्यन्ते सबेसंशया: | क्षीयन्ते 
चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ हृष्टे परावरे” इति बन्धनित्रृत्तिमात्रमात्मसाक्षात्का- 
रसाध्यम्‌ , न तु साध्याऽपरा काऽपि मुक्तिरति श्रूयते ॥ 


॥ इत्यक्षराधिकरणम्‌ ॥ 


॥ आथ प्रमिताधिकरणम ॥ 
॥ शब्दादेव प्रमितः ॥ 
अस्यापि नित्रिशेषपरत्वे स्त्रारस्यम्‌ । 


_ “शब्दादेव प्रमितः” इति सूत्रे वामनस्य परमात्मत्वं साधितं द्वेतिभिः । 
सववत्र सविशेषपरत्वं तु तन्मते, अद्वते तु “शब्दादेव प्रमितः” इत्यत्रापी- 
शानपदश्रत्याऽपि परमात्मस्वरूपं निर्विशेषमेव बोध्यते ॥ 


॥ इति प्रमिताधिकरणम्‌ ॥ 


॥ अथ देवताधिकरणम्‌ ॥ 


॥ तदुपयंपि बादरायण सम्भवाय ॥ 


अत्र “मध्वादिष्वसंभवादनधिकारं जेमिनिरि” ति प्रस्तुतजेमिनिपक्षस्य 
न परिहारो दृश्यते । अतो ज्ञायते यत्रोपासने, विद्यायां वाऽधिकारस्संभवति, 
तत्र देवतानामप्यधिकारो जेमिनेरपि संमतः । एवं बाद्रायणस्यापि यत्र 
मध्वादाबुपासन।विधिस्तत्र नाधिकार इत्येव मतमित्यत्रोभयत्र स्वस्वरूप- 
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साक्षात्कारार्थायामात्मविद्यायां कतृत्वाद्यनुसन्धाननिरपेक्षायां हिरण्यगर्भा- 
न्तस्यास्त्येवाधिकार: । तढुक्तम-- 
“ब्रह्मणा सद्‌ ते सर्वे सम्प्राप्ते प्रतिसञ्चरे । 
परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पदम्‌।।' 
इति। तेन च साक्षात्कृतात्मतत्त्वानाम्‌ अभ्यस्यमानपटुतरसात्तात्का- 
रवताम , स्वस्वाधिकारसमाप्तौ निद्वृत्ताविद्यानां सवातीतानावृतसंचिन्मात्र- 
निर्विशेषभावप्रयोजकब्रह्मविद्यायां सर्वांधिकारस्तदधिकारप्रयोजकसाधन- 


सम्पन्नानामिति ज्ञाप्यते । अन्येषु त्वधिकरणेषु शब्दविशेषाणां ब्रह्मपरत्वे 
न विप्रतिपत्तिः ॥ 


॥ इति देवताधिकरणम्‌ ।। 


एवमनुकृत्यधिकरणेऽन्यत्र च यत्र नोपासनविधिः, किन्तु ज्ञानमात्रे 
तात्पयम्‌। तदेवं पत्यादिशब्देभ्य इत्यन्तं ट्वेताद्वेतसम्प्रदायानुसारिणी 
व्यवस्था ॥ 


श इति प्रथमाध्यायस्य तृतोयः पादः श 


ई ओं ६ 
॥ प्रथमाध्यायस्य तुरीयः पादः ॥ 


॥ आनुमानिकाधिकरणम ॥ 


्राइसानिकमप्येकेपामिति तु शरीररूपक 
७ ८७ 
विन्यस्वणुहीतेदेशयति च ॥ 
प्रथमतुरीयपादार्था मतद्वयाभिसत्तः । 
श्रति-छिङ्गा भ्यामन्यत्रेव प्रसिद्धानां पदानाम्‌, तदूघटितवाक्यानां च कमा- 

दिपराणामत्रह्मपराणामपि यया कयाचन विधया योगेन ब्रह्मणि समन्वयः 
प्रथमाध्यायतुरीयपादाथेः ॥ 

तत्र (१) “आवुमानिकमप्येकेषामिति चेन्न शरीररूपकविन्यस्त- 
गृहीते देशयति च,” (२) “ज्योतिरुपक्रमा तु तथा ह्यधीयत एके” (३) “न 
सङख्योपसंग्रह्मदपि नानाभावादतिरेकाञ्च” (४) “कारणत्वेन चाकाशादिषु 
यथाव्यपदिष्टोक्तेः(५)“ समाकर्षात्‌” (६) प्रकृतिश्च प्रतिज्ञा-दृष्टान्तानुपरो- 
धात?” (७) “एतेन सर्वे व्याख्याताः” इत्यधिकरणे: (१) अव्यक्त (२) 
ज्योतिवेसन्ते-वषड-वेषडादि ( ३ ) बहुवचनान्तपञ्चजन (४ ) कारणत्वेन 
निर्दिष्टाकाशपदा (५ ) कर्मकरणादिपरसवेचाक्य ( ६ ) प्रकृत्यादि- 
स्वेस्रीलिङ्गपदा ( ७ ) सच्छून्यादिपदानां विष्णौ समन्वयस्तत्तत्मवृत्ति- 
निमित्तसूचनद्वारा प्रतिपाद्यते-“सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति” “ “सर्वाणि 
रूपाणि विचित्य धीरो नामानि कृत्वाऽभिवदन्‌ यदास्ते” इत्या दिश्रुतिभ्य 
इति द्वेतिनां मयादा ॥ 

अद्वेतिनां तु “महूतः परमव्यक्तसि”त्यत्राव्यक्तपद्‌ं न प्रधानपरम्‌ , 
किन्तु सूक्ष्मावस्थपञ्च भूतात्मकशरीरपरम्‌ ( २ ) “अजामेका” मित्यत्रापि 
तेजोऽश्न्नात्मकतया न प्रकृतिपरमजापदम्‌ ( ३ ) “पञ्चपञ्चजना” इत्यत्र न 
पञ्चजिंशतितत््वपरता, (४ ) कारणवाक्याचां कारणस्वरूपविषय ऐकरस्यम्‌ , 
(५) “आत्मा वा द्रष्टव्यः” इत्यत्रात्मपदस्य परमात्मपरत्वम्‌ (६) प्रकृति- 
₹चे”ति सूत्रेण जन्मादिकारणत्वोपसंह्दारः (७) ब्रह्मातिरिक्तक्रारणत्वनिरासो- 
पसंहारश्चाधिकरणसप्तकसिद्धान्तविषय इति मयादा ॥ 
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०७ ७ च 
छुेसवाद एतावतामधिकरणानां वेतथ्यम्‌ । 


तत्र यथा कथञ्बित्‌ सर्वेषां शब्दानां ब्रह्मणो गुणपूणेत्बं व्युत्पादयितुं 
“उयोतिरुपक्रमा तु” इति न्यायेन लोकव्यवहाराविरोधेन यदि ठयुत्पाद- 
नीयम्‌ , तर्हि एतावन्स्यधिकरणानि वितथानि। न हि पदविशेषाणां ब्रह्म- 
परत्वव्युत्पादनमात्र॑ ब्रह्ममीमांसाया लक््यम्‌। सर्वाणि नामानि यदि ब्रह्म- 
पराणि, तर्हि वैदिकशब्दानामिव लौकिकशब्दानामप्यन्यत्रे ब्र प्रसिद्धानां 
यया कयाचन विधया ब्रह्मपरत्वस्यावश्यकत्वेन वेदिकिपद्मात्रस्य ब्रह्मणि 


समन्वयो नोपपद्यते ॥ 


विपरीतक्रमेण चतुस्सूत्र्यर्थसँकलनस््‌ । 


सर्ववेदाम्नायमानत्वं कारणस्य, ज्ञेयस्य वा ब्रह्मणः स्वतिरेकेणान्या- 
भावनिरूपणेन “तत्त समन्वयादि”ति शासतरारम्भोपपादकचतुःसूञ्यन्तगेत- 
तुरीयसूत्रसिद्धान्तस्य, तथेव शास्रयोनित्वस्य च विनिर्णय इति विपरीत- 
क्रमेणोपसंहारार्थं खलु तुरीयपादः ॥ 


तत्रेत्तत्यधिकरणसिद्धान्तस्य शास्त्रोपसंहारठ्याजेन प्रथमाध्यायतुरीय- 
पाद्‌।दिमाधिक्ररणत्रयेणानुसन्धानम्‌। तत्र गतिसामान्यमीत्षत्यधिकरणसि- 
द्वमुपपादयिलु' तुरीयं कारणत्वेन चेत्यधिकरणम्‌ , “तत्तु समन्वयादिति 
प्रस्तुतसमन्वयो जावेक्य एवेत्यंशस्योपसंहारार्थमन्वयपद्घटितं वाक्या- 
म्ययाधिकरणम्‌., येन झास्रयोनित्वमप्यर्थसिद्धम्‌।। 


ततो जन्माधिकरणप्रतिपादितकारणत्वमभिन्ननिमित्तोपादानत्वमेवं, 
यत इति पञ्चम्या हेतुसामान्यपराया उपादानत्वेऽपि प्रयोगात्‌ , यथा 
“४गोमयादू वृश्चिको जायते” “हिमवतो गङ्गा प्रबहती” त्यादौ, इति ब्रह्मण 
उपादानत्वमपीति व्यवस्थयोपसंहतुम्‌-- प्रकृतिश्व प्रतिज्ञा-दृष्टान्तानुप- 
रोध।दि”त्यधिकरणम्‌॥ 


अभिन्ननिमित्तोपादानं चेतनं ब्रह्मच “अथातो ब्रह्मजिज्ञासे”ति सुत्र- 
प्रस्तुतमिति जिज्ञासाधिकरणमुपसंहतुम”--“एतेन सर्वे व्याख्याता व्या- 
ख्याताः” इत्यधिकरणम्‌ , येनाचेतन।त्‌ , प्रधानात्‌, अणुभ्यः, अभावात्‌. , 
जीवात्‌ , स्वभावाद्वा न प्रपञ्चाविभावः, इति सम्पूणंशास्त्रः्थस्य प्रथमा- 
ध्यायप्रथमपादेऽलुक्रमेण प्रस्तुतस्य व्युत्क्रमरुपेणोपसंहार एव सूत्रकारस्य 
लक्ष्यमिति प्रतीयते ॥ 
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चेदान्तानामद्वेत एव सुख्यं तात्पर्यम्‌ । 


तत्र वेदान्तवाक्यानि तटस्थळक्षणविधया कारणत्वेन सविशेषमवान्तर- 
तात्पर्यंगोचरतया, निर्विशेषं तु मह्दातात्पर्येविषयतया प्रतिपादयन्ति । 
न चेताऱृशं कारणम्‌ , ज्ञेयं वा साडःख्यदर्शनसिद्धं प्रधानमितीक्षत्यधिकरणेन 
ब्रह्-प्रधानसाधारणसत्पद्‌घटितसद्टिद्यातात्पर्यैविषयरतत््रकरणस्योपक्रमोप- 
संहारादिविरुद्धत्वात्‌ प्रधानक्ारणतावादस्य, इति सत्पदमात्रमादाय 
शङ्कितपूर्वेपच्चनिरास: कृत: तेन च न केवलमवान्तरतात्पर्यविषयतया, 
किन्तु कारणस्य विना वेदान्तं दुविज्ञेयस्य ज्ञेयतया शास्त्रेण प्रतिपाद्नादू 
शास्त्रमुख्यतात्पर्येविषयो निर्विशेषं ब्रह्मेति पर्यवस्यति || 


आनुमानिकाधिकरणछक्ष्यम्‌ | 


तदुपरि तु साङ्ख्यानां प्रत्यस्थानम्‌--प्रधान-पुरुषविवेकस्येव मोक्षसाध- 
नत्वात्‌ , मोक्षसाधनज्ञानविपयस्येच शास्त्रमुख्यतात्पर्यविषयत्वाश्व स्वद्‌- 
शेनप्रसिद्धं प्रधानपुरुषविवेकज्ञानं कठवल्ल्यां प्रस्तूयते, यत्र कारणतया न 
पुरुष: प्रस्तुतः, किन्तु क्षेत्रविविक्ततया, प्रंक्ृतिविविक्ततया च, तेन चाव- 
गम्यते-पुरूषविविक्तं प्रधानं कारणतयापि प्रतिपिपादयिषितम्‌- 
कठवल्ल्येकवाक्यतया सद्दिययेति शङ्कानिराकरणार्थंमानुमानिकाधि- 
करणम्‌ ॥। 


साङख्यादिनिरासस्यान्तर्भावछक्षणसङ्गत्यविरोधः । 


न हि ब्रह्म कारणतयेव जिज्ञास्यम्‌, किन्तु ज्ञेयतयाऽपि। तत्र कारण- 
तया ज्ञानं द्वारमात्रम्‌ ; निविशेषस्येच मुख्यतया ज्ञेयत्वात्‌ । तथाचाव्य- 
क्तराव्द्वाच्यत्वेन प्रधानस्य कठवल्ल्यां निर्णयस्य प्रथमाध्यायसुख्यार्थत्वाद्‌ 
नात्राव्यक्तदाब्द्वाच्यत्वनिषेधस्य नान्तर्भांवळक्षणा संगतिः ॥ 


अविरोधाध्याये साङ्ख्यस्य, : वेदान्तस्य च भिन्नविषयत्वम्‌ , भिन्न- 
प्रस्थानत्वं च; वेदान्त-योग-पाझुपत-पाञ्चरात्राणामास्तिकद्शेनानामिव, सौग- 
ताह॑त-वेदान्तानामिव वेति तत्र तन्निरासः प्रस्थानभेदमादाय । समन्बया- 
ध्याये साङख्यमतचर्चा तु तत्रापि वेदमूलत्वं कृत्वाचिन्तयाऽभ्युपगम्येति 
०३० २२) विशि अरे © नस्यांशविशे ha वेदान्तेनेकवाः 
ट्रृताद्वतविशिष्टाद्वतदशनानासिव साङख्यदर्शनस्यांशाविशेषे - 
क्यतया तत्परत्वमेव वेदान्तानामिति पूर्वपक्षनिरासेन ब्रह्मणि समन्वयस्येव 
प्रथमाध्यायारथेत्वादू नात्र साङ्ख्यसिद्धान्तानवसरव्यव्स्थाया असंगतिः, 

१४ | 
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येन नान्तभावलक्षणा संगतिः स्यात्‌ , इति ब्रह्मण्येव समन्वयस्थेयायेवात्र 
साङख्यमतनिरासः । द्वितीयद्वितीयस्य तु परमतनिरासनमेव लक्ष्यम, इति 
७2 ~. ह 
दृष्टिभेदेनवाध्यायद्वयेडपिं साडःख्यमतनिरसनम्‌ ॥ 
साडःड्पनिरासस्प लक्ष्य प्रधानकारणत!निरास: । 


अत एव “विप्रतिपषेधाचासम्जसमि”ति कस्मिश्वनांशे साम्येऽपि 
बहुशो विप्रतिपेधोऽपीति कृळव तन्नरसनं द्वितीयाध्याये, इति प्रधानस्या- 
व्यक्तराब्दवाच्यत्वनिषेधोऽत्र न तावन्मात्रफलः, किन्तु तन्मुखेन तस्य 


सुख्यज्ञेयत्वस्य, तद्द्वारतया कारणतया ज्ञेयत्वस्य वा निरासार्थः, इत्यत्र न 


वाच्यतामात्रनिषेधः प्रधानस्य ॥ 


“महत: परमव्यक्तमव्यक्तात्‌ पुरुषः परः” इत्युदाह्ृतवाक्ये यद्याप न 
कारणतयाऽव्यक्तं निदिइ्यते; तथापि ज्ञेयस्वरूपससपणं वतते, ज्ञयस्व 
चात्राव्यक्तस्य ज्ञेयपुरुषविवेकप्रतियोगितया; प्रधान-पुरुषविवेकस्येव तन्मते 
मोक्षसाधनत्वात्‌ । तञ्च व्यष्टि-समष्टिरारीरविविक्ततया निविधोषतया ज्ञापने- 
नेवोपपद्यते ॥ 


प्रधानकारणतानिराससझत्पविरोधः । 


एतेन-““यस्मिन्‌ पञ्च पञचजनाः” इत्यपि-व्याख्यातम्‌। तत्र यदि 
साङख्योक्तानां पञ्चविंशातितत्त्वानामेव निर्देशः, तर्हि तदीयः प्रधान-पुरुष- 
विबेकमोक्षसाधनतापक्ष एव श्रोत इति स्याम्‌, तेन चाचेतनकारणत- 
वादः, उपासनामोक्षसाधनतiवादः, न तु निर्विशोषज्ञानमोक्षसाधनतावाद्‌ 
इत्यट्टेते सर्वदरीनसिद्धान्तविरःधः, इति प्रधानमछ: साङख्यो नामेति 
तन्निरासस्य समन्वयाध्यायो सुख्यं स्थानम्‌_॥ 


तत्र पञःचविंदातितत्त्वसंकलनम्‌ , यथायथं तत्तत्स्वरूपोपयोगादिकमपि 
तदीयमेव मत्वा5य़ं विचारः। एतेन-- 
“मूलप्रकृतिरविकतिमहदाया: प्रकाताविळतयस्सत | 
षोडशकश्च विकारो न प्रकृतिन विकृति: पुरूषः ॥ 


इति प्रस्तुतास्सर्वा: प्रक्रियास्तदीयाशश्रतिसंमताः | अयमेव न्यायो 
“हतः परमव्यक्तमि त्यादों तत्तन्नाममात्रनिदेशोनापि, इत्यव्यक्त-प्रधान- 
कारणतावादः श्रोत इति पूर्वपक्षे “महत. परमव्यक्तम्‌” “पञ्च पञ्चचजना 
इति शब्दमात्रै तदीयप्रक्रियाणासुपस्थापनद्वारा त्रह्मकारणतावाद्स्य, तन्मा- 
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न्रज्ञेयताबादस्य वा प्रतिवन्दि, इति कृत्ववात्र तन्मतनिरासः, इति ब्रह्मणि 
समन्यविरोधित्वाद्‌ तन्निरसनस्यात्र नासङ्गतिः; अन्यथा द्वेतवादे5पि 
निर्विशेषब्रह्मवादस्य पाशुपतागमा देरन्यस्य. वा द्वेतमतद्ृष्टयाऽपि पूवेपक्षस्य 
कथं प्रथमाध्यायेऽन्तर्भावसङ्गतिः ? यदि समन्वयस्थेम्ने , तर्हि द्विती- 
याध्यायार्थोऽपि प्रथमाध्यायार्थः कथं नेति प्रतिबन्दी दुष्परिहरा ॥। 

_ तत्र “महतः परमव्यक्तम्‌ ” इति महदव्यक्तयोः काल-विप्रकृष्टत्वा भावा- 
वगमात्‌ , ततः कार्य-कारणभावोऽप्यनुमेयः, संभाव्यो वा। तत्र यद्यपि 
कार्य-कारणभावविक्रलयोरपि परापरभावः; तथापि न स कार्ये-कारणभाव- 
विक्रलयोरेव । तत्र च कार्य-कारणभाव एव तयोरिति साङख्यप्रक्रियेब परा- 
सृष्टेति शङ्कानिरासं विना न साडःख्यमतानुल्लेखः कंठवल्णयामिति स्थापयितुं 
शक्यते, इति तन्निरासोऽप्यवश्यसत्र कतेव्यः । संभावनामत्रसिद्ध एव 
हि पूर्वपक्षो नाम, न तु प्रमित एव; अन्यथा पूर्वपक्षत्वव्याहृतेः, इति 
तृतीयाधिकरणमद्वेतमतानुसारि नात्रासङ्गतम्‌॥ 

एतेन--“चमसवदविशेषात्‌ ” इति द्वितीयाधिकरणमपि-व्याख्या- 
'तम्‌। तत्र हि-“अजामेकां लोहितशुक्ळ-क्षणां बह्वां प्रजां जनयन्तीं 
सरूपामि”ति सत्त्व-रजस्तमआत्मना प्रकृति-विक्रतिस्वरूपमात्रकारणप्रघा- 
नपरिग्र्' विशद एव, इत्युक्तश्रुतेः प्रधानकरारणतामादाय पूवेपच्च निर।सो 5- 
वश्यमेव, इति नास्यात्रासङ्गतिशङ्का ॥ 

यत्तु--ततू किं ब्रह्मपरं करिष्यते-इति, सत्यं न तत्‌ ब्रह्मपरं करि- 
ष्यते , किन्तु नेदं प्रधानपरभिति करिष्यते । तावन्मात्रं हि साङ्ख्यमत- 
निरासार्थ कर्तव्यम्‌। तेन च “सदेवे”त्यादिवाक्यस्य ब्रह्मपरत्वाक्षेपपरि- 
हारः सिद्ध एव, इति कारणवाक्यानि सर्वाणि ब्रह्मपराणि पूर्वेपक्षप्रति- 
क्षेपमात्रेण कृतप्रायाणि भवन्ति ॥ 

अजादिशग्दानां प्रधांनपरत्वनिरासस्येक्षत्य- 
घिकरणोपवृंहणार्थत्वम्‌ । 

“अजामेकामि'ति वाक्यार्थस्तु तेजोऽबन्नात्मकप्रक्ृतिकारणतापरम्‌ । 
तेजोऽबन्नात्मक्रत्यं तु पद्चीकृतप्रक्रियया । सा च चेतनाधिष्ठितप्रक्रतिकाये- 
तयेति कमेण केवलाचेतनक्रारणत।वादस्य निणसोऽर्थसिद्धो भवति, यदेवेक्ष- 
त्यधिकरणस्यापि कृत्यम्‌, इत्यधिक्ररणत्रयमपीक्षत्यधिक्ररणोपबृ हणमात्रम, 
इति न व्याघ्रेणोरणे नीते का हानिः ? वृकेणोरणे नीते को लाभ इति लोकि- 
काभाणस्थानमिद्म्‌ ॥ 
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“सदेव सोम्येदमि”ति वाक्यस्येवेतट्ठाक्यानुसारिणाऽच्षेपेणाक्षिप्तत्वात्‌ 
तदात्तेपे निवृत्तेऽप्रतिहता चेतनकारणतासिद्धि:, इति नात्राजादिराब्दानां 
ब्रह्मपरत्वसमर्थनम्‌ ; गतिसामान्याचेपेण परिहारमात्रत्वार्थत्वा देतद्वाक्यस्य, 
येन प्रधानपरत्वव्युदसनेनारथंसिद्धं गतिसामान्येन ब्रह्मकारणत्वं स्थिरीकृतं 
भवति । अत एवोक्तम--ईक्षत्यधिकरणोपब्न हणार्थानीमान्यधिकरणानीति, 
इति सर्वेषां पदानां ब्रह्मणि समन्वयसमर्थनार्थमिदम्‌-यत्तु न व्यरथेम्‌ , 
न बाधितम्‌, नाप्रयोजनं च । व्यक्तीकरिष्यते चेदसुपरिष्टात्‌ ॥ 


प्रथमाध्य़ायान्तेऽपि प्रघानवादनिरासः उपसंहारमात्रार्थः । 


ईक्षत्यधिकरणानन्तरमेव यद्यपीमान्यधिकरणानि भवितुमहन्ति; तथापि 
तदर्थस्येव पूर्वोक्तविधयोपसंद्दारार्थत्वात्‌ तदेकवाक्यतयेव योजनमेषामधि- 
करणानां विवक्षितम्‌, तेन चोपक्रमोपसंहरेकरूप्येण सुत्राणामप्यभिन्ननि- 
मित्तोपाद।ने ब्रह्मण्येव पयेबस[नम्‌ , केवर्ळनमित्तकारणे, न वा परिणा- 
मिकारणविधयाऽभिन्ननिमित्तोपादाने, नापि केवलाचेतनोपादानतावाद 
इत्ययमर्थो विशदीभवति ॥ | 


अत एव त्रिपादीमतिक्रम्यत्रोपसंहाराथेः प्रधानकारणतावादस्य 
साक्षात्‌, परम्परया वा निरासः प्रथमपादार्थोपसंहारपरत्वाच्च पूर्वोक्तविधया 
तुरीयस्य पादस्य ॥ 

कारणत्वेनाकाशाधिकरणस्यात्र सङ्घतिः । 

एतेन-“कारणत्वेन चाकाशादिषु यथाव्यपदिष्टोक्त”रित्यधिकरणमपि- 
ग्याख्यातम्‌। गतिसामान्यं हि कारणांशतायामेव, इति कार्य विशेषविगानम- 
किञ्चित्करमिति निरूपणार्थमिदमधिकरणम्‌ । तत्र चाकाशादि- 
सृष्टेः, तेजआदिसृष्टेः, अक्रमेण सुष्टेः, युगपतसुष्टेश्च श्रुतौ दशोनं क्रमा- 
क्रमविपर्ययसुष्टो वेदान्तवाक्यानां झुख्यतात्पयाभावादू न किञ्चिस्करम ; 
जन्मादिकारणत्वानपायात्‌., इति तदपि गतिसामान्यस्याबिरोधेनोपबुं- 


हणमेव ॥ 


न च साङख्यनिरासमात्रमत्र लक्ष्यम्‌. किन्तु दिरण्यगभाख्यादिजीव- 
कारणत्ववादिहैरण्यगभवाद्स्वभाववादनिरासः, अभाववाद्निरासश्च । 
अत्रांशतः क्रमाक्रमयौगपद्येन स्वभाववादोऽपि प्रतीयते; “तद्ध 
तहाव्याकृतमासीदि”त्यादौ  स्वयंकतृकाया अपि सृष्टेराम्नानात्‌; 
“असदेवेदमग्र आसीदि”त्यभावकारणतायाश्च । अत एव जन्मादि- 
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सूत्रभाष्येडचेतनप्रधानाणु-स्वभावा भाव-जीबकारणतानिरास: सिद्धान्त- 

साध्यो विवक्ष्यते, इति जन्मादिसूत्रसिद्धकार्य-कारणभावो ब्रह्म-जगतोरेवेति 

निणयोपसंहदार एवात्र । तत्र प्रधानकारणवादनिरासोऽप्यन्यतमात्रम्‌ ॥ 
ठरीयपादा निष्कर्ष: । 

_तद्‌यं निष्कर्ष :--निविशेषत्रह्मयवादव्यति रिक्तवाद्गतपारिभाषिकशब्द- 
विशेषाणां श्रुतौ श्रूयमाणानां निविशेषत्रह्मवादाविरोधेन नयनं प्रथम-तुरीय- 
पादार्थः । तत्र प्रथमाधिकरणेऽव्यक्तपदं प्रधानकारणवादोपष्टम्भकं ब्रह्म- 
कारणवादाविरोधेन योजितम्‌ ॥ 


तुरीयाधिकरणं तु स्वभावकारणवादोपष्टम्भकस्वयंव्याक्रियादिपरतया 
प्रतीयमानं ब्रह्मकारणतावादाविरोधितया योजितम्‌ ॥ 


पञ्चमाधिकरण तु प्राणशब्द्वाच्यहिरण्यगरभेकारणतामतोपष्टम्भकवत्‌ 
प्रतीयमानं ब्रह्मकारणवादाविरोधितया योजितम्‌ ॥ 

चाक्यान्वयाधिकरणं तु जीवन्रह्मभेदबादनिरासेन तदेक्यवादपर- 
तया“ आत्म वा अरे” इति वाक्यस्य योजनपरम्‌॥ 

प्रकृत््रधिकरणं तु ब्रह्मपरिणामिकारणतानिषेधपरतया, योजितम्‌ , 
तन्निमित्तकारणतामात्रनिषेधपरतया च!॥। 

तत्राद्याधिकरणेऽव्यक्तशाब्द्स्य सूक्ष्मशरीरपरत्वमपि, न प्रधानपरत्वः 
मेव, इति न तन्मात्रेण साङख्यप्रत्यवस्थानस्यावसर इति ज्ञाप्यते, न तु 
प्रध। नस्याव्यक्तशन्दावाच्यतेकान्तेन, येनाव्यक्तशब्द्वाच्यतेव प्रधानस्य 
निषिध्यत इति नोपपन्नमिति वाचो युक्तिरवसरेत्‌॥ 

प्रधानमात्रस्याव्यक्तशब्दवाच्यतानिरासो हि तत्रार्थिकः । श्रौतं त्वत्रैव 
प्रधानातिरिक्तस्येव सूक्ष्मावस्थापन्नशरीरस्या व्यक्तशब्दबाच्यत्व समर्थ्यते । 
एकान्ततः प्रधानस्येवाव्यक्तशब्दावाच्यत्वं केवलमत्र पयेवस्यति। नहि 
प्रधानवाचकं पदं यत्रकुत्रापि नास्तीत्युक्ताधिकरणार्थेः। साङ्ख्याभिमत- 
स्वतन्त्रपरिणामिप्रधानमात्रस्य वाचकम्‌, ळक्षकं वा पदं वेदे कुत्रापि 
नास्तीति खलु तद्धिकरणार्थनिष्कषेः ॥ 
, एतेन 

“‹ ख्रिकारजननीमज्ञामष्टरूपासजां पराम्‌ | 
ध्यायते5ध्यासिता तेन तन्यते प्रेयेते पुन: ॥” 
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इत्याथर्वणश्रुतिरिति-व्याख्याता । तत्रास्वतन्त्रांया एव प्रकृतेरास्ना- 
नेन साङख्याभिमतप्रक्तेरवोधनात्‌ ।। 


“सत्त्वं रजस्तम इति गुणाः प्र्तिसम्भवाः । 
निवध्नन्ति महावाहो देहे देहिनमव्ययम्‌ ||”? 


इति स्मृतिस्तु सत्त्व-रजस्तमोशुणाधिक्यापेक्षया गुणानां बन्धकत्वप्रति- 
पादनपरा न तत्समावस्थेश्वरानधिष्टितसाङख्याभिमतप्रक्कतिपरा । अत एब- 


“मम योनिर्महद्‌ ब्रह्म तस्मिन्‌ गर्भ दधाम्यहम्‌ ।” 


इतीश्वरांधिषिताया एव प्रकृतेजंगज्जननीत्व॑ प्रतिपाद्यमानसुपपद्यते । 
~ ~ ef. ~ ~ ९". = be २७, ७५ € ~ 
अथेणश्रुतिरपि “विकारजननी” मिति जननीइाव्द्प्रयोगोेणेममथ प्रत्यभि- 
ज्ञापयति ॥ 
स्वतन्त्रप्रध।नवादोऽश्रोतः । 


न हि त्रिगुणात्मकं परिणामिकारणं प्रधानं प्रकृत्यपरपर्यायम्‌ , तद्वा- 
चकः शाब्दो वा श्रृति-स्म्रति-पुराणेतिहासेषु, किं बहुना ? भगवत्पादभाष्येऽपि 
नास्ति। साङ्ख्याभिमतस्वरूपं प्रकृत्यपरपर्यायं स्वतन्त्रपरिणामिप्रधान- 
मवान्तरतात्पयेबिषयतया, मुख्यतात्पर्यविषयतया वा तत्र नास्ति, इति 
शरीरादीनामव्यक्तपदेन बोधनमिदं वस्तुगत्या शरीरस्यापि सूक्ष्मावस्थस्य 
प्रकृतित्वेडपे संविन्मात्राधिष्टिततयेच कारणरवं प्रतिपाद्यते-शरीरस्ये- 
वात्मानधिष्ठानकत्वेऽक्रायेकारित्वात्‌ प्रकृतेरिति सूचयितुमेव “शरीररूप- 
कविन्यस्तगृद्दीतेः” इति तत्र प्रकरणे शरीरपरत्वं सूत्रकारः सूत्रितम्‌ ॥ 


कठत्रदड्यां झुद्धप्रस्यगात्मपराया- 
सच्यक्तपदेन कारणप्रधानपरिप्रहानवसरः । 


इदं हि प्रकरणं कठवल्ल्यां ज्ञेयस्वरूपं प्रतिपादयति , न कारणस्वरू- 
पम्‌। तच्च प्रक्तिविविक्तमिति सम्प्रतिपन्नम्‌ । तत्र च शरीरस्याव्यक्तपद- 
वाच्यत्वे प्रत्यगात्मनः शुद्धं स्वरूपमुपदिष्टं भवति। न च प्रत्यगात्मनो 
जीवत्वम्‌ , बन्धो वा सर्वोप।द।नप्रक्ृत्युपधानेन, किन्तु तस्क्रायेभूतसूक्ष्मा- 
न्तःकरणाद्युपधानेनव साङख्य्रमतेऽपि, इति स्थूल-सुक्ष्म-कारणव्यष्टि-शरीर- 
विविक्तात्मस्त्ररूपनिरूपणावसरे सर्वेजगत्कारणमूलप्रकृतेरव्यक्तशब्द्वाच्य- 
ताबोधो न नोपयुज्यते ॥ 


4.88 
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तत्पदार्थन्रझ्ोपाधिर्हि माया, प्रकृतिः, अव्यक्तं वा न तत्पदार्थेजगत्का- 
रणनिरूपणप्रसङ्गे, ज्ञेयरवरूपतत्पदलक्ष्यार्थस्वरूपणपरे वा प्रकरणे वतते 
इति साङ्ख्यप्रत्यवस्थानस्य नात्रावसरलेशोऽपि ॥ 


तेन च कठवल्ल्यां सुक्तात्मजीवस्वरूपनिप्कपंपरायामव्यक्तपदं “स देवे'” 
त्यादिवाक्यप्रतिपाद्यप्रक्ृतिपरमिति वक्त' न शक्यमित्युत्ताघकरणतात्पयम्‌। 
अव्यक्तपदमात्रं न पर्याप्तं प्रधानकारणवादस्येच श्रोतत्वव्यवस्थापनाथम्‌ ; 
तस्य प्रकरणभेदेन भिन्नार्थखात्‌ , कठवल्ल्यां जीवस्वरूपचिवेकपरायां तस्य 
स्थूळ-सूक्ष्म-कारणशरीरपरत्वेन प्रधानपरत्वाभावाच्च ॥ 
सूक्ष्मभूतस्यात्र न प्रधानत्वम्‌ । 


एतेन-अनादेरुपांदानस्य जडस्य भूतसूच्मशव्दाभिधेयस्याङ्गीकारे 
प्रधान नेति रिक्तं वचः; तल्लक्षणत्वात्‌ प्रधानस्य, नाम्नि विवादायोगादिति- 
परास्तम्‌ । भूतसूक्ष्मं ह्यनादि स्थूल भूतोपादानं तत्तदूगुणभदेन व्यष्टि-सम- 
एर्‍यात्मना पञ्चप्राण-मनो-बुद्धि-दशेन्ट्रियससुदायकारणं तदन्तरप्रतिपत्तिनयेन 
जन्मान्तरेऽप्यनुवर्तमानं प्राक़्तं जीवमात्रोपाधिमुक्तावननुवतेमानं प्रकृति- 
शाब्द्वाच्यप्रथ।नकार्यमहदहङ्कारकाये न प्रधानम्‌, किन्तु तस्य कार्यमेवेति 
हि कापिलाः, अन्ये च सर्वे तन्नित्यत्वानित्यत्ववादिनः, इति भूतसूक्ष्मस्या- 
चेतनस्यानादेरुपादानस्याङ्गीकारः कथं वा प्रधानाङ्गीकारः ? कथं वा 
नाममात्रे विवाद: नात्र? सर्वथातु नात्र प्रकरणेऽव्यक्तदव्देन मूलप्रक्ृते- 
रुल्लेखशङ्का 5वसरत्यपि ॥ 


भूतसूक्ष्मस्यापि प्रधानकार्यत्वात्‌ प्रधानात्मत्वमेव वस्तुत इति कृत्वा 
प्रधानपरिग्रहपर्यंवसानेऽपि “तदधोनत्वादर्थेवदि”ति सूत्रेण प्रधानस्य 
स्वतन्त्रस्य नात्र ग्रहणमिति सूत्रकारः स्वयं विशद्यति। न हि सूत्रकार 
स्वतन्त्रं तेजोऽवन्नात्मकं कारणमभ्युपगच्छति, किन्तु ब्रह्मपरतन्त्रमेवाचेतनं 
कारणमितीक्षत्यधिकरणे व्यक्तम्‌ ॥। 


प्रचानसत्त्वे न कस्यापि विप्रतिपत्तिः, किन्तु तस्पैव कारणत्वे । 


तत्र ब्रह्माधीनं प्रधानकारणत्वं प्रधानोपहितत्वेनेव ब्रह्मणोऽपि 
परं तु रूपभेदेन। अनादित्वःदविद्या-चिद्योगस्य नात्र न्योन्याश्रयः । 
सवथा तु प्रधानास्मिस्वे न विवाद । तकारण तु ब्रह्माधीनम न तु स्व- 
तन्त्रमति कापिलानाम्‌, अन्येषां वद्कानां च विप्रतिपन्नम्‌ । तत्र चाव्य- 
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क्तशब्देन न प्रधानस्य परिग्रह इति वर्णनतात्पय तु शरीरवत्‌ तत्पारतन्त्य- 
व्युत्पादन एव, न तु प्रधानं नाम तत्त्वमेव नास्तीति पूवेमेव निरूपितम्‌ ॥ 
एतेन--प्रधानस्वातन्तर्यं साङ्ख्येन चोदनीयम्‌, तात्पारतन्त्र्यं वा5ट्रे- 
तिभिवेणेनीयम्‌ । अव्यक्तपदेन प्रधानपरिग्रहनिरासंस्तु विफल इति== 
प्रयुक्तम्‌; अत्राव्यक्तपदेन शरीरस्येव ग्रहणमित्येवं व्यवस्थापनस्यात्रत्या- 
व्यक्तपदार्थस्य परम्परया प्रधानपरत्वेऽपि शरीरवत्‌ पारतन्त्र्याद्‌ न सा- 
ङ्ख्यपरिकल्पितरवतन्त्रप्रधानपरिग्रहे तात्पर्यमित्यत्र ब तात्पर्यात्‌ ॥ 


कठवल्ल्या: स्वतन्त्रप्रधाननिरस एव तात्पर्यम्‌ । 


कठवल्लीगताव्यक्तपद्स्य साङ्गख्याभिमतप्रधान एव तात्पर्यमिति वदन्‌ 
हि पृवपक्षी न परतन्त्र किमपि प्रधानं नाम स्वीकरोति, इति स्वतन्त्रपदा- 
भावेऽपि स्वतन्त्रप्रधानपरिग्रह्‌ एवान्यक्तशाब्देनेत्येवं पूरवपक्षस्याशयो वणं- 
नीयः तादृशं च प्रधानं न ्रौतम्‌_, शारीस्स्थानत्वादिति तु सिद्धान्त 
तात्पयंम्‌॥ 

“अव्यक्तात्‌ पुरुषः परः इति” तु पूर्वपत्तदृष्टया तयोविवेकमात्रपरम्‌ , 
न त्वव्यक्तस्य पराधीनतापरम्‌ , अन्यथा तु न पूर्वेपत्तः, न वा साङ्ख्य- 
मतनिराकरणमत्रेति साङ्ख्यमतनिराकरणपरतायां विवक्षितायां पूर्वोक्तरी- 
तिरेवात्र शरणीकतेव्या ॥ 

यत्तु--अत्राव्यक्तपदेन प्रधानमेवोच्यते चेद्पराधः कः-इति, न को- 
ऽप्यपराधो यदि परतन्त्रं श्रौतं प्रधानं सिद्धान्ताभिमतं विवक्ष्यते, 
साङख्यपरिकल्पितस्वतन्त्रप्रधानपरिग्रहे तु चेतनब्रह्मकारणतासिद्धान्त- 
विघातो ब्रह्महत्येब मह्दानपराधस्तत्र । साङख्यमतेन पूर्वपक्षकथाऽत्र 
स्वतन्त्रप्रधानवादमेव पुरस्करोतीति हि निगदव्याख्यातम्‌ 


अजावाक्येऽप्ग्रन्न न प्रधानविवक्षा । 
एतेन--“अजामेकां लोहित-शुक्ल-क्गषणामि”ति विषयवाक्यमधिकृत्य 
प्रवृत्तं “चमसवद्‌विशेषादि” त्यधिकरणमषि--व्याख्यातम्‌; अत्राप तेजोऽ- 


बन्नात्मकपरतन्त्रप्रकृतेरेव विवक्षणेन साङ्ख्यपरिकल्पितप्रधानपरिम्रद्दाभा- 
वात्‌ , अन्यथेक्षत्यधिकरणसिद्धान्तविरोधात्‌ , पूवोदाहृतगीतादि/वरोधाश्च ॥ 


परेषामीक्षत्यधिकरणव्याख्यानमपव्याख्यानम्‌ । 
= 
यथा चेक्षत्यधिकरणस्यान्यथाव्याख्यानमपव्याख्यानम्‌ , तथा तत्रव 
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व्यक्तम्‌ , अन्यथा द्वेतमतेडपि प्रधानपरिणामकारणतायाः स्वीकारात्‌. 
तत्परतयाऽजामन्त्रादीनां विवरणासाघुत्वे ब्रह्मनिमिन्तकारणतावादोऽपि 
लुप्यते । तत्र यदि तस्या इश्वरशक्तिरूपत्वान्न स्वातन्त्र्यम्‌ , तह्यजामन्त्रस्योक्त- 
विधशक्तिपरताव्याख्यानं कुतः ? कुतो वोक्तसाङ्ख्याभिमततत्स्वातन्त्य- 
वाद्स्य न निरासः ? 

यदि वाक्यान्तरवशात्‌ , तहि घट्टकुट्यां प्रभातम्‌; अस्वतन्त्राया एव 
प्रकृतेरत्र विवक्षेति साङख्यसिद्धान्ताश्रौतत्वस्थापनमप्यधिकरणस्य लक्ष्यमिति 
हि वक्तव्यम्‌ । अयमेव न्यायः-आनुमानिकाधिकरणविषयवाक्ये, अन्यत्र च 
साङ्ख्यप्रतिवादो हेखवदा भासमानेषु वाक्येषु ॥ 

इतवादे प्रधाननिरासतरेयर्थ्यस्‌ । 


तदू यदि जन्माधिकरणन्यायेन शा्रयोनित्वनयेन च सिद्धम्‌, तहि 
ब्रह्मणः सवेशव्दवाच्यत्वम्‌ , सर्वेबाक्यबोध्यत्वम्‌ , अन्यञ्च यद्यदुक्तपादा- 
सेयम्‌ , सवं “तत्तु समन्वयादि?त्यनेनेव सिद्धम्‌, इति किमनेन विस्तृतेन 
प्रथमाध्यायतुरीयपादेन ? 


यदि को छशो धनिकान्यायेन तत्त द्वाक्योदाहरणेन समन्वयतख्रयोजनम्‌ 
PO ~ ~ ° 
तहच्तत्यधिकरण साघितस्यव प्रथमप्रस्तुतस्य साङख्यमतनिरासस्य समन्वय- 
e २५ विशे विशदीकरणमद्वेतं & 
स्योपक्रमोपसंहारन्यायेनात्रोदाहरणविशेषावलम्बनेन - 
सिद्धान्तेऽपीति समानम्‌॥ 
सवषां पदानां ब्रह्मपरत्वायोगः । 


सति चेवमद्वेतिनामीक्षत्यधिकरणव्याख्यानं यद्यपव्याख्यानम्‌ , तहिं 
द्वेतिनां समन्वयाधिकरणव्याख्यानमपव्याख्यानमिति समानम्‌। न ह्येकस्य 
वाक्यस्य, वाक्यघटकतत्तत्पद्विशेषाणां वाऽनेकार्थत्वेऽपि तात्पयेविषयेका्थे- 
त्वमतिरिच्यानेकार्थत्वै सकृदुच्चरितस्य भवितुमहेति, विशिष्य च वेदिकस्य 
वाक्यस्य, तत्पदानां वा पौरुपेयाणामुच्चारणावृत्तिमात्रेण, इति यदि सर्वेषां 
ब्रह्मपरत्व एव मुख्यं तात्पयेम्‌। तर्हि कमक्राण्डानां न कर्मणि तात्पयेम्‌ , 
इत्यापत्त्या प्रतीक-सम्पदाद्युपासनानि तत्तत्कायविशेषाश्व तत्तन्मात्राधिका- 
रिका: , अधिकारिपरस्य शब्दस्य।पि परम.त्मपरत्वे साधनपदानाम अङ्गवा- 
क्यानां सर्वेपां परमात्मपरत्वे च सर्वे विधि-प्रतिषेधा:, विकल्पोत्सगोपवादाः, 
सर्वे लौकिक-वेदिकव्यवह्‌।राः, सर्वाणि च शास्त्राणि विधि-प्रतिषेध-मोक्ष- 
पराणि, सवोणि द्वेता दिभाष्यगतानि पदानि 'चानन्विततत्तत्पदार्थमात्रपर्य- 

१९ 
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वसज्नानि, अन्प्रयपदस्यापि परात्मपरत्ेनानन्वितार्थमात्रबोधकत्वाच्च 
° २५ 
शब्दप्रमाणकथव लुप्यत ॥ 


“सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ती”ति तु मोक्षपयेबसायित्वम्‌ , जीव-ब्रह्मेक्य- 
पर्येवसायित्व वा साक्षात्‌ परम्परया वा बोधयति-- साधनविशेष-तदिति- 
क्तेव्यतावान्तरफलविशेषादिबोधनद्वारेत्येव वक्तव्यम्‌, न तु सर्वेपां पदा- 
माम्‌ , वाक्यानां च परमात्मस्वरूपमेब वाच्यविधया प्रमेयमिति || 


अन्यथा सर्वो लौकिको वेदिकश्च व्यवहारो लुप्येत, कमेयोग-भक्ति- 
योगादिसाधनोपदेशो मोक्षोपदेशाश्चासंभावितः स्यात्‌ । फलसाधनादिप- 
दानामपि ब्रह्मपरत्वात्‌ किं साधनम्‌? किं फलम्‌? को वाचार्यादिपदार्थः ? 
परमात्मातिरिक्तः ? तत्र यद्यत्रान्तरं तात्पयं सर्वेषां वाक्यानाम्‌, पदानां च 
लोकसिद्धेऽथेऽपि, तहि कि वा प्रयोजनं सर्वेपां ' वाक्यानाम्‌, पदानां च 
परमात्मपरत्वेन समन्वयसिद्धान्तस्य ? 
द्रेतिनामपि साङख्यमतनिरासावश्यकता । 


अस्तु वेक्षत्यधिकरण व्याख्यानं ट्रेतिनां नापव्याख्यानमिति, एवमपि 
जन्मादिसूत्रेण; शाख्रयोनित्वसूत्रेण च पाज रात्रा तिरिक्तागमानामप्रामा- 
एग्रवस्थापनात्‌ -- 


“साङ्ख्यं योगः पाब्चरात्रै वेदाः पाशुपतं तथा । 
~ ~ ~ २) 
ज्ञानान्येतानि राजर्षे विद्वि नानामतानि वं।।” 


इति वचननिर्दिष्टेषु पाशुपतस्येव साङ्ख्यस्याप्यशाख्नत्वस्य द्वस्यमिम- 
तत्त्रात्‌ साङ्ख्याभिमतस्वतन्त्रप्रचानकारणतावाद्स्याप्यप्रामाण्यात्‌ तन्निरा- 
करणमपि. ब्रह्ममीमांसायां कते व्यम्‌ ॥ 


तत्र च यदि साङ्ख्यसिद्धान्तमेव श्रौतं मन्यमानानां श्रुतीनामपि तत्रेव 
तात्पर्यं व्यवस्थापयतां च रेवागमपत्षपातिनां श्रतिव्याख्यानिरसनेन 
विष्णुपरतासमर्थनवत्‌ निरसनेन ब्रह्मण्येव समर्थनमावश्यकम्‌, तर्हि 
रवतन्त्रप्रधानक्रारणपरतया कठवह्यादिवाक्यानां योजनं कथं न समुचितम्‌ , 
इति तद्योग व्यवस्थापनपरतयाऽऽनुमानिकाद्यधिकरणानां विवरणं 
दवेतिनामवइयकर्तव्यम्‌ । अन्यथा 


. “साङखयं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ॥” 
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इति वचननिर्दिष्टकापिलसाङख्यस्यापि शास्त्रत्वापत्त्या तस्य, पाञ्चरा- 
त्रस्य च सुन्दोपसुन्दन्यायेन परस्परहन्तुस्वापत्त्या च पाञ्चरात्रप्रामाण्यकथाऽ 
प्यस्तमियात्‌ ॥ 

तथाच कठवल्ीबाक्यगताव्यक्तपदस्य लोकदृष्टया, अवान्तरतात्पय- 
विषयया वा प्रधानपरं संभवति वा न वेति चच प्रथमं कतेव्या, न तु 
तस्य, अन्वयस्य, पदस्य, वाक्यस्य वा त्रह्मपरत्वसिति। तत्र चाव्यक्तपदं श्रति- 
लिङ्गाभ्यामन्यत्रेब प्रसिद्धमिति कृत्या खलु “महत: परमव्यक्तमव्यक्तात्‌ 
पुरूषः परः” इति कठवल्वीवाक्यमत्र विषयतया द्वंतिभिरपि स्वीक्रियते ॥ 

अव्यक्तादिपदानां परमात्मपरत्वायोगः । 


तत्र यद्यव्यक्तपदं परमात्मपरमत्र, तह्य॑व्यक्तस्येव परमात्मत्वात्‌ तस्मा- 
दपि परः को वा ट्रेताभिमतोऽत्र विवक्ष्यते ? सवेषां पदानां परमात्मपरत्व- 
मिति सिद्धान्तमवलम्ब्याव्यक्तपद्स्य परमात्मपरत्वे--- 
“८न्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था अर्थेभ्यश्च परं मनः । 
मनसस्तु परा बुद्धिबुद्धेरात्मा महान परः॥ 
महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्‌ पुरुषः परः । 
इति वाक्यघटकेन्द्रियार्थ-मनो-बुद्धि-महत्पुरुषपदानां सर्वेषामपि पर- 
मात्मपरत्वे समाने को वा निर्भेरातिशयोऽव्यक्तपदमात्रस्य परमात्मपरत्व- 
व्युत्पादने ? किं बहना ? वषटवोषट-उ्योतिणादिपदानां स्वमनोरथमात्रबि- 
जुम्भितवयुत्पत्तिविशेषावलम्बनेन परमात्मपरत्वं व्यवस्थापयतामव्यक्तपदे, 
पञ्चजनशब्दे, अजापदे, असत्पदे, शून्यपदे, सवस्त्रीलिङ्गानामन्येषां च 
तत्तु समन्वयसूत्रमात्रशरणानाम्‌- 


“यस्यं कस्य तरोमूँलं येन केनापि मिश्रितम्‌ । 
येन केनापि भोक्तव्यं यद्ठा तद्वा भविष्यति ॥ 


इति न्यायेन का वाऽपेक्षा-विशिष्य परमात्मपरत्वव्युत्पादनस्य 
सूत्रकाराणाम्‌ , ततोऽपि स्वतन्त्रेच्छानां नियोगपयेनुयोगानहाणाम। 

तत्रान्यत्रेव प्रसिद्धानि पदानीत्यत्रान्यत्रपदं यदि शास्रान्तरपरम्‌ , 
तर्हि नाव्यक्तपदम्‌, पञ्चपञ्चजनपद्म्‌, अजापदम्‌, असत्पदम्‌ , 
अन्यद्वा किमपि झाञ्जान्तर एव प्रसिद्वम्‌। यदि तु शास्त्रान्तरेऽ- 
थैविशेषपरिभाषितपरपदम्‌ , तर्हि साङख्यादिप्रसिद्धाथपरं श्रोतमव्यक्ता- 
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दिपद्सिति शाङ्कानिरासेन वाक्यविरोपाणां तत्सिद्धान्तपच्षपातित्वनिरासेन 
च॒ तुरीयपादस्यापि वेदान्तवाक्यानां ब्रह्मणि समन्वय एव लक्ष्यमिति 
भवति, इति शास्त्ान्तर्भावसङ्गतिस्तुरीयपादस्यापि वाक्यविशेषाणां 
ब्रह्मणि. समन्वय एव, न तु पदविशेषाणां ब्रह्मणि समन्वये । “अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा" इति वेदान्तवाक्यानां ब्रह्मणि समन्वय एव प्रतिज्ञायते 
“तत्त समन्वयादिति यस्य परामश:, वाक्यान्वयादित्युपसंह्दारश्च । अत 
एव न पद्मात्रमत्रोदार्हियते, किन्तु वांक्यमेवात्रापि पादे ॥ 


॥ इत्यानुमानिकाधिकरणम्‌ ॥ 


४& अथ चमसाधिकरणम्‌ $ 


॥ चमसदविशेषात्‌ ॥ 
अजापदस्थ प्रकतिपरतया द्वेतिविवरणनिरासः । 


एतेन--“अजासेकामि त्यत्र॒ अजाशब्देन न तावद्र ढया छाग 
स्वीकतुमुचिता, विद्याप्रकरणत्वात्‌ , नापि परं ब्रह्म; लोहितादिरूपत्वा- 
भावात्‌, भोग्यत्वानुपपत्तश्च । अत एव न जीवः; भोक्ततया पथग- 
भिधानात्‌. , नाप्यन्यत्‌ किञ्निद्चेतनम्‌; अजननानुपपत्तेः। अतः प्रकृतिरे 
बाऽजा; जन्माभावात्‌, ढोहित-शुक्छ-कृष्णा च; रजः-सत्त्व-तमो रूपत्वात्‌ । 
तद्नुषक्तश्च जीवः संसरति, असंसक्तस्तु सुच्यत इति सुप्रसिद्धम्‌। न चेदेः 
बंमव्यक्तपदस्य नात्र विंषयत्वापत्तिः। न चात्र मन्त्रे परिणामि जडं तेजोऽ- 
बन्नलक्षणं प्रतिपाद्यम्‌, इति मन्त्रोऽयमेतां प्रकृतिमाहेत्येत फलति । 
तत्र च न कोऽपि दोष इति परास्तम्‌। यद्ेवसुक्तमन्त्रस्य साङख्यामिमत- 
प्रधानपरत्वमेव द्वतिनां सिद्धान्ते, तहि कथं साङख्यमतनिरसनम्‌ ? उक्त श्रव्यु 
पष्ट्धस्य साङ्ख्यासद्वान्तस्यापि पाञ्चरात्रांसद्धान्तस्येव कथं न 


प्रामाणिकत्वम्‌ ॥ 
अजामन्त्रे स्वतन्त्रप्रक्रत्यविवक्षा । 
यत्तयद्यत्र जगत्कारणत्बं समथनीयम्‌_, तह्यजाशब्दस्यापि त्रह्मपरत्व 
समर्थनीयम्‌, अन्यथा तु प्रधानरूपताऽपि दुष्परिहरा, इति तेजोऽबन्नात्म- 
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कत्वसमथन न प्रकृतोपयोगि । यदि तेजोऽवन्नात्मकानि परमेश्वराधीनानि, 
तहिं प्रधानमपि तथा, इति किं प्रकृतिपरिग्रहनिराकरणेन ? अतो5जापदस्य 
प्रकृतिपरत्वमूरीकृत्य “यो योनिमधितिष्ठत्येकः” इति वाक्यशेषात्‌ तस्यापी- 
शराधीनत्वमेवो पपादनीयम्‌--इति ॥ 

तदिदं वाक्यशेषापर्यालोचनायामप्युक्तस्य मन्त्रस्य प्रधानपरत्वव्युत्पा- 
दुनायोगम भिप्रेत्य, “यो योनिमधितिष्ठती”त्यत्र योनिपदार्थस्य योनिपदे- 
नेकेनेकेकस्य जीवस्य प्रक्कत्यविवेक्रस्यंव विवक्षामभिप्रेत्य वा, पूरवेपक्षे 
प्रकृति-पुरुषाविवेकनिबन्धनत्वात्‌ संसारस्य, इति नेश्वरानधीनत्वमजाया 
योनिपद्वाच्याया: ॥ 

अयं हि वाक्यशेष:--“अजो ह्येको जुषमाणोऽनुशेते” इत्यस्येव विवर- 
णम्‌; एकशब्देन तदंशस्य प्रत्यभिज्ञानात्‌ , इति जीवात्मनः पूर्वाधिकरण- 
न्यायेन स्थूल-सृक्ष्मशरीरबन्धप्रयुक्त एव संसार इति बोधनमात्रपरस्यास्य 
सन्दभेस्याजाशब्द्स्य तेजो 5बन्नात्मक्रप्रकृतिसम्बन्धमात्रनिवाद्यत्वात्‌ संसा- 
रस्य, तावन्मात्रे तात्पर्यम्‌, न तु प्रधानसम्बन्धपर्यन्त5पि; प्रयोजना- 
भावादिति विधया साङ्यप्रक्रियाया अत्रानुल्लेखसमर्थनपरतया सुत्रा- 
शयवणेनमेव युक्तम्‌ ॥ 

अजामन्त्रेशजापदै न जन्माभावाभिप्रायम्‌ । 

अजापदं तु “कल्पनोपदेशादि”ति न्यायेन भोग्य-भोक्तव्यवस्थामुदाह- 
रणद्वारा विवेचयितुं रूपकविधया, न तु जन्माभावाभिप्रायेण, येन 
तेजोऽबन्नात्मकप्रकृतिरत्राजाशाब्दार्थो न स्यात्‌ ॥ 

अजापदस्य प्रघानपरत्वे दोषः । 


यत्तु--अस्य सन्त्रस्य प्रधानपरत्वेऽपि न दोषः-इति, तदिदं शास्त्र 
योनित्बसिद्धान्तविरूद्धमिति पूर्वमुक्तम्‌ “तत्तु समन्वयादिति’ सूत्रार्थस्तु 
ट्वेतसिद्धान्ताभिमतः पूर्वैमेव निराकृतः , अत्राप्यनुपद्मेव सर्वेषां पदानाम्‌.) 
वाक्यानां च ब्रह्मपरत्वायोगव्यवस्थापनेन ॥ 
अश्नत इवाऽनश्नतोऽपि, जीवस्यैवात्र 
ग्रहणम्‌, न परमेश्वरस्य तदृरिक्तस्य । 


सत्यं तेजोऽबन्नात्मिकाया अपि ग्रहण लक्षणयेब, सा तु तारपर्यानु- 
पपत्त्या । तात्पये ्त्रेकस्य तदनुपक्तस्य भोक्तृत्वम्‌ , तद्विपरीतस्य त्वभोक्त- 
त्बमुपपावृयितुम्‌। तत्रेको भोक्ता जीवो बद्धः, अपरस्तु मुक्त: तदननुषक्तः, 
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विपरीतस्तु परमेश्वर: । भुक्तभोगत्बं हि तस्य नेश्वरदृष्टया, न वा तामनु- 
शयानः परमेश्धर: । भुक्तभोगश्च जीवः, नेश्वरः, नापि तामनुशयानो5पि, 
भुक्तभोगायास्तस्या विहाता च । तदुभयं च ओोक्तृत्व-तत्परिहाणं जीवस्येव, 
न तु परमेश्वरस्य ॥ 

अजापदस्य प्रकतिपरत्वनिरासप्रयोजनम्‌ । 


न च तत्र जीवस्य साक्षाद्‌ मूलप्रकृत्या सत्तालेशोऽपि। कायोवस्थ- 
तन्मात्रकायेसूत्मशरीरादिद्वारा भोक्तृत्वादिप्रयोजकभूतसूद्दमात्मिकाया: 
प्रकृतेरेवात्र ग्रहणं युज्यते, न मूलप्रक्ृतेः परिग्रहे । मूलप्रकृतिमात्रसंसक्तिहि 
प्राकृतळ्यावस्थायाम्‌ , यदा तदनुशयनपरिहाणे न संभाव्येते, इति 
मूळभ्रकृत्यवस्थाविशेषत्वेऽपि तेजोऽबन्नात्मिकाया एव तस्याः ग्रहणम्‌ , 
तस्या अपीश्वराधीनाया एव सोगप्रयोजकत्वं तु तस्य जीवाधिष्टावृत्वेनेति 
त्वन्यदेतत्‌ , इति प्रकृतिपरत्वनिराकरणमत्र सप्रयोजनम्‌ || 
न च कथञ्चनेक्षिृत्वमिव सोक्तृत्वमपि प्रधानस्याचेतनस्य, अक- 
तोऽपि भोक्ता चेतन एवेति खलु साङख्यानां राद्धान्तः । अत एवेक्तत्यधि- 
करणादस्याधिकरणस्य विशेषः, इति तेनेवास्य न गतार्थता । रूढिस्त्वजा- 
शब्दस्य न मूळप्रकृतावेव; पुरुषसाधारण्याञ्जन्माभावस्य। तथाचोक्तम-- 
“प्रकृति पुरुषं चेच विद्धयनादी उभावपि ॥? 
इति । अत एव न योगोऽपि; तस्यापि तत्साधारण्यात्‌। प्रातिपदिकमात्रं 
हि रूढम्‌_, योगिकम्‌ योगरूढं वा । तत्त्वीश्वरपरमाप | अत एव--“अज्ञो 
ह्येक” इति पुरुषातिरिक्तेश्वराभाव।त्‌ “योनिमधितिष्ठत्येकः” इत्यस्यापि 
तत्परत्वस्येव युक्तत्वाच्च नाचेतनप्रधान-तद्विविक्तपुरुषवादिनां साङ्ख्याना- 
मेवात्र ग्रहणमिति शङ्कायाः परिहार: ॥ 
“भुकतभोगामजोऽन्यः? इत्यत्राजपदमपि न परमात्मपरम्‌ । 
“शुक्तभोगामजोऽन्यः? इत्यपि सर्वात्मना विगलितसवेशरीरस्य प्रत्यगा- 
त्मनो ग्रहणमेव द्रढयति । न चेतावता साङ्ख्यमतानिबहदणम्‌। सुक्तभो- 
गाऽपि सा कथं न परिंणमेतेति शङ्का त्वीक्षत्यधिकरणेन निरस्ता । 
अजामन्त्रे प्रत्यक्स्वरूपसात्रविवेचनं ट्रेतसिद्धान्तसाधारणमपि ॥ 
अजापदस्य तेजो$ब्रन्नात्मकप्रकृतिपरत्यमेव । 
न च ट्वेतमतेऽहङ्कारादिविवेको सुक्तावपि। एतद्धिकरणकृत्यं त्वजा- 
मन्त्रोपष्टम्भेन साङख्यप्रत्यवस्थानं तद्साधारणप्रक्रियया न भवतीति स्था- 
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पनम्‌ । तत्तु--अजाशब्देन तेजो5वन्नात्मकप्रकृतिविवक्षयेव, इति साङ्ख्य- 
निबहेणमीक्षत्यधिकरणोपबंहणेन युज्यते । द्वतिनां त्वीक्षत्यधिकरणमन्या- 
थेम्‌ , अजाशब्देन तु मूलप्रकृतेरेव विवक्षा, इति साङख्यमतनिबहेणम- 
सम्भवि । “योनिमधितिष्ठती”ति वाक्यशेषस्तु साङ्ख्यानुसार्येपीति पूर्व 
सेवोक्तम्‌ | 

तेजोऽवन्नास्मिकाया अजात्वं तु तस्या नाम-रूपात्मना व्याकरणाभावम- 


भिप्रत्य, “सेयं देवतेक्षत हन्ताऽहाममास्तिस्रो देवता अनेन जीवेनात्मनाऽ- 
७५ he ७५ रे ब 
नुप्रविदय नाम-रूपे व्याकरव।णी”ति तेजोऽवन्नात्मिकायाः प्रकृतेरेव स्व- 


पुरूपविवे केनापि हिरण्यगर्भे जीवभावेन स्रष्टृत्वमिति हि वेदान्तमयांदा ॥ 
अजाऽनुशयानत्वं जीवस्य्रेव । 


स एव तु तासनुरायानो5पि । स तु कता 5पि, भोक्ताऽपि, पुरुषस्तु न 
कर्ता, किन्तु भोक्ता । सुक्तभोगायास्त्यागी तु न साइख्यानां पुरुषः; तस्या- 
भोक्तत्वात्‌ , इति हिरण्यगर्भात्मनो जीवस्य तेजो5बन्नात्मकप्रकृत्यनुपक्तेन 
रूपेण भोक्तृत्वम्‌, विगलितसतततत्सम्बन्धस्य जीवस्य केवलं प्रत्यगात्मनोऽ- 
भोक्तत्वमिति व्यवस्था ॥ 


सब चेदं साङख्यप्रक्रियायां विवक्षितायां नोपपद्यत इति निरूपणाथ 
चमसाधिकरणम्‌। अनेन सूच्यते-नाम-रूपात्मनां व्याकृतावस्था जन्येव । 
ततः प्राक्तनावस्था जन्मप्रागभावः। अत एव सुषुप्तिनित्यप्रलयः, जागरो 
नित्यसृष्टिरित्युपपद्यते, इति तेजोऽवन्रात्मिकायां प्रकृतावजाशब्दो रूढो वा 
भवतु, योगिको वा, उभयथाऽपि न विरुद्धयते || 

तेजोऽन्नात्मकत्वेऽपि खीलिड्रेकवचनोपपत्ति: । 

अजेति स्रीलिङ्ग' तु “सेयं देवतक्षत हन्ता5हमिमास्तिस्रो देवता 
अनेन जीवेने”ति वाक्ये तेजोऽबन्नात्मिकाया एव स्रीलिङ्गदेवतात्वेनाऽऽ- 
म्रानात्‌ तेजो5बन्नात्मिकाया ग्रहण एवोपपद्यते । प्रधानं तु न स्रीलिङ्गमेव, 
न वा पुमान्‌ , किन्तु तत्र तत्राव्यक्ताव्याक्कताक्षरादिपदवोध्यत्वाद्‌ नपुंस- 
कमपि । तेजोऽबन्नात्मिका तु स्तजलिङ्गदेवतःशब्देन पर मृश्यते, इति तत्रे- 
वाजाशब्द्स्य सतरीलिङ्गस्यापि स्वारस्यम्‌॥ 


अत एवेकबचनमपि; “सषा देवते”त्येक्रवचनान्तेनेव परामर्शात्‌ । 
अव्याकतावस्थामाश्रित्य तथा व्यपदेशः । बहुत्वमप्यव्याकृतावस्थायां स- 


fl 
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त्यमस्ति “तिस्रो देवताः” इति परामर्शात्‌ ; तथापि समुदितात्मनैव तस्या- 
स्त्रिवृत्कारण-नासरूपव्याकरणादि । तदपि तदभिमानिदेबवताया एव, 
इत्यजाशब्दोऽयं नाचेतनपरः, येन पूर्वपक्षस्य परिद्दारोडजाशब्देन 
तेजोऽबन्नात्मिकाया ग्रहणेऽपि ॥ 

अत एव “कल्पनोपदेशाच्चे”ति सूत्रम्‌ । तेजोऽवन्नात्मकत्वेनाव्याकृ- 
ताबस्थाया एव देवतायाः स्त्रिया अजाशब्देन, भोक्तरत्वजशब्देन परामशो 
भोग्य-भोक्दृभाबोऽनयोरिति सूचनेन तेजोऽवन्नात्मकत्वेनेव भो ग्यत्वमजायाः 
न तु समावस्थसत्तव-रजरतमोगुणात्मकप्रक्ृतित्वेनेति ज्ञापयति । तेन हि 
प्रघानांवस्थायां न प्रकृते भो ग्यत्वम्‌॥ 

अजादृष्टान्तस्य न मनोरञ्जनमात्रत्वम्‌ । 


सा हि सवेषां वेराग्यस्येव निदानम्‌। न ह्यनयोभोगवर्णनेन, तत्सा- 
दृरयसूचनेन च कस्यापि मनोरञ्जनम्‌ , किन्तु दारीराभिमानत्यागप्रयो- 
जक वेराग्यमेव श्रृतेलेक्ष्यम्‌, येन पामरमनोरञजनं नेदं काव्यमिति कथा 
सावकाशा। स्यात्‌ । अतोऽजामन्त्रेऽपि प्रधानवादशङ्कोत्थानपरिहारद्वारा 
ब्रह्मपरत्वं निर्धार्यते ; अन्यथा -“अजामनुशेतेऽजः” इत्यादीनां कथम- 
न्वयः ? न चात्रान्येषां पदानामपि परमात्मातिरिक्तपरत्वमेव, न परमात्मप- 
रत्वमिति द्वेतवादे .स॑भवति ॥ 

इं तवः दे; चमसाधिकरणवेयर्थ्यम्‌ । 

वस्तुतस्तु--प्रकृत्यधिकरणे सर्वेषां स्रीवाचकानां त्रह्मपरत्वव्यवस्थाप- 
नात नेव न्यायेनाजाशब्द्स्यापि स्रीलिङ्गस्य संविन्मात्रपरत्वनिर्णये व्यर्थ- 
मिदुमधिकरणं ट्वेतमते ॥ 

वेदिकशब्दानां सुख्य-सुख्यतमत्वविभागायोगः । 


एतेन-अजादिशब्दाः परममुख्यया वृत्त्या ब्रह्मपराः, सुख्यमात्र- 
तया प्रधानस्यापि प्रतिपादका इति--परास्तम ; अजाशब्दस्यात्र प्रधान- 
परतया एव पूर्वोक्तरीत्याञ्योगात्‌ । न हि बेदिकानां बचसां केवलयुख्यम्‌ , 
मुख्यतमं चर्थद्वयं प्र,माणिक्रम्‌; “य एव लोकिकास्त एव वेदिका 
इति न्यायविरोधा१्‌ , अळोकिकस्यांथेस्य तःत्पर्यानुपपत्तया लक्षणकानवॉ- 
ह्यत्वेनार्थद्वये मुख्य-सुख्यतमत्वयोरप्रामाणिकत्वात्‌ ॥ 
सुख्पततवृत््याञ्जामन्त्रस्य न परमात्मपरत्वम्‌ । 


सूत्रकारस्यापि सति बाघे एकत्र गौणार्थत्व एवं तात्पयाँत्‌ वेदिकानां 
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वचसासुक्तपरमार्थमात्रपरत्वे मुख्यतमे संभवत्यमुख्याथेबोधकत्वापत्या 55- 
काडःक्षा-योग्यत[55सत्ति-तात्पर्यांनुसारेणेब वाक्यार्थस्य वर्णनीयतया केवल- 
प्रातिपदिकार्थमात्रविवद्तया परमार्थबोधकत्वेडन्बिताभिधानसिद्धान्तप्रस- 
ङ्गऽखण्डा थेत्वखण्डनायोगात्‌ , कर्मापासना दिविधि-निषेधादिवेयर्थ्येन सव- 
व्यबह्दारविळ्यापत्तेः, . एकस्य वाक्यस्य विनाऽऽकाङक्षा-योग्यतादिकं 
वाक्याथेद्वयपरत्वायोगाञ्च नाजादिदाव्दानामर्थद्वयपरत्वमपि तात्पर्येण 
संभवति । सुख्यतमस्त्वर्थो न रूढ्या, किन्तु योगेनव स्वमनोरथमात्रविज- 
म्भितेन, इति “योगाद्‌ रूढिर्बलीयसी”ति न्यायविरुद्धमजादिपदानां परमा- 
त्मपरत्वम्‌ ॥ 


एकस्य वाक्यस्याबाधे प्रथमप्रतीतार्थबोधकत्वमेव । 


'तथाह्वि--अस्ति तावद्विदितपद्‌-तदथसङ्गतिकस्याधिगतशमब्दन्यायस्याजा- 
दिश्रवणे प्रधानस्य प्रथमं प्रतीतिः। सा च स्वतः प्रमाणम्‌। अप्रामाण्यं तु 
तस्या बांधकप्रमाणाधीनम्‌। तथाचार्थद्टयस्य शब्द-बुद्धि-कर्मणां विरम्य- 
व्यापाराभावादू न युगपद बोधः प्रमात्मको भवितुमहति ॥ 

अत्र चेकस्यार्थस्य प्रसिद्धस्यान्वयबोधेनेवेकस्य वाक्यस्य चरितार्थत्वा- 
द्थान्तर आकाङ्क्षाया अभावात्‌ तेनेवाबाधितेन निर्वाहाद्‌ नार्थान्तरपरत्व- 
मपि। न च मुख्य-मुख्यतमयोयोगिक-रूढयोवां मुख्यस्य, रूढस्य वाऽबाधिते 
बोधे5थोन्तरपरत्वमपि प्रामाणिकम्‌ । अतः प्रथमप्रतीतार्थपरित्यारेन नाथा 
न्तरपरत्वमेकस्य वाक्यस्य युक्तम्‌; अन्यथा लवणेच्छया प्रयुक्तस्य 
सन्धवशब्द्स्य युध्यारूढाश्वपरत्वमप्यापद्येत; उभयेच्छया प्रयुक्तस्यापि 
तस्यावृत्यव हि वाक्यार्थद्टयवोघकत्वम्‌ ॥ 


न च वेदिकेऽपौरुषेय एकत्राथद्वयतापर्यण प्रयोगकल्पनायां किमपि 
प्रमाणम्‌ । “ सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ती”ति तु न सधेषां पदानां परमात्म- 
परत्वमभिप्रेत्येति पूवेमेवोक्तम्‌ । न च सर्वेषां पदानां परयोगेन परमात्म- 
परत्वे बिशेषण-विरोष्यभावनियामककारणाभावात्‌ पदमात्रस्याम्वितबोधक- 
त्वस्याप्रमाणत्वाच्चार्थेद्वयबो धकस्यापि प्रमाणत्वं संभवति । न चात्राजाशब्द 
उपादानपरः, निमित्तकारणमात्रन्रह्मपरो वा भवितुमहति, इति प्रधानपरर्‍्वं 
वा त्याज्यम्‌, ब्रह्मपरत्वं वा, नोभयपरत्वम्‌। तत्राद्ये “जनयन्तीं सरूपा- 
मि”त्यनन्वितम्‌_, इति तेजोऽबन्नात्मकपरत्वमेवात्र ॥ 


॥ इति चमसाधिकरणम्‌ ॥ 
५९ 


है अथ सङख्योपसंग्रहाधिकरणस्‌ $ 


॥ न सङ्ख्योपसंग्रहादपि नानामावादतिरेकाञ्च ॥ 
अस्यापि साङ्ख्प्रसतनिरासार्थत्वस्‌ । 


इद्मपि साङख्यस्य प्रकारान्तरेण प्रत्यवस्थितस्य निरासार्थमेव; पद्च- 
पञ्चजनशाब्देन तत्र प्रकरणे पञ्चबिंशतितत्त्वानामेब बोधस्यासंभवात्‌ । 
द्वेतमते5पि यत्र पञ्चजनशव्द्स्य पद्चव्यूहात्मकपरमात्मपरत्वम्‌ , तत्रापि 
“यस्मिन्नि”ति सप्तम्यन्तमनन्वितम्‌ ॥ 


पञ्चपञ्चजचपदुस्य न साढख्यतत्त्त- 
परत्वम्‌, न वा पत्चन्यूहपरत्वम्‌ । 


तत्र प्रथमतः पञ्चपञ्चशब्दस्य पञ्चविंशतिपरत्वं नास्ति; पञ्चशः पञ्चशः 
साधारणधर्माभावात्‌ , इति नात्र साङख्यमतस्योस्थितिः । द्वितीयतस्तु— 
“यस्मिन्नि”ति निर्दिष्टात्मनः “यस्मिन्‌ पञ्च पञ्चजना आकाशश्व प्रति- 
ष्ठितः” इति प्रतिष्ठात्वेन निर्दिष्टस्य पञ्चविंशतिसङ्ख्यातीतस्य पड्विशस्या- 
धिकस्य निर्देशो हि साङ ख्यपक्षमत्र प्रतिक्षिपति। अतो न साङ्ख्यानां 
प्रत्यवस्थानावसर इति सूत्रानुसारिणी योजना । पञ्चव्यूहुपत्ते तु 
नानाभावातिरेकयोरपयोयत्वम्‌ , व्यूहानामभिन्नानामपि भेदेऽपि -- 


“अनन्योऽप्यन्यशव्देन तरथेको बहुरूपवान्‌” ॥ 


इत्युक्तरीत्या भेदाभेदयोरुभयोरपि वक्तव्यत्वे भेदमात्रोलेखोऽसङ्गतः ॥ 
पञ्चपदेनेव सिद्धस्य नानारूपस्य पुनरपि नानाभावादित्युल्लेख: पुन- 
रुक्तिदोषग्रस्तः, “यस्मिन्नि”ति सर्वेषां परमात्माभिन्नत्वात्‌ भेदव्यपदे- 
शानुपपत्तिः, तेनापि विशेषनिर्वाह्यभेदस्य विवक्षणे नानाभावात्‌, 
अतिरेकाच्चेति हवतुकथनमसङ्गतम्‌। अतो नात्र व्यूहविवक्षया पञ्चपञ्चः 
जनशब्दयोमिलितयोः परमात्मनः पञ््चव्युहपरत्वम्‌॥। 
पञ्चशो विभागे न पडविशतितत्त्वप्रतोतिः । 


he NN, 
तत्र यद्यपि पञ्चभिमंद्दाभूतेः, पञ्चभिस्तन्मात्रे :, पञ्चभिः कर्मेन्द्रियः, 
पद्चभिज्ञानेन्द्रियेश्व पञ्चशः पञ्चशश्चतुणां साधारणो धमो वर्तेते, न तु 
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पञ्चानाम्‌ । तत्राकाशस्य पञ्चभूतेषु पञ्चतन्मात्रे चान्तर्भावात्‌ प॒थक्करणात्‌ 
न प्रथमे, द्वितीये वा गणेऽपि न प्रवेशः उपपद्यते, इति पञचराः पञ्चशः 
पञ्चविंशतितत्त्वप्रक्रिया न प्रामाणिकी ॥ 


अत एव न तदनुसारीदं वाक्यमपि । सर्वथा तु काय-कारणात्मकस्य 
सप्रधानस्य चतुर्विशतिगणस्य ग्रन्थान्तरसिद्धस्यापि नात्र पञचपञ्चजनश- 
ब्देन ग्रहणं संभवति। “न सङख्योपसंग्रहादपी”ति सूत्रमपि पञ्चशः पञ्चशः 
सङ्ग्राहकधमाभावेनेव सांख्यमतप्रत्यवस्थानमत्र निरुणद्धि। “सप्त पञ्च च 
वर्षोणि” इत्यत्रापि द्वादशवर्षाणां प्रतीतिने स्यात्‌ । तत्र सङख्या ट्टयस्य समु- 
ञ्चयमात्रै विवक्ष्यते । न चेवमत्र सङख्याद्वयस्य समुञ्चयेन दशसङख्याया 
अहणम्‌ , किन्तु पञचविंशतिसङख्यायाः । तञ्च पञःचश एकीकृतस्य सझु- 
दायस्य प्रत्येकं पञचस्वविवक्षयेव, इति पञ्चशः पञ्चशो गणस्य व्यवस्थां 
बिना नोपपद्यते, इति नात्र पञ्च-पञ्चजनशब्दाभ्याँ पव्वविंशतितत्त्वानां 
संग्रह: संभवति । अयमेवाशय:---“न साङख्योपसंग्रहादि”तिसूत्रस्यापि ॥ 

एतेन--- | 

““त्रतमेतदनुरेयं वषोणि नब पळ्च च |” 
इत्यपि-+व्याख्यातम्‌ ॥ 
अस्तु वा कथञ्चन पञ्चविंशातिसंख्याया अत्र परिग्रहः; तथापि अतिरिक्त- 

मपि पद्चविंशतिभ्य आत्मस्वरूपमत्रोल्लिखितम्‌ ।! न चेतत्‌ पञ्चपञ्चजनश- 
ब्देन पञ्चविंशतिसंख्यामहण एवोपपद्यते । “यस्मिन्नि”तीश्वरस्य; षडिवश- 
स्य तत्त्वस्यापि ग्रहणात्‌। अतिरेकनिवाहस्तु, सत्यम्‌, पातऊलमते संभ- 
वति; तावताऽपि सांख्यप्रत्यवस्थानायोगस्य स्वीकारात्‌ सांख्यप्रत्यवस्थाना- 
योग: सूत्रकाराभिम्रेत इति सम्भ्रतिपन्नत्वात्‌ घट्ट कुट्यां प्रभातम्‌ । प्रथमाध्याये 
समन्वयाख्ये वेदान्तवाक्यानामपि “सदेवे”त्यादीनामिव “यस्मिन्‌ पञ्च 
पञ्चजना” इत्यस्यापि स्वमतानुसारेण योजनं तदीयशास्नदृष्टया सूत्रकारे 
निरस्यमेब, इति पञ्चपञ्नजनशब्दस्यापि पञ्चविंशतिसंख्यापरत्दम्‌ , 
जनइाब्दस्यापि तत्त्वपरत्वं परिभाषामात्रेण सांख्यानां विवरणं चादाये- 
वोक्तसुत्रप्रवृत्तिः ॥ | 

पञ्चपञ्चसङख्यायाः पञ्चविंशतिसङ्ख्यापरत्वायोगर्तु सिद्धान्त- 


र < सम्यगर्थबोधकत्वेन 
युक्तिः, इत्यन्यथा तद्वाक्यारथ मत्वा पूर्वेपक्षस्यान्यथा सम्यगथंबोधकत्वेन 
सिद्धान्तोपपत्तिः । तत्र “साङ्ख्यप्रस्यवस्थानस्य नोत्थिति”रपीति वादस्तु 


Mi 


UND | 


CS 
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सिद्धान्तवादः । तत्र युक्तथन्तरमभिप्रेत्यापि यदि भवति, भवतु तहिं, न 
नो हानि:। साङ्ख्यप्रत्यवस्थानायोगसिद्धान्तस्तु सर्वथा सुदृढः । द्वेतमते तु 
पञ्च जनशब्द: पञ्चशब्द्सामाना धिकरण्ययोग्यः कोऽपि न प्रसिद्धः, यदि 
तदुक्तरीत्या पञ्चपञ्चजनशवब्द्स्य यथाकथ्चित्पञ्चविशतितस्वे5प्रसिद्धिः, 
इति नात्र पादे तस्य परमात्मपरत्वव्युत्पादनम्‌ ; प्रसिद्धार्थमनपहायो भयार्थत्वं 
वेति नान्तर्भावसङ्गतिरस्याधिकरणस्य ॥ 

वयुत्क्रमेणेक्षत्यघिकरणारथमायेनाधिकरणत्रयेणो पपाद्य “वाक्यान्वयात्‌? 
इत्यनेन समन्वय-शास्तरयोनत्वाधिकरणाय विविच्य च जन्मा- 
ययधिकरणार्थस्याभिन्ननिमित्तोपादानत्वस्य ब्रह्मणो विवर्तेमानता रूपत्वेनोपसं- 
हतुमधिकरणम--प्रक़्तिश्चेत्यादि । अत्र प्रतिज्ञा-दृष्टान्तानुपरोधो विवतो- 
पादानत्वेनेब, न तु ब्रह्मणः परिणामित्वेन; तस्यासंभवात्‌ , नापि निमित्त 
कारणत्वमात्रेण, निमित्तकारणविज्ञानेन सर्वविज्ञानासंभवात्‌ , इति 
परिशेषाद्‌ बिवर्तोपादानतायां पयंवसानम्‌॥ 

ब्रह्मविवतमानत्वे श्रति-सूत्रस्वारस्यम्‌ । 
उपादानत्वं तु ब्रणः “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । यत्प्रय- 

न्त्यभिसंविशन्ती”ति प्रपञ्चजन्म-लयाधिष्टानत्वाभ्याम्‌। उपबुंहणं त्वस्य 
“अभिध्योपदेशात्‌” “साक्षाचोभयाञ्नानात्‌” “सोऽकामयत बहु स्यां 
प्रजायेय” “सर्वाणि ह वा भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्ते” “आकाशं 
~रत्यस्तं यन्ति” “सेवक तत्‌ सामे”ति चोपादानत्व-तन्निमित्ततादात्म्योपदे- 
शाभ्यामपि ॥ 


तत्र “तदाऽऽत्मानं स्वयमकुरुते”ति विशदं तादात्म्यमुपदिशति श्रुतिः । 
परिणामश्चात्र स्वावरकाविद्यापरिणामात्मना भानम_, न तु स्वयं परिणा- 
मित्वम्‌; निविक्रारश्रतिविरोधात्‌ “सञ्च त्यच्चाभवत्‌” “सत्यं चान्तं च 
सत्यम भवदि!'त्या दिश्रतयो5प्यत्रानुसन्घेया: ॥ 

तत्र सद्दयस्य ब्रह्मणः सत्यानृततादात्म्यमुपदिऱ्यमानं ब्रह्मकायॅस्य, 
तद्विवतेस्य वा व्याबहा रिक-प्रातिभासिकान्यतरत्वं ज्ञा पय दू ब्रह्मविवर्तोपादा- 
नतां द्रढयति । एतदेवाभिप्रेत्य तत्र प्रकृतिश्चेति पदमतिरिच्य योनिपर- 
मपि, तेन हि त्रह्मण उपादानत्वमविकारेणेति ज्ञाप्यते ॥ 


इदं चोपादानत्व न ब्रह्मणः प्रमाणान्तरविरुद्धम्‌। श्रृतयस्तु पूर्वोद्वा हव 
तास्तदुपपादयन्त्यो न तत्र विरुध्यन्ते । न चेदमुपादानत्वं त्रह्मणो विका- 
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रित्वैन; तस्यापरिणामित्वात्‌ । स्वोपाधिमायापरिणामजगदात्मना भान- 
मात्रेण हि शुक्त्यवच्छिन्नचेतन्यस्य तदाश्रिततूलाविद्यापरिणात्मतया 
भानमात्रेणेव । अतो5विकृतत्वं ब्रह्मण उपादानत्वेडपि ॥ 
ब्रह्मणो निरवयवस्य विवते एवं जगत्‌ , न परिणामः । अत 
एव सिथ्यात्वमपि तस्य्र । 


तदेव भवति, यत्‌ सावयवम्‌। न च ब्रह्म सावयवम्‌ , येन कृत्स्न- 
प्रसक्तिः; निरवयवत्वाद्‌ ब्रह्मणोऽविद्याश्रय-विषयस्य शुद्धस्य, यदेवाविद्या- 
विषयतयोपादानम । तदुक्तत्‌-“श्रतेस्तु शब्दमूळत्वादि”ति ॥ 

रज्जोरविकृताया भुजङ्गाकारेणेव ब्रह्मणो जगदात्मना भानमात्रमेव । 
अत एव “सदेव सोम्येदम” “एकमेवाद्वितीयम” “नेह नानाऽस्ति किञ्चने”- 
त्यादिश्रुतयो जगतो मिथ्यात्वप्रतिपाद्नपराः । मिथ्याजगदधिष्ठानत्वमेब त- 
दात्मना विवतेमानत्बम्‌ , उपादानत्वं वा ब्रह्मणः, नान्यत्‌ किमपि। ब्रह्माश्रया- 
निर्वचनीयाविद्यापरिणामत्वाद्‌ जगदपि मिथ्या, अनिवेचनीयं वा; परिणा- 
मि-परिणामयोः समसत्ताकत्वात्‌ । न चेतावता ब्रह्म सावेज्ञानुपपत्ति:; सवो- 
कारस्वाश्रयाविद्यापरिणामवृत्त्या सावेज्ञोपपत्ते: । ब्रह्मणोऽज्ञानाश्रयस्यः 
तत्वादप्रच्युतस्य स्वविपरीतासत्याकारावभासलक्षणविवतेत्वादू म्रषात्वम- 
विद्यापरिणामस्येति तु निष्कर्ष: ॥ | 

विवर्तमानत्वे$पि ब्रह्म न जीवतत दुष्टम्‌ । 


अयं भाव: - ब्रह्मैव स्वाश्रयाविद्यया जगदाकारेण विवतेते, यथा जीवः 
स्वप्ने स्वाश्रिततूलाविद्यया स्वाप्नरथाद्यात्मना विवतेत इति केचन । बिम्ब- 
स्थानीयं ब्रह्म स्वाश्रितमायाशक्तिमत्‌ कारणम्‌। तत्र चेतन्यांशस्य विवर्तो- 
पादानत्वम्‌ , विशेषणभूतमायायास्तु परिणाम्युपादानत्वमिति परे । तत्रे- 
श्वरोऽपि प्रतिबिम्ब इति तु प्रकटार्थकारादयः । उभयत्रोपाधेः प्रतिबिम्ब 
पक्षपातित्वादविद्यागता दोषा जीवमेवाश्रयन्ति। अत्र प्रकटार्थकारमते 
ईश्वरः कारणम्‌, न कार्यजगदाश्रयत्वेन । जीवस्तु तत्कायोन्तःकरणप्रतिः 
बिम्बस्तद्गतदोषाश्रयः । अन्यत्र त्वविद्यायास्तदवस्थाविरोषान्तःकरणा देश्च 
दोषाः सर्वेऽपि जीवाश्रिता इति विवेकः ॥ 

अविद्या निमित्तकारणमात्रमिति ब्रह्मसिद्धयादि- 
कल्पेऽपि न ब्रह्मविबतेताद्वानिः । 


अविश्योपहिंतं जीवचेतन्यं कारणम्‌। आश्रयत्वसुपाधित्तं चेत्यनथा- 
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न्तरम्‌, इति जीवाश्रयाविद्योपब्र हणद्वारा सा निमित्तकारणसात्रम्‌ । अवि- 
द्याविश्दिष्टस्तु वद्धोडविद्यादोषाक्रान्त इति ब्रह्मसिद्धि-तत्त्वशुद्धि-भामती- 
कारादय: । तत्रोपाधित्वमविद्यायाः कार्यानन्बयित्वेन, इति नाविद्या5प्यु- 
पादानम्‌ , किन्तु निमित्तकारणमात्रमिति तदाशयः। शुद्ध तु ब्रह्म न 
कारणम्‌, न वा कार्यम्‌ , किन्तु जीवाश्रयाविद्यावृत्त॑ जगदाकारेण शुक्ति- 
रूप्यादिकमिव, स्वाप्ना इब वा मायामात्रम्‌ - परिणामिकारणापेक्षम्‌ , 
तदनपेक्षं वा स्वप्रकाशमपि ॥ | 


अनेकाविद्यावादेऽपि प्रपञ्चेकीरूप्यं विशेषः । 


प्रमाणजन्यवृत्त्या निवृत्तायामविद्यायामनावृतसंविन्मात्रसिति तु वस्तु- 
स्थितिः । तत्र प्रतिजीवमविद्याभेदेऽपि विवर्तमानस्य ब्रह्मण एकत्वात्‌. 
सर्वेषां जीवानामेकरूपप्रपञ्चावभासो न विरुध्यते, अनेकावगतदट्वितीय- 
चन्द्रवत्‌ । इयान्‌ विशेषः--ट्टितीयश्चन्द्रमास्तूलाविद्याविषयावच्छिन्नच- 
तन्यविवतेः, जगत्तु मूळाविद्याविषयब्रह्मचिवतेः । तत्राविद्याश्रयो न जीवः; 
तदुपहितत्यादविद्याश्रयत्वस्य, तद्विशिष्टत्वात्‌ तदूदोषभाक्त्वा्च जीवस्य, 
न वा शुद्ध ब्रह्म तदाश्रयः; अनावृत चेतन्यमात्रत्वात्‌ तस्य ॥ 

अविद्योपधानेऽपि ब्रह्मणो न ्रान्तत्वम्‌ । 

तथा च नोपहितस्य, शुद्धस्य वा भ्रान्तत्वम्‌, किन्तु विशिष्टस्येवाविद्या- 
बच्छिन्नस्य, इति शुद्धस्य त्रह्मणोऽसा्येज्ञापत्तिने दूषणम्‌; तस्य तदनिष्ठत्वात्‌। 
उंपहितस्य हि तत्र सावेज्ञम। सर्वेपां ज्ञानं तु तत्र साक्षिणा, न त्वन्तःकरण- 
परिणामेन ; सवेकारणस्य तस्य स्वाश्रितसर्वतादात्म्येनेब सावेज्ञम्‌ । व्यक्तं 

तत्‌ सिद्धान्तलेशसङ्ग्रहे । द्वेतमतेऽपि ब्रह्मणः सावज्ञं साक्तिभास्यत्वेनेव; 
“तदेक्षते”त्यादीनाँ तथेव मतद्र्येऽपि तात्पर्यात्‌, इति न “यः सर्वज्ञ 
इति श्रृतिवेय्येम्‌; सावेज्ञस्य जड-जीव-शुद्रत्रह्मातिरिक्ताविद्योपहदित- 
धमेत्वात्‌ ॥ 
अनादज्ञानक्रद्पितसचिदादिभेरेन ज्ञाताज्ञातांश- 
वर््वादृधिष्टानत्वं ब्रह्मणः । 

यत्त॒-ब्रह्मणो विशेषाभावाद्‌ विशेषरूपेणाज्ञानाभावाच्च नाधिष्ठानत्वं 
सर्वेष्वपि प्रस्थानेष्वविद्याया जीवाश्रयत्व-त्रह्माश्रयत्वादिपच्तेषु-इति, 
तदिदमनाद्यविद्यासम्बन्धकल्पितत्वादनादिसञ्चिदादिभेदस्य सञ्चिदात्मना 
ज्ञानेऽप्यनानन्दतापादकाज्ञानवशादानन्दात्मना विशेपरूपेणावरणेन भ्रम- 
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निर्वाहात्‌ सञ्चित्तादात्म्याध्यासमात्रेण सबंग्रपन्नभश्रमनिर्वाहसंभवात्व न 
क्षोदक्षमम्‌ । अविद्याकल्पितं सञ्चिद्रपं ब्रह्म स्वप्रकाशतया सिद्धमप्यानन्दा- 
त्मनाऽज्ञानात्‌ , आनन्दात्मना सिद्धत्वाच्च नाधिष्ठानत्वबानुपपत्तिरिति तु 
विवेकः ॥ 

तत्राविद्या नाविद्यावच्छिन्नजीवाश्रया, न वा ब्रह्माश्रया, किन्त्वज्ञानो- 
पहितत्वमात्रेणाज्ञानाश्रयो जीव इति ब्रह्मसिद्धयादय:, इत्यविद्यावच्छिन्न- 
जीवाश्रयत्वमेवाविद्यायास्तन्मत इति कृत्वा तदृश्रान्त्याश्रयत्व-भ्रान्तिक- 
ल्पितत्वयोरन्योन्याश्रयादिदोषोद्भावनं भावानवबोधनिबन्धनम्‌ , न तु 
वस्तुस्थितिकथनम्‌ ॥ 

अनादित्वादविद्योपधानस्य नाग्योभ्याश्रयः । 


यथा बिम्ब-प्रतिबिम्वयोस्सत्यप्यौपाधिके भेदे स्वरूपत ऐक्यम्‌, एवमत्र 

जीव-ब्रह्मणोः संविन्मात्रस्वरूपेणेक्यम्‌, औपाधिकस्तु भेदोऽपि । सोऽप्युः- 
पाधिरूपाविद्याकल्पितत्तादनात्मप्रपञ््चवंत्‌ कल्पितः। तत्र चानाद्यविद्यारूपो- 
पाधियोगाऽप्यनादिः । तत्प्रयुक्तदेहेन्द्रियाद्यध्यासः सर्वो5प्युपहितस्य 
कल्पित एव, अविद्योपधानमात्रेण तदाश्रयत्वम_, इति तद्विषयस्यैवाऽधि- 
्ानत्वोपपत्त्या न पूर्बोक्तरीस्याऽन्योन्याश्रयः ॥ 

ब्रह्ममीमांसा भाष्यवार्तिकं तु जीवाश्रयत्वपक्षोऽविद्योपलत्तितचतन्याश्रय- 
त्वपक्त एव, इति फळतो ब्रह्माश्रयत्वपक्षादविशेष प्रतिपादयति। जीवाश्रयत्व- 
पक्षे ब्रह्मणः सर्वज्ञस्वप्रकाशाविद्योपहितसंविन्मात्रसात्तिवेद्यत्वेनेव सार्व 
ज्ञमित्ति कल्पस्येच स्वीकारस्य पूर्वेसुक्तत्वादू न रजतादिंबत्‌ , सुखादिवद्वा 
साक्षिमात्रभास्यत्वं प्रपञ्चस्यानचुमतमत्र ॥ 

परस्पराध्यासोऽधिष्टानांशमामे संसर्गाध्यासेनेव । 

देहेन्द्रियादिकमस्मिन्‌ कल्पे कल्पितमेव भाति, न त्वकल्पितेन रूपेण; 
अनादित्वादू देहाध्यासस्य । तदुक्तम्‌-“अहं ममेदमिति नेसगिकोऽयं लोक- 
व्यवहारः” इति । न केवलं देहेन्द्रियादि, किन्तु सवेमपि जगदविद्योपहिते, 
तदाश्रये बा कल्पितमेथ; अनादित्वाद्‌ देदेन्द्रियाद्यध्यासानाम्‌ , पूर्वाक्तरी- 
त्याविद्योपहितिस्य, तदुपलक्षितस्येब वाऽध्यासाधिष्ठानत्वादू नाधिष्ठानम- 
प्यध्यस्तमत्र, इति नान्योन्याश्रयप्रसरः । तत्र 

“जीव ईशो विशुद्धा चित्‌ तथा जीवेशयोभिदा । 
अविद्याःतञ्चितोयोगः पडस्माकमनादयः ॥ 
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इति वचनात्‌ सवेष दर्शनेषु मायास्वीकठेपु मायेश्वरमाया-तद्योग-जी- 
बानामनादित्वस्वीकाराद्‌ नाज्ञानमज्ञानान्तरकल्पितम्‌; तद्धि स्वतः सिद्धत्वात्‌ 
स्वसिद्ध यथं नाध्यस्तं किञ्चिदपेक्षते । द्वेतमते5पि भावरूपमज्ञानमनादिजीव- 
स्वरूपाच्छादयिठ जीवगं च स्वीक्रियत एव ॥ 


जीव: सत्यो नाज्ञानकल्पितः न वाऽज्ञानायः, किन्त्वज्ञानोपहितः, तदुप- 
छक्षितो वेति पू्वेमुक्तस्वाद्‌ दोषसाम्यम्‌ , परिहारसाम्यमुभयत्र भ्रान्तेजीवा- 
श्रितत्वं त्वविद्यावच्छिन्नस्य, योऽध्यस्तः, नाज्ञानोपहिस्योपादानस्येति व्यक्त- 
मन्यत्र । तत्रोपहिताबच्छिन्न जीवयोर्जीविशश्वरयोवां भेदोऽतद्नाश्रितानाद्यवि- 
द्या कल्पितस्ततप्रयो जकमज्ञानमिवाखण्डा कारसा क्षास्कारनिवत्यंत्वादनादिरपि 
बाध्यः, मिथ्या चेति व्यक्तं तत्र तत्र। अविद्याया आ।रोपो ब्रह्मणीति प्रस्था- 
नान्तरम्‌, उपहितमेचोपाध्यारोपमात्रादधि छानमिति तु प्रस्थानान्तरम्‌ ॥। 


अज्ञानस्य जीवाश्रयत्तरपक्षे नान्योन्याश्रयः । 


अत एव जीचाश्रयाज्ञानवादोऽपि व्याख्यातः । अविद्योपहितस्य तदुपळक्षि- 
तस्यवाना देरनाद्यविद्याश्रयत्वादू नान्योन्याश्रयः । न चात्र बीजाङ्कुरन्यायेना- 
नादित्वम्‌; इश्वरमायादिवत्‌ तदुपहितस्य नित्यसिद्धानादित्वात्‌ , इति 
बीजाङ्करन्यायमादाय दूषणानां नात्र सम्भावनाऽपि ॥ 


देद्दाध्यासे बीजाङ्कुरन्यायादोषताऽनवस्था वा । 


देहाध्यासस्तु तत्र व्यक्तिभेदाद्‌ बीजाङ्करन्यायेनोपपद्यते । न च बीजा- 
ङ्रस्थलेऽनादिबादचर्चा, येनानादिसर्गे देहादिदर्शनानुपपत्तिः । अज्ञानस्य 
साक्तिसिद्धत्वादादिसगे तदात्मना देहादिरपि साक्तिसिद्धः। देहादिरूपेणा- 
त्मनो भानं तत्र देहादेरध्यासेनेब, न तु कर्माधीनतया । अत एव नित्यम- 
शरीरत्वम्‌ ; अक्मेनिमित्तत्वात्‌ सशरीरत्वस्य । बीजाङ्करन्यायस्तु कमे निमित्त- 
त्वे सशारीरत्वस्यान्धपरम्परा। अतो देहाद्यध्यासस्य पूर्व-पूर्वाध्यासनिभित्तत्वे 
नानवस्थादोषः । अन्यथा तु स दोष एव । न च शारीराध्यासस्याज्ञाननि- 
मित्त्वे किमपि प्रमाणम्‌ ॥ 


प्रपञ्चमिथ्यात्वे “नेह नाना$स्ती!?ति श्रतिर्मानम्‌ ॥ 


“नेह नानाऽस्ती”त्यादिश्रतेरपि तत्र प्रमाणत्वात्‌ , अन्यथा 
सशरीरत्वस्वाभाविकत्व आत्मनि स्वेतरसर्वेनिषेधो नोपपद्यते। न च 
“नेह नानाऽस्ती”ति प्रतिपन्नोपाधौ देहादेनिषेधो$नुपपन्न: ; येनो- 
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पपत्तिविरूद्धत्वादू नायं तद्वाक्यार्थः स्यात्‌ । “अन्धो मणिमविन्द्दि"- 
ति वाक्यं च न प्रमाणं स्यात्‌ । पराक्रान्तं च प्रतिपन्नोपाधौ त्रेकालिक- 
निषेधप्रतियोगित्वेऽद्वेतसिद्यादौ, न्यायामृतार्णवपरीक्षापयेन्ते, इति नानु- 
पपत्तिशङ्कोत्तिष्ठति ॥। 


स्वरूपतो मिथ्याभूतायाः श्र॒तेविषयतोऽपि न मिथ्यात्वम्‌ । 


न चेबं सति विचारशाख्रानवस्थापत्तिः; भाविबाधदृष्ट येव मिथ्या- 
सवेन यावदूब्रह्मसाच्षात्कारमज्ञानवतामेव दूरमात्रेण विचारादिसवेव्यव- 
हारोपपत्तेः । तदुक्तम--“तमेतमात्मानात्मनोरितरेतराध्यासं पुरस्कृत्य 
सर्वे प्रमाणप्रमेयव्यबहारा लौकिका वैदिकाश्च प्रदत्ताः, सर्वाणि च 
शास्त्राणि विधिप्रतिषेध-मोक्षपराणि” इति । सत्यम्‌, वियदादिकिमिव 
महाव(क्यमपि स्वरूपतो मिथ्या; तथापि विषतो नाखण्डाकारसाक्षात्कार- 
बाध्यम्‌ ; तत्त्वसाक्षात्कारस्य बाधकत्वं ह्यज्ञान-तस्रयुक्तान्यतरमात्रांवषयम्‌ ; 
न्यथा शुक्तिज्ञानेन रजतादेरिव शुक्तेरपि बाधापत्त्या शुक्तिज्ञानस्य 
रजतबाधकत्वं वाध्येत ॥ 


ब्रह्मणोऽबाध्यत्वं सुकतो । 


तत्र यदि रजतोपादानशुक्त यज्ञान-तःप्रयुक्तयोरेव शुक्तिज्ञानबाध्यत्वम्‌ , 
न तु शुक्तेः, तस्यास्तत्प्रयोजकमू लाज्ञानस्य च ब्रह्मसाक्षात्कारमात्रबाध्य- 
त्वात्‌ , तहिं ब्रह्मसाक्षारमरबाध्यत्वमपि मूलाज्ञान-तत्प्रयुक्तयोरेवेति वक्त- 
व्यम्‌। न च ब्रह्मापि श्रृतिरिव मूलाज्ञानप्रयुक्तम्‌, येन तस्यापि बाधः 
स्यात्‌ ॥ 


आरोपितस्याप्यर्थ क्रयाकारिता । 


न चारोपितस्य मिथ्या भूतस्यार्थक्रियाकारित्वायोगः ; अरथेक्रिया- 
कारिताया अबाध्यत्वरूपसत्त्वाप्रयुक्तत्वात्‌ , सत्त्वासत्त्वोदासीन्येना परो- 
क्षतया, परोक्षतया वा5सत्त्वापादकाज्ञानाविषयत्वप्रयोजकविशिष्टस्याथक्रि- 
याकारित्वाविरोधात्‌। न च स्वरूपतस्त्रिकालाबाध्यमखण्डं संविन्मात्रम- 
थैक्रियाकारि । अत एव मायोपहितस्येव जगत्कारणत्वसुपाधितो बाध्यस्यापि। 
अयमेच न्यायो घटादेरपि । किं बहुना ? बाधितस्य शुक्तिरूप्यादेरपि 
यावच्छुक्तितत्त्वसाचात्कारै रजतलाभनिवन्धनानन्दातुभवः सवेसिद्धः, 
इद्ङ्काराभिमुखी च रजंताथंप्रवृत्तिः। तद्रेफल्यं तु शुक्तितत्त्वसाक्षात्का- 
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रानन्तरमकिख़ित्करमिति व्यक्तमत्रेवाधस्तात्‌ प्रथमसूत्रे । तत्र यद्यप्या- 
ध्या त्मिकस्येव प्रसङ्ग: ; तथापि बाह्यस्यापि तढुपलक्षणम्‌ ॥ 
बाध्यानामपि व्यावहारिकादिसयुत्यत्वम्‌ । 

वस्तुतस्तु--सर्वा5प्ययं प्रपञचो भाविवाधदृष्टया । भ्रान्तिसिद्धो5पि 
यावद्वाधं व्यावहारिक: । व्यावहारिकत्वं तु व्यवद्ारसमथोथधीहेतुत्व॑ श्रते- 
रपि समानम्‌। तत्र व्यावहारिकत्व॑ यावद्‌ व्यबहरणीयाथाबाध:, तावत्पर्य- 
न्तमबाध्यत्वेनाप्युपपद्यते । न हि सावेदिकाबाध्यत्बं व्यवहारायापेक्ष्यते । 
न च व्यावहारिकत्वमबाध्यत्वं चेत्यनर्थान्तरम्‌ ।। 
_ अबाध्यत्वं हि प्रतीतिकालमात्राबाध्यत्वेन , व्यवहारकाछाबाध्यत्वेन, 
त्रकालिकाबाध्यत्वेन च त्रेधा । आद्यं प्रातिभासिकसस्वम्‌ , द्वितीयं व्या- 
वहारिक सत्त्वम्‌ , तृतीयं पारमार्थिकं सत्त्वमिति हि सत्तात्रेविध्यमर्यादा । 
तेन च शुक्तिरूप्यघटादीनां प्रातिभासिक-व्यावहारिकाणामबाध्यत्वविशेषा- 
स्वीकारेऽपि न विरोधः। व्यावहारिक सत्त्वं तु सर्वस्य प्रपञ्चस्य को वा 
वारयति ? यथा च भाविबाधः प्रत्यक्षदशायां प्रत्यक्षेण प्रमाणजन्येन, 
साक्षिणा वा न ग्रद्दीतुं शक्यते, तथा पूर्वमुपपादितम ॥ 

“अर्थक्रिया द्यभिज्ञाइभिवदन-प्रवृत्ति-हानोपादानरूपा प्रातिभासिके 
प्रवृत्तिपर्येन्ता, व्यावहारिके हानोपादानभिव्यापिनी, पारमार्थिके तु वृत्त्या- 
त्मिकाभिज्ञामात्रपयेन्ता सर्वेपां प्रत्यक्षा । तत्रार्थेक्रियाकारित्वम्‌ , हानोपादा- 
नाभिव्यापिकार्यकारित्वं वा प्रपञ्चस्य सत्त्वं न कोऽपि नेच्छति । न च 
तद्‌ मिथ्यात्वविरोधि , सत्यत्वध्रयोजकं वा; ब्रह्मणि संविन्मात्रेऽखण्डे 
व्यभिचारात्‌ ॥ 

व्यबहारोपयोगिकार्येनिर्वाहकत्वमात्रे हि न पारमार्थिकत्वं प्रयोजकम्‌, 
व्यावहारिक रजतं व्यावहारिकवळयनिर्माणादिकार्येकारि, न प्रातिभासिकम्‌ । 
नवोभयमपि सत्यं तत्र वस्तुतः; यावद्वाधं सत्यतायाः रनीकारादू न वलयादि- 
व्यवहारानुपपत्तिः। अयमेव न्यायः शुक्तिकायामपि। सापि यावत्तद्वाधं 
शुक्तिकार्यं कुरुते । सा हि स्वाधिष्टानापेक्षया बाध्या, रजतापेक्षया 
बाधिका; तत्तदधिष्ठानज्ञानस्यंव तत्तद्वाधकत्वात्‌ ।। 

स्वप्नन्यायेन मिथ्याशूतस्यार्थ- 
क्रियाकारित्वम्‌, स्वाप्नपरीक्षा च । 
शुक्तिकाया बाध्यत्वं न रजतबाधकज्ञाने बाध्यत्वेन विषयत्रया, 
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किन्तु स्वबाधकज्ञाने बाध्यत्वेन विषयता । बाध्यत्वं चापेक्षिको धमेवि- 
> २२ ७३१ ~ पेच्छिव छ 
शेष: न हि बाधिकेव झुक्तिका, नेषेकेकान्ततो5वाध्यापि । आपेक्षिकं 
हि नेने बिक 
बाध्यस्व तु व्यावहारिकस्य सवेस्याप्यनेनेव नयेन। न चात्र व्याहृतिः ॥ 


वस्तुतस्तु असत्यस्य स्वाप्नकामिनीसंभोगादेश्चरमधातुविसगार्थ- 
क्रियाकारित्वं दृष्टम्‌, तथा ताद्टशस्य समङ्गलद्रव्यस्त्रीद्वीनादेः शुभहेतुम , 
इत्यर्थेक्रियाकारित्वस्य न सत्यत्वेन व्याप्तिः। यद्यपि स्वाप्नाः पदाथा 
बासनामया ट्रेतमते, अट्टेतसिद्धान्ते तु मायामात्रम्‌। असकृदू माया- 
वादिपदेनाद्वेतिनासेव द्वेतिभिनिर्देशादद्वेताभिमतमायामात्रत्वमेव सौत्र- 
सिति द्वतिभिरपि वक्तव्यम्‌ | 


प्रज्ञावाची मायाशब्दस्तु न सूत्रकाराभिमतः ; अन्यथा स्वाप्नांशों 
विज्ञानवादो बादरायणस्य, ट्वेतिनाम्‌ , इतरेषां वा स्यात्‌ । न च विज्ञानवा दे5- 
पि ज्ञानव्यतिरेकेण बिपयासत्त्वादसतोऽथेक्रियार्कारत्वपत्षाद्‌ निस्तार: । 
न हि तेऽपि व्यावहारिका इत्यसत्याः, नियमेन वा स्वप्नदशेनमात्रण 
वळ्याद्यर्थक्रियाकारिणः । न हि वासना कार्यजनिका, किन्तु तदु- 
द्वोधद्वारा स्मृतेरेव कारणम्‌ । न च स्वाप्नानां स्मरणमात्रमिति ट्रेतिनाम- 
पि सिद्धान्तः; अन्यथा तत्र विद्यमानतया स्मर्यमाणानां जागरे तत्तदर्थे- 
क्रियाकारित्वापत्तिः ॥ 

न च स्वाप्नार्थस्य सत्य ईश्वरः कर्ता; वासनामयत्वसिद्धान्तव्याको- 
पात्‌ । स्वाप्ना हि तूलाविद्यापरिणामास्तदाश्रय-विषयजीवाभिन्ननिमित्तो- 
पादनकाः शुक्तिरूप्यादीनीव। न च कतृसत्यत्वं कायसत्यत्वप्रयोजकम्‌ ; 
मायाविंकार्ये व्यभिचारात्‌ । अत एब“ मायामात्रं तु” इतिं सूत्रम्‌। न 
हि मायाविनो मायेव प्रातीतिका एव स्वाप्ना इति सूत्राशयः ॥ 

बासनायाः स्सृतिकारणस्य न विषयकारणत्वम्‌; कुन्राप्यदशनात्‌ ; 


भायाकारणत्बं तु “अजामेकामि”तिश्रृतिसिद्धम्‌, इति तदनुवाद एव 
मायामात्रमिति सूत्रे; अन्यथाऽप्रामाणिककल्पना, अलोकिककल्पना 
वा । मषात्व तु मायिककार्येषु, शुक्तिरजतादौ च छोकिकम। अत एव 
भाष्यम्‌-“तथाच लोकेऽनुभवः-शुक्तिक्ा हि रजतवद्वभासते, 
एकश्चन्द्रः सट्वितीयवदि”ति ॥ 

स्वप्ने वासनाया अपि दोषविधयेव कारणत्वम्‌ , न स्वाप्नोपादानतया । 
तत्रापि प्रमाठृचेतन्याश्रिता तूलाविद्यवोपादानं शुक्तिरजतादाविव। 
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अत एव पूवेदृष्टस्य तादात्म्यापन्नस्य पूर्वेद्टष्टसदशस्य वा भ्रमेऽध्यासः। 
'स्मृतिरूप: परत्र पूर्वेदृष्टाबभास:” इति चाध्यासलक्षणम्‌ | सवेथा तु 
स्वाप्नाथेस्य मिथ्या भूतस्येवार्थक्रियाकारित्वम्‌ । 

जागरे शुक्तिरूप्यादीनां रज्जु-सर्पादीनां च तल्लाभप्रयुक्तानन्द-भय- 
कम्पादिजनकत्वं प्रत्यक्षम्‌ । न च तत्‌ सत्यस्येवार्थक्रियाकारित्व उपपद्यते । 
एवमेव सपे आरोपितायाः कुसुममालायाः सन्तोषकारणत्वम्‌। न च तत्र 
सपज्ञानमेवार्थेक्रियाकारि । न हि तत्रापि न सर्पज्ञानम्‌ , अन्यथा 
विषयाविशेषित ज्ञानमात्रस्यार्थक्रियाकारित्वे ततोऽपि घटज्ञानादिवार्थक्रि- 
याकारित्वापत्तिः,नायं सर्प इति सर्पस्येव बाधज्ञानम्‌ , न तु नेदं सर्पज्ञान- 
मिति तज्ज्ञानस्य ॥ 

सविषप्रस्येव ज्ञानस्यार्थक्रियाकारित्वम्‌ , न तु ज्ञानमात्रस्य । 


विषयवेपरीत्येनेव हि ज्ञानस्य भ्रमत्वम्‌; तदभाववति तत्प्रकारत्वस्य, 
बोधिताथेविषयकत्वस्य वा श्रमत्वप्रयोजकत्वात्‌ । न चान्यदू ज्ञानवेपरीत्यं 
नाम अन्यथा ज्ञातस्यान्यथा सम्यरज्ञानमिति प्रमाळच्तणमपि विषयविशोषि- 
तमेव, न त्वन्यथाज्ञानम्‌_, सम्यरज्ञानमात्रं वा श्रम-वाधौ ॥ 


यत्तु--सत्यपि सर्पादौ, असति तज्ज्ञाने भय-कम्पाद्यनुपपत्तेज्ञान- 
भात्रमर्थेक्रियाकारि - इति, तदिदं सत्यसरपस्थलेऽप्यसति तज्ज्ञाने 5थक्रि- 
याकारित्वायोगापत्त्याऽज्ञातसपेदष्टस्य मरणाभावापत्त्या, अज्ञातस्याग्नेः 
सपरष्टस्यादाहकत्वापत्त्या, सर्प कुसुममाळभ्रमे कुसुममालाज्ञानस्य सन्तोष- 
निदानत्वबदज्ञातस्य सपेस्य सत्यार्थक्रियाकारित्वानुपपत्त्या च न युक्तम्‌ ॥ 

अर्य भावः--घटा दिज्ञानस्यापि ज्ञानत्वेनेवार्थक्रियाकारित्वापत्त्या न 
ज्ञानमात्रमर्थेक्रियाकारि, इति विषयावच्चिन्नं ज्ञानमेवार्थक्रियाकारि । तञ्च 
विषयज्ञानं न विषयाविशेषितं भयकम्पादिजनकम्‌ , किन्तु तद्विशेषितमेव । 
इति मिथ्याभूतस्याप्यर्थेक्रियाकारित्वमकामेनापि स्वीकतेव्यम्‌॥ 

्ञानगतधरमस्येवार्थे क्रियाका रित्वप्रयो जकत्वशङका । 


यत्त-सत्यसपेज्ञानं घटादिज्ञानाद्‌ व्यावृत्तमनुभूयते । व्यावृत्तिश्च 
व्यावर्तकधर्मयोगक्रता सवेत्रोपलव्धा । न च विषयो त्र्यावतेक:; तस्याधमे- 
त्वात्‌ । सम्बद्धं हि व्यावर्तेरं भवति; अन्यथाऽतिप्रसङ्गात्‌ । विषयसम्बन्धो 
न व्यावर्तक: ; तस्य संयोगादिरूपत्वाभावात्‌ , इति ज्ञानगत एव कश्चि- 
द्वमों व्यावर्तक्रो वक्तव्यः । विळक्षणसामम्रीजन्ययोज्ञोनयोः परोत्तत्वापरोक्ष- 
त्वनियामको धर्मविशेषो ज्ञानधमे एव कश्चन, इति सपज्ञानस्य विळक्षण- 


काळ ळा“ “क. 
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क्रिया _न ज्ञानगतेनातिशयेन विनोपपद्यते । अतो विषयान्तर्भावमन्तरेण 
स्वगतेनेव विशेषेण सर्पादिज्ञानस्य भय-कम्पादिजनकत्वाद्‌ न सर्पस्य 
किब्वित्करत्वमू---इति ॥ 


तदिदं सवेत्र सामग्रीविशेषजन्यत्वमात्रेणार्थक्रियाकारित्वे, व्यावृत्तत्वे 
च सत्यसर्पस्थलेऽपि सत्यसपेदंशज्ञानस्येच मरणहेतुत्वम्‌, न तु सपदंदास्ये- 
व्यापद्येत; अन्यथा कथं निरालम्बनवादः? न चासत्यसपस्थल एवायं 
नियमः ; असत्यस्यासाधकत्वात्‌ , सत्यस्थले तु विषयस्येव साधकत्वमिति 
विशेषे न किमपि नियामकम्‌ ॥ 


“अर्थनेव विशेषो हि निराकारतया धियाम ॥* 


इति नियमेनार्थस्येन विषयतया ज्ञानसम्बद्धस्य ज्ञानव्यावतंकत्वेन 
तदति रिक्तज्ञानगतविशेषस्यादृष्टस्य कल्पने प्रमाणाभावः । न च प्रत्यक्ष 
परोक्षयोरपि विशेषो विळक्षणसामग्रीजन्यस्वमात्रेण; विषयस्य प्रमातृचे- 
तन्यभिन्नत्वाभिन्नत्वाभ्यां विषयवेलक्षण्येनेव ज्ञानवेलक्षण्यात्‌ , अन्यथा 
परोक्षापरोक्षवेलक्षण्यानिवांहात्‌ ॥ 


विपयाविशषितसत्यञ्ञानमात्रस्यासाधकत्वम्‌ । 


अन्यथा सत्यसर्पस्थलेऽपि कर्थं न सपैज्ञानस्येव सपेकार्यकारित्वापत्तिः; 
उभयोरपि सत्यत्वाविशेषात्‌ ? कथं च विषयमनन्तव्येब न कार्येका- 
रित्वम्‌ ? यद्यनुभवविरोधस्तत्र नियामकः, तहिं प्रकृतेडपि दृष्टस्य सपेस्येव 
भय-कम्पाविहेतुत्वानुभवात्‌ सर्पस्य भयकम्पादिद्देतुस्वमप्यबाधितम्‌॥ 


बस्तुतस्तु-दृश्ग़रस्वनिरुक्तौ दक्ट्रश्यसम्बन्धानुपपत्तिप्रकरणे ज्ञान-विषय- 

योविषय-विषयिभावोऽनुभवसिद्धः कञ्चन सम्बन्धो वर्तेत इति द्वंतिभिरुक्त- 

त्वाद्‌ ज्ञान-विषययोने कोऽपि सम्बन्ध इति वणेनं व्याहृतम्‌ । कथमन्यथा 

सर्पज्ञानम्‌ , रजदज्ञानम, घटज्ञानमिति विषय-विशेषमन्तभांव्य व्यपदेशः ? 
श्रमस्थले झानस्यापि मिथ्याएवम्‌ | 


वस्तुतस्तु—्रमस्थले रजतवदू तउ्ज्ञानमप्यविद्यापरिणामरूपमसत्य- 
मेव, इति ज्ञानस्येवार्थक्रियाकारित्वेऽपि कथं नासत्यस्यासाधकत्वम्‌ ? 
रजताकारवृत्तेरप्यन्त:करणवृत्तित्वे तु विषयविधया सत्यसर्पस्थल इब 
सर्पस्यापि कथं नार्थक्रियाकारित्वम्‌ ? दोषजन्यत्वेन सर्वेषां श्रमाणां 
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साम्यात्‌ सर्वेषां भ्रमाणासेकार्थक्रियाकारित्वापत्तिः, सवेश्रसकार्यका रित्वॉ- 
पत्तिबों प्रतिश्रमम ॥ 


यदि विषयविशेषमन्तर्भाव्यज्ञानस्य नार्थेक्रियाकारित्वम्‌ , एकस्यां 
रज्जावेकेनेव दोषेण सर्प-भूरन्धर-जलधारादिभ्रमसंभवादू न सामग्रीभेदेन 
विषय-बिशेषान्तर्भावमन्तरा ज्ञानत एवं कश्चन विशेष: कल्पयितुं 
शक्यते । आस्तामियं रञ्जुसर्पादिसम्बन्धिनी कथा ॥ 


सिथ्याभूतस्यार्थ क्रियाकारित्वो पसंहारः । 


प्रपञ्चस्य मिथ्याभूतस्याप्यर्थक्रियाकारित्वे को दोषः ? कुत्र वा स- 
त्यस्येवार्थेक्रियाकारित्वमुभयसम्प्रतिपन्नम्‌ १ न चानावृतं स्वयम्प्रकाशम- 
खण्डं सत्यं संविन्मात्रं साधकं सम्प्रतिपन्नम्‌? द्वेतमते तस्यानङ्गीकारात्‌ 
तत्र विप्रतिपत्तिः, अद्वेते तु तस्य निविशोषत्वात्तदभावः। सविशेषं तु 
ब्रह्म निर्विशेषषद्‌ न सत्यमदट्वेतदृष्ट्या; तस्य विशेषबाधनिबन्धनौपाधिक- 
बाधस्य स्वीकारेण घटादिसाम्यादर्थक्रियाकारित्वस्य सिथ्यात्वावि- 
रोधित्वात्‌॥ 

एतेन-तत्रापि ज्ञानस्येवार्थेक्रियाकारित्वशङ्कापि--परास्ता; तस्यापि 
घटादिवदेव मिथ्यात्वात्‌ , इति श्रतेर्मिथ्यारवेऽपि कथं तस्या अबाधितन्र- 
ह्यनोधकत्वानुपपत्तिः ? सत्यप्येवं सवेत्र ज्ञानस्येवार्थक्रियाकारित्वे शब्द- 
ज्ञानमेव शाब्द्बोधकारणमिति मतेऽत्रापि श्रृतिज्ञानमेवाखण्डन्रह्मसाक्षा- 
त्कारसाधनमित्यङ्गीकृत्य सन्तुष्यन्तु द्वेतिन: ॥ 


एतेन--रेखागवयादीनां सत्यगवयह्देतुत्वमपि- व्याख्यातम्‌; तत्र 
हि सत्यगवयज्ञानहेतुं रेखागवयमेव बालानां निदिंशन्ति, न तु तज्ज्ञानम_; 
अशक्यात्‌ किं बहुना ? सर्वांनुभवविरुद्ध॑ रञ्जञुसर्पादिस्थले विषयमनन्त- 
भाव्य ज्ञानमात्रस्यार्थेक्रियाकारित्वमिति ॥ 


ञुक्तिरूप्यादीनास्र्‌ , जगतोऽपि च प्रातिभासिकादि- 
ससामेतरार्थक्रियाकारित्वम्‌ । 


यथाकथञ्चिदबाध्यत्वेनार्थेक्रियाकारिरबं तु शुक्तिरूप्यादेरपि समानम्‌। 
सत्यरजतस्यार्थक्रियाकारिते न कोऽपि विशेषः । कालविलम्बाविलम्बा- 
भ्यां बाधाबाधवकिंख्नित्करो । अबाध्यत्तस्यार्थक्रियाकारितावच्छेदि- 
कतायाः, असद्व यादृत्ताया निविशेषन्रह्मव्यावृत्ताया व्यावहारिक-प्रातिभा- 
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सिकसाधारण्येन तावतेव शुक्त्यादेरिवार्थक्रियाकारित्वाबिरोधावू' न 
कोऽपि विरोध: || 

त्रिकालाबाध्यस्येवार्थक्रित्राकारित्वे 

ब्रह्मणो जगस्कारणस्वानुपपत्तिः । 


न च सविशोषग्रह्मणः प्रपञ्भापेक्षयाऽथेक्रियाकारित्वे कोऽप्यतिशयोऽ- 
इतसिद्धान्ते; अन्यथा तत्रापि ब्रह्मज्ञानमेन जगत्कारणम्‌ , न ब्रह्मेति न 
कथम्‌? अन्यथा शुक्तिरूप्यादीनां शुद्धग्रह्मणश्चार्थक्रियाकारित्वायोगात्‌ 
प्रपञ्नमात्रस्यार्थेक्रियाकारणत्वमसाधारणं स्यात्‌॥ | 

न हि निर्विशेषं ब्रह्म जगदुपादानम्‌ , किन्तु मायोपहितमेव । तश्च 
मायोपधामादू' मायावत्‌ प्रपश्चवञ्च न त्रिकालाबाध्यम्‌ , इति प्रपश्च- 
विशेष एव, इति ्रह्मजगत्कारणत्वान्यथानुपपत्त्याऽप्यरथेक्रियाकारित्वं न 
न्रिकाछाबाध्यस्येवेति नियन्तुं शाक्यते ॥ 


कार्य-कारणभावे न संत्त्वापेक्षा । 


अयं भावः--अर्थेक्रियाकारित्वं न सत्यत्वप्रयुष्तम्‌ , न वा मिथ्या- 
त्वप्रयुक्तम्‌ । न हि कार्य-कारणभावः कारणसत्त्वमपेक्तते। तदुष््तम्‌-= 
““पूर्व॑सम्बन्धनियमे हेतुत्वे तुल्य एव नो । 
हेतुतत्त्वबहिभूतसत्त्वासत्त्वकथा वृथा ॥” 
इति । सति चेवं ब्रह्म निर्विशेषं सद्रूपमपि नार्थेक्रियाकारि। शुक्तिः 
रूप्य।दिः, घटादिः, श्रतिर्वा मिथ्याभूतान्यपि-न नार्थक्रियाकारीणि || 
“उपायाः शिक्षमाणानां बालानासुपलालनाः। 
असत्ये वत्मेनि स्थित्वा ततः सत्यं समीहते ॥” 
इति न ज्ञानतः, किन्तु स्वरूपतोऽप्यर्थस्यार्थेक्रियाकारित्वं द्रढयति ॥ 
अयं भावः---सम्प्रतिपन्नमिदम्‌ “मानाधीना मेयसिद्धिः” इति । तत्र 
प्रमाणमर्थेसाधकं सत्यं वा, असत्यं वा । तत्र सत्यं न साघकमद्वेते, सत्यस्य 
निर्विशेषस्यासाधकत्वात्‌ , साधकस्य चापारसार्थिकत्वात्‌ । साध्षिचेतन्यं तु 
भासकम्‌ , न साधकम्‌, तदप्यान्तर्नित्यसम्बद्धस्य, न तु तदसम्बद्धबाह्व- 
प्रपञ्चसाधारण्येन सर्वस्य; अन्यथाऽन्ध-चघिरायभावप्रसङ्गात्‌॥ 


असत्यं न साधकमिति परेऽपि, इति स॒त्त्वासत्त्वौदासीन्येन निर्विशेष- 
ब्रह्मासद्विलक्षणस्येव साधकत्वम्‌, सवे वस्तु ज्ञाततयाऽज्ञाततया बा 
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लाध्षिभास्यसिति हि ज्ञाततावस्थायाम्‌ , अज्ञाततायां च साक्चि भास्पत्त्य 
गमयति, न तु सार्वकालिकमपि। तद्‌पि सवेस्य कार्यस्य न कारणा- 
त्मतायाम्‌, किन्तु कायांवस्थायामेव । विश्वसत्यत्वं तु न साक्षिभास्य- 
मिति साधयिष्यते ॥ 


सत्त्वासत्त्वोदासीन्येनेव सर्वाः कथाः । 


घ्रसाणाप्रमाणव्यचस्थायां सरवासत्त्वौदासीन्येनेच घिचार:। छाक्षि- 
णोऽपि साधकत्वं सत्त्वासत््वौदासीन्येनेब । न च तदुपहितं 'चेतन्य॑म्‌ 
यंद्यपहितात्मना सत्यमिति सम्प्रतिपन्नम्‌ , इति न बिबतेवासिद्वान्वम , 
शर्वा विचारप्रणालीम्‌, कथाव्यवस्था , प्रमाणाप्रमाणस्णरूपं बा नाट्वेतिनो5- 
पि नाङ्गीकुवेन्ति। तदङ्गीकारस्तु सत्त्वासत्त्वौदासीन्येन । ततो न मूकत्वमेव 
बरम | प्रमाणाप्रमाणकाय-कारणभावादिव्यवस्थां स्वीकृत्यव विचारः; न तु 
तत्सत्यत्वरद्यपेक्षयेति निष्कर्ष: । व्याहतत्वाव्याहतत्मव्यवस्थाऽप्येबमेव । 
अधिकं त्वत्र पराक्रान्तं खण्डनखण्डखाद्यादौ ॥ 


मिथ्यात्वाभावस्य साक्ष्यवेद्यत्वोपपादनम्‌ । 


इद्मत्रानुयुज्यते-कुतो वा शुक्तिरूप्यस्यापि सत्त्वेन भासमानस्य 
मिथ्यात्वाभावः साक्षिणा न गृह्यते ? यदि तस्य बाधितत्वात्‌ , तहिं 
सत्त्वेन साक्षिणा ग्रहणम ? यदि तत्प्रातिभासिकसत्यत्वाभिप्रायं भावि 
बाधमादाय बाध्यत्वयोग्यतया च, तर्हि घटादावपि समानम। कुत्र वा 
सम्प्रतिपन्नं साक्षिणाऽबाध्यत्वं गृह्यत इति ? तत्र सविरोषं ब्रह्माबाध्यमिति 
विप्रतिपन्नम , निर्विशेषमबाध्यमपि तथा, इति किं वा निदशेनमुपष्टभ्य 
साक्तिणा भिथ्यात्वाभावो गृह्यत इति वण्यते ? सत्यपि मिथ्यारजतस्य 
बाध्यस्यापि साक्षिग्राह्मत्वे । काल-गगना दिस्वरूपसाक्षिवेद्यता तु सम्प्रति 
पन्नेब । तदुक्तम्‌-“अप्रत्यच्तेऽप्याकारे बालास्तल-मलिताद्यध्यस्यन्ति’ इति । 
अत्राप्रत्यच्तेऽपीत्यपुरोवस्थिते ऽपीस्यर्थः, 'इति प्रत्यक्षप्रमा णजन्यवृत्त्यविषय- 
स्वमेव विवक्षितम्‌, न तु साक्षिवेद्यल्वाभावोडपि । तत्रानुमानप्रमार्ण 
प्रबतेताम्‌, मा वा । तद्गम्यमेव तत्र मलिनताद्यध्यासाप्रिष्ठानं बालाना- 
मनुमानाकुशलानामिति दुरपहूबं तत्त्वम्‌। साक्षिवेद्यस्माप्यनुमेयत्वम्‌ , 
प्रमाणान्तरविषयत्वं बा न वार्यते; “सव वस्तु ज्ञाततथाऽज्ञाततया वा 
साक्षिभास्यसि'ति सिद्धान्तात्‌, इति गगनादिंसाक्तिवेद्यत्वे न विवादः । 
तद्धि व्याकृतं वा अव्याकृतं वेत्यन्यदेतत्‌ ॥ 
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तद्यं निष्कषे:--स्वतो ग्राह्यं प्रामाण्यं साक्षिभास्यत्वलक्षणं भ्रमस्यापि, 
प्रमाया अपि । तत्राप्रामाण्यं वाधावसेयं न साक्षिभास्यम्‌ ; अप्रामाण्यस्य 
परतरत्वात्‌ , इति न तत्रापि साक्षिणो व्यापार इत्यद्वेतम्‌। द्वंतं तु तत्रापि 
साक्षि भास्यत्वमिति । सति चेवं यावदपवादं भ्रमस्यापि प्रामाण्यं साक्षिणा 
गृह्यत इत्यबऱ्यं स्वीकर्तव्यम्‌ । अपवादस्तु बाधज्ञानानुमितो दोष एव। 
स च यदि “नेह नानाऽस्ति किंचने”त्यादिश्रत्या ब्रह्मणि प्रपञ्चस्यापि बाधोऽ- 
बसीयते, तर्हि , सप्रपञ्चत्वज्ञानमपि दोषरूपापवादसहितेन साक्षिणा, 
अन्येन वा प्रमाणमित्येवावगन्त व्यम्‌ ॥ 

सति चेवं बाध्यत्वाभावरूपं सत्यत्वं साक्षिग्राह्ममितिः यदि बाघो- 
दयपू्वेकाळीनं प्रामाण्यमादाय, तर्हि शुक्तिरूप्यादिकमपि ` सत्यतया साक्षि- 
ग्राह्ममिति वक्तव्यम्‌। यदि तत्र| बाध्यत्वयोग्यतया प्रामाण्यं सान्द्रधम्‌ , 
ततो बाध्यत्वाभावोऽपि सन्दिह्यते,तर्हि प्रपञ्चसत्त्वप्रत्ययेऽपि स एव न्यायः, 
इति कथं सात्तिणाऽपि मिथ्यात्वाभावस्य ग्रह: ? कथं वा साक्षिंप्रंत्ययेन 
श्रम-प्रमांसाधारणेन निरस्तसमस्त-दोषापौरषेयश्रतेबाधः, अन्यथानयनं 
चा ? इति गगनांदेरपि शुक्तिंरूप्यादेरिवाबाध्यत्वं न सांक्षिग्राह्मम्‌॥ 

वृत्तेरप्यज्ञानप्रयुक्तत्वेन वृत्तिनाश्यत्वादू 
न निहेतुकनाश: | 


तंत्र च न निर्हेतुको व्ृत्तिविनाशः; वृत्त्युपादाननाइहेतुकत्वात्‌ तन्ना- 
शस्य। वृत्तिनाशो हि व्ृत्तरप्यज्ञानप्रयुक्तत्वेन रूपेण, न वृत्तित्वेन 
वृत्तिनाश्यत्वात्‌, इति न विद्या स्वयमेव. स्वनिवृत्तो हेतु: । तत्र 
-का्येतावंच्छेद्‌कमज्ञानप्रयुक्तत्वम्‌ , हेतुतावच्छेदकं तु दृत्तित्वम । 
वृत्तित्वेन वृत्तर्वेत्तिनाशहेतुत्वा भावेऽप्यज्ञानप्रयुक्तत्वेन विनाइयत्वम्‌ , 
वृत्तित्वेने नांशकं्वंमित्यवच्छेद्कभेदेन कार्य-कारणभावः । यथा 
घरप्रांग भावरूपस्य घटस्य घटंत्वेन प्रागभावनाशकत्वम्‌, प्रांगभावनिवृत्ति- 
त्वेनं प्रांगभांवनाशत्वम्‌ ; निराश्रयकार्यांवस्थानासंभवात्‌ ॥ 


वृत्त्यादीनामपि ज्ञाननिवरत्यत्वम्‌ । 


स््ोपादानाश्रयनाशो वा कार्यनाशप्रयोजकः । - परम्परया ज्ञाननिवर्त्य- 
त्वमपि मिथ्यात्वमेव, नेतावतापि वृत्तने मिथ्यात्वम्‌ , इति न संसारा- 
नुवत्त्यापत्तिः, अमोक्षो वा; अज्ञानतत्प्रयुक्त(न्यतरत्वस्येव मिथ्यात्व- 
रूपत्वात्‌ ॥ | उ 
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न चेवं प्रपव्दो5प्युत्तरक्षण एव निवर्तेत । सा हि सत्यज्ञाने वा, असति 
वा तस्मिन्‌ । नायः; .विरोधिसंनिपातम्‌ , उपादानस्वरूपनाशं वा विना 
प्रपञ््चनिवृत्त्ययोगात्‌ , असति, विनष्टे वाऽज्ञाने तु प्रप5चनिवृत्तिरिष्टेव । 
सवेथा श्रुतिसिद्धस्य ब्रह्मः सत्यत्वम्‌ , अबाध्यत्वं वा साक्षिणा गृह्यते ॥ 

प्रप्चसत्त्वस्य साक्षिणा अहणम्‌ । 

प्रपञ्चस्य तु सत्त्वं न प्रत्यक्ष्राह्मम्‌। गृहीतं चेदपि तात्कालिकमेव । न 
हि श्रतेरिव भ्रव्यक्षस्य भूत-वतेमान-भाविस्वरूपबोघकरं सात्तात्‌। न हि 
तत्‌ सन्निकृष्टेन्द्रियजन्यं प्रत्यक्षमिव विद्यमानम्नात्र्रा्मागमः। सम हि 

संनिहि ै = सूः औैकालिकम उक्तमन्यविषं र र 
तम्‌ , विप्रकृष्टम्‌ , सूक्ष्मम्‌ , सूक्ष्मतरम्‌ , त्रेकालिकमन्यविधं संव बोध- 
यितुं शक्नोति । अत एव प्रत्यत्षानुमानातिरिक्तं तत्प्रामाण्यं मंतद्वयेडपि ॥ 

र्ति-प्रत्यक्षप्रामाण्यतिवेक; । 


तत्र ` श्रतिस्तु प्रमाणमेव, नाप्रमाणं कदापि। व्यावहारिकप्रमाणमपि 
तत्प्रमाणमेव । न्यायानुसारिसङ्कोचान्यथानयनादिकमकिञ्चित्करम्‌। न च 
्रत्यक्षविरुद्धेति श्रतिबाध्या, सदोषा वा कदाऽपि, इत्यात्यन्तिकप्रामाण्यं 
श्रोतज्ञानस्य साक्षी ग्रहीतुं शक्नोति, नेवं प्रत्यक्षं संभावितदोषं श्रतिविरुद्ध 
चात्यन्तिकप्रामाण्यम्राहि; विद्यमानोपलम्भनत्वात्‌ तस्य ॥ न च श्रृतिरिव 
प्रन्यक्षमक्षजमनाविद्यकविषयकमेच, येन श्रौतब्रह्मज्ञानमिव प्रमाणमेव 
_ स्यात्‌ । शुक्तिरजत।दिप्रत्यक्षमप्यन्यथाऽऽत्यन्तिकप्रामाण्यग्राहि स्यात्‌; 
्रत्यक्षत्वाविशेषात्‌। अविद्याविषयगोचरत्वं द्यभयत्र समानम्‌ ॥ 

न च गगना दिज्ञानस्यादोषजन्यत्वम्‌; अविद्याया एव दोषत्वात्‌ । अवि- 
द्याया दोषत्वं तु स्वेनावरणद्वारा ब्रह्मविवर्तेमानतोपयोगित्वेन । तञ्च त्रह्म- 
घिवतेचिषयकज्ञानस्येच विषयतो बाध्यतया । न चाखण्डाकारज्ञानविषयो- 
ब्रह्म ह्मणो विवर्तः, इति न घटादिज्ञानसाम्यं ब्रह्मसाक्षात्कारस्य । न च 
ब्रह्माकारव्रत्तिमात्रस्य साच्यनुपाधेः प्रामाण्यं साक्षिग्राह्मम्‌। तदा विलीन- 
` भावावस्थान्तःकरणाद्यपाधेरखण्डब्रह्मोपाधेरभावात , इति न ब्रह्माबाध्यत्वं 
साक्षिम्राह्मम्‌। साक्तिवेद्यं तु तदतिरिक्तमेवं प्रातिभासिकं व्यावहारिकं 
बेत्यबश्यमेव स्वीकतव्यम्‌ , इत्याकाशादिसाक्षिद्यत्वं न त्रिकालाबाध्यत्वस्य 
तेरूपपाद्यितुमलम्‌ । निविशेषत्रह्माबाध्यत्वस्य साक्ि्रांह्यत्वा भावेऽपि न 
तस्य मिथ्यात्वम्‌ , इति साक्षात्‌ , परम्परया वा साक्षिभांस्यत्वेऽप्याऽऽन्त- 
राणाम्‌, बाह्यानां च त्रिकालाबाध्य्वाभावेऽपि सत्प्रतीत्युपपत्त्या प्रपञ्चः 
मिथ्यास्वाडुमानस्य, तत्परायाः श्रतेवा न साक्षिप्रत्यक्षेण बाधः ॥ 


! 


1८ 
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मिथ्यास्त्राभावस्य साक्षिवेद्यस्वशङ्का-तत्परिद्वारो । 
एतेन— 

ज्ञानं स्वविषयं सत्त्वेनेन गृह्णाति, नासत्त्वेन, सत्त्वासत्त्वोदा- 
सीनेन बा रूपेण । घटो नास्तीति ज्ञानं तु घटस्य देश-कालसम्ब- 
न्धाभावं विषयीकरोति, नासत्त्वं बाध्यत्वरूपम्‌ । न हि सतः सवे- 
देश-कालसत्तार्नियामकः। प्रामाण्यग्राहकेण साक्षिणा प्रामाण्य- 
घटकाबाध्यत्वस्थापि अहणात्‌ साक्तिम्राह्म गगनादि त्रिकाला- 
बाध्यत्वम्‌ , इति साच्तिप्रत्यक्तविरोधो दुष्परिहरः--इति ॥ 


तदिदं पूर्वोक्तरीत्या प्रामाण्यघटकाबाध्यत्यस्य चिकालाबाध्यत्वरूपत्वा- 
भावात, साक्षिग्राह्मत्वस्य प्रातिभासिक-व्याबहारिकाबाध्यत्वाविषयकत्वेनंब 
चारितार्थ्येन कालत्रयावाध्यत्वाचुपपादकत्वाच्च न विकल्पसहम्‌ ॥ 


ज्ञानप्रामाण्यं साक्षिणा गृहीतमित्यस्याथेस्तु यथासंभवं यावद्वाधनि- 
श्वयमवाध्यत्वं साक्षिग्राह्ममित्येब; अन्यथा शुक्तिरूप्यज्ञानस्वरूपम्राहकोऽपि 
साक्ष्येव, इति कथं शुक्तिरूप्यादीनामपि नाबाध्यत्वं साक्षिग्राह्मम ? न च 
शुक्तिरूप्यज्ञानस्याप्रामाण्यमेव, न प्रामाण्यमिति युक्तम्‌; बोधात्मकत्वेन 
तस्यापि प्रांमाण्यानपायात्‌। तद्यदि पश्चाद्‌ बाध्यते, तर्हि यावद्वाधं बोधा- 
स्मकत्वेनावगतं प्रामाण्यं कथं वार्येते ? यदि पश्चाद्‌ बाध्यत्वयोग्यत्वेनाप्रा-. 
_ माण्यमेत्र, तर्हि प्रपञ्चज्ञानेऽपि तत्समानमिति व्यक्तीकृतमनुपदमेव॥ 


तत्र न साक्षी ज्ञानं गृह्ृन्‌ प्रमाणमेवेतदिति गृह्वाति, किन्त्वदोषं चेत्‌ 
प्रमाणम्‌ ; अन्यथा त्वप्रमाणम्‌-इति। दोषाभावस्तु सजातीय-विजातीयसं- 
वाद्‌-विसंवादभावळक्तणापरोक्षावसेयः । तत्र च शुक्तिरूप्यादौ सजाती- 
यसंबादलक्ष णपरीक्षाया अभावात्‌ दोषनिश्चयेनाप्रामाण्यम्रहः, प्रपञ्चज्ञाने 
सजातीयसंवादभावेन परीक्षया, दोषाभावनिश्चयात्‌ प्रामाण्यम्‌। शुक्ति- 
रूप्यादाबपि निइशङ्कप्रवत्तिस्तु न साक्षिणा, किन्तु मानसाबधारणया । 
मनसस्तु दोषसंभावनया न मानसावधारणमात्रेण प्रामाण्यम्‌ । परीक्षा- 
सहकृत: खलु साक्षी प्रामाण्यं गृह्णाति ॥ 


तत्र परीक्षा यत्र सन्देहः, तत्रेव नियता, नान्यत्र, इति परीक्षायाः 
स्वयं प्रमाणत्वेनावधृताया एव प्रामाण्यम्रहसहका रित्वेऽनवस्थापत्तिशङ्का 
नावतरति ॥ | 
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परीक्षा नाम न्यायानुसन्धान दोषाभावेनिश्चयांय । सन्दिग्धश्रार्थो 
न्यायविषयः। साक्षिसिद्धे च न सन्देहः, इति नानवस्था । न च सुख्नादौ, 
प्रातिभासिके च साक्तिसिद्धे सन्देहः, इति न परीक्षापेक्षा। यन्न परीक्षा- 
पेक्षा, तत्र फलपयन्तपरीक्षानन्तरमेव साक्षिणाऽऽत्यत्रिकप्राम्नाण्यग्रहः ॥ 


फलपर्यन्तपरीक्षा तु स्वयमवधृतप्रामाण्ये, इति न तस्याः परीक्षान्तरा- 
पेक्तेति ना कला । यत्र त्वस्ति पानीयमि'ति वाक्यात्‌ पानीये सन्देहः) 
तत्रेव परीक्षा फळपरयेन्ताऽपेच्यते । विनापि परीक्षां फलपयेन्तत्वे निर्णीते 
तु साक्षिणा प्रामाण्यप्रहस्तत्र निर्बाधः। घटादिज्ञाने तु संवादिकिलत्वे 
न संशयलेशोऽपि, इति साक्षिम्राह्मं तत्र प्रामाण्यम्‌ ॥ 


तदिदं शुक्तिरूप्यज्ञानेऽपि प्रत्यत्ते सन्देहाभावात्‌ साक्षिण्येव सुखाः 
दीनामिवाध्यासाच्च तत्प्रामाण्यस्यापि साक्चिवेद्यत्वेन शुक्तिरूप्यादेरपि 
काळत्रयाब।ध्यत्व।पत्त्या न क्षोदक्षमम | न च काळत्रयाबाध्यत्वं ब्रह्मणोऽपि 
साक्षिसिद्धम्‌ । ब्रह्म हि बाधावधिव्वात्‌ सर्वबाधकज्ञानविषयो बाधायोग्य- 
त्वादेवाबाध्यं सद्र पम्‌ ॥ 


तत्र यदि साक्षी प्रामाण्यम्‌ , ज्ञानरूपं च विषयीकतुं स्वमहिम्नेव 
शक्नोति, भ्रमे तु दोषवशात्‌ तदीयप्रामाण्यग्रहणशक्तिः प्रतिबद्धेति 'व्यव- 
स्थयेब तत्‌ स्पुराति, न त्ववधारणस्येष्टे। परीक्षया चापराते प्रतिबन्धे 
निजयंब शक्तया प्रामाण्यमबधारयति । शुक्तिरजतादिक्ञाने तु दोषवशात्‌ 
. प्रामाण्यग्रहणशाक्तिः प्रतिरुद्धा, इति साक्षी न प्रामाण्यं गृह्णातीति वेषम्यम्‌, 
निइशङ्कप्रवृत्तिमात्रं तु मानसावधारणात्मकस्येच ॥ 


तत्र मानस।बधारणामात्रविषयस्या-मेयस्य साक्ष्यसम्बद्धस्य निविशेष- 
ब्रमण ५ब सद्रूपरयावाध्यत्वम्‌. न तु घटादेः सत्तांदात्म्यमात्रापन्नस्य। 
मानस्यवधारणाऽपे (नञ्चयात्मिका बोधात्मकत्वात्‌ कथं न स्वतः प्रमाणम्‌? 
थेन साक्षिभास्यंत्वं तावतापि न सिध्येत्‌ । मिथ्यात्वेनानिइचीयमानार्थ- 
विषयकत्वरूपं प्रामाण्यसामान्यं सर्वेषामपि ज्ञानानामबाधम्‌_॥ 


साक्षिण: परीक्षासहकृतस्यापि न प्रामाण्यम्राहकस्वम्‌ । 


न च साक्षिणः परीक्षासहकृतस्येव प्रामाण्यग्राहकत्वम्‌ ; परतः प्रामा- 
प्यप्रसङ्गात्‌.„ ग्राहकातिरिक्तायाः परीक्षाया अपेक्षणाञ्च। अतः साक्षिणा 
गृदीतप्रामाण्यस्य परीत्ताऽबधारितदोषनिर्णयेनापनोद्ने परतोऽग्रामाण्यम् , 
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अन्यथा तु प्रामाण्यमेव; अन्यथा प्रमाणाप्रमाणान्यतरात्मकस्य साक्षिस्व- 
रूपमात्रस्य प्रामाण्यम्‌ , अन्येषां त्ववधारणमात्राणां वृत्त्यवच्छिन्नचतन्यानां 
जन्यानामप्रामाण्यमेवेत्यापत्त्या किमपि ज्ञानं न प्रमेत्यापत्त्या घटादिः 
ज्ञानस्याप्यबधारणात्मकत्वेन स्वतोऽप्रमात्वात्‌ घटादिज्ञानानामसांक्ति 
रूपाणां श्रम-प्रमोदासीनानां घटादिसत्त्वग्राहकत्वं न स्यात्‌ , सुतरां च 
साक्षात्‌ साक्ष्यसम्बद्धानां घटादोनां साक्षिणा बाध्यत्वप्रहः, इति न साचत्ति- 
प्रत्यक्षबाध्यं घटादिमिथ्यात्वम्‌ , साक्षिगो वतेमानमात्रावगाहनो भावि- 
मिथ्याखप्राहकत्वायोग/त्‌ ; मिथ्यात्वम्राह्मागम बाध्यकत्वस्य प्रामाणाप्रामाण- 
साधारणेन साक्षिणा बाधायोगाच्च ॥ 


है 
साक्षिणः प्रत्यक्षाढीनामेकान्तिक- 
प्रामाण्यग्राहकत्वे चार्वाकमतस्येव विजय: । 


अन्यथा देहात्मप्रत्यक्षेणापि साक्षिणा देहात्मत्वबाधस्य भाविनो बाधात्‌ 
देहानात्मतावादनिरासायोगः, इति व्यक्तमन्यत्राद्रेव, इति प्रत्यक्षादीनां प्रमा- 
णानां नात्यन्तिकं प्रामाण्यं साक्षी गृह्णाति; किन्तु तात्कालिकमेव । साक्षिण 
आत्यन्तिकप्रामाण्यम्रहणे झाक्त्यभावात्‌ , अन्यथा देहात्मप्रत्यक्षस्याप्यत्य- 
न्तिकप्रामांण्यमाहकत्वापत्त्या लोकायतिक: कल्प एव सुष्ठु कल्पेत, बेंदिकश्च 
सर्वोऽपि सिद्धान्तो ऽस्तभियात्‌ ॥ 


साक्षिणो विद्यमानज्ञानप्रमाण्यभात्रनिर्वाहृकत्वम्‌ । 


एतेन-प्रपञ्च विषयाणां प्रमाणानां प्रत्यक्षादीनां प्रामाण्यं साक्षी कथं म 
गुहोयादिति-परास्तम्‌; सात्तिणाऽसम्बन्धात्‌। ज्ञानगतं हि प्रामाण्यं ज्ञान- 
सत्तामेब ग्रहीतुं शक्नोति, न तद्सत्तामपि। तदा हि न ज्ञानस्वरूपम्‌ , न 
बा तस्य प्रामाण्यमरतीति कस्य ग्रहणं साक्षिणा ? ब्रह्मणः सत्यताबोधक- 
श्रतीनां प्रामाण्यमपि तद्वाक्यजन्यज्ञानकालिकमेव। सग्रह्मति। आत्यन्तिका- 
बाधस्तु ब्रह्मणस्तद्वाघ क़प्रमाणान्तराभावादथसिद्धः, इति घटादीनामिव 
ब्रह्मणोऽपि नात्यन्तिकबाध्यत्वम्‌ ॥ 


श्रतेः स्वरूपतो मिथ्यात्वेऽपि ब्रमणः 
सत्यत्वाद्‌ ब्रह्मज्ञानार्थ प्रवृत्त्युपपत्तिः | 


घटादीनां बाध्यत्वं तत्तद्वाघकभ्रमाणावसेयम्‌। घटादिसाधकज्ञानमेव 
तु तबाभ्यत्वबस्यापि साधकम्‌, इति घढसाधकत्तद्वाघसाधकप्रमाणयो- 
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रनेक्यादू घटादिबाध्यत्वाबिधातः । न चेवं ब्रह्मसाधकंम , त्रह्मवाधसाधक॑ 
बा किमप्यत्रास्ति, येन बाधकप्रामाणभावात्‌ , साधकप्रमाणाभावाञ्च 
ब्रह्मणोऽपि बाधः स्यात्‌ ॥ 


सत्र हि घटादिस्थले “सन्‌ घट” इति प्रत्यक्षं संभाव्यमानदोषकं 
घटग्राहकम्‌ , बाधकं तु “नेह नानाऽरती”त्यादिश्रुतिः, इति साधकः 
प्रसाणभावः, वाधकप्रमाणसत्त्वं च, इति न साधकाभावः, बाधकप्रमाणं 
तु बतेते । ब्रह्मणस्तु साधकप्रमाणं श्रुतिरस्ति, न च तद्राधकं किमपि 
प्रमाणमस्ति, इति साधकप्रमाणभावःबाधकप्रमाणा भावश्च, इति वेषम्यम्‌, 
इति न ब्रह्मज्ञानमतत्त्वज्ञानम्‌, येन तदथः प्रयत्नो नोपपद्येत ॥ 


` ब्रह्मणो बाधाहत्वायोगः । 


न च;ब्रह्म बाधाहेम ; घटादिवत्‌ सद्विनतेत्वाभावात्‌ , अज्ञानाप्र युक्त- 
त्वाश्च । घटा दिप्रत्यक्षं तु बाघार्हविषयम_; तद्विषयस्याविद्याप्रयुक्तत्वात्‌ , 
ब्रह्मविवतत्वाच ॥ 


तत्र ब्रह्मणो बाधाहत्व॑ घटादिवदू सादित्वे सल्यविद्याश्रयुक्तत्वात्‌ , 
अनादित्वे सत्यविद्याप्रयुक्तत्वात्‌ , उताविद्या-तत्संस्कारान्यतररूपत्वात्‌ । 


' तत्र नाद्यः ; घटादीनामिवेतः पूर्वेमपि कदाचन सूष्टे पूर्वं नित्य-नेमित्तिकः 


प्राकृतप्रळयान्यतमे कारणतयाऽवस्थानरूपनिवृत्त्याः, अविद्याया अपि तदु- 
पादानायाः श्रृतिप्रामाण्यात्‌ निवृत्तिसंभावनया च वाधाहत्वं स्यात्‌। न 
चेतदस्ति.॥ 

अत एव न द्वितीयः; जीवेशभेदादेरिवानादेः प्राकृतप्रलये5पि निवृत्त्य- 
भावात्‌, निवृत्तस्य सर्गादौ पुनरनुवृत्ति:, इति सम्प्रत्यनुवृत्तिरप्युपपद्यते, 
पुनर्निवृत्तिसंभावना च, इति पक्षद्येडपि घटादीनाम्‌, अविरत 
नामित्र निवृत्त्यनुवृत्ति-तन्निवृत्तिपरस्परावदू न ब्रह्मणः सा परम्परा बतत, 
इति न बाधाह ब्रह्म। अत एव बाधाहुत्वमपि ब्रह्मणो नास्तीत्युक्तम्‌ ॥ 


अविद्या-तत्संस्कारान्यतरत्तु शास््रप्रामाण्यादू, बाध्यमेव वा। अयं 
तु बाधः पू्वेनिवृत्तिनिरपेच्ता, इति केनापि प्रकारेण घटादिवद्‌ न ब्रह्म 


बाधाहम्‌॥ | 
एतेन--इतः पूवैमनिवृत्तत्वाद्‌ यदि ब्रह्मणो न बाधाहत्वम , तदि 
किं ब्रह्मणो निवृत्त्यमावसम्भावना, उतानुमानम्‌। नाद्यः ; संभावनाया 
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अपि संशयरूपत्वेन शङ्कानिराकरणासंभवात्‌ । न द्वितीयः; तथा सति 
संसृतेः, अविद्यायाश्चानित्रृत्तिप्रसङ्गात्‌ , अन्यथा तस्यामेव व्यभिचारादि- 
ति--परास्तम्‌; घटादिवद्‌ निवृत्तिसम्भावनाया एवात्र पूर्वोक्तरीत्या विव- 
क्षणातू , अविद्याभिप्राये तु श्रतिप्रामाण्यादू भाविबाधसंभावनाविव- 
क्षणातू ॥ 

ब्रह्मणो बाधानहत्वेऽबुमानसमर्थनस्‌ । 


वस्तुतस्तु—व्रह्म, न निवृत्तियोग्यम्‌ , सत्यज्ञानादिवाक्यावगतस- 
द्रपत्वात्‌ , अज्ञान-तरप्रयुक्तान्यतरातिरिक्तत्वात्‌ , असद्वदित्यनुमानमेव 
नित्रृत््यसंभावनाहेतुरत्र विवक्षितः। न चास्यानुमानस्य व्यभिचाणदि- 
दोषदुष्ठत्वम्‌। तत्र घटादिज्ञानम्‌ , साधिष्ठानकम्‌, ससाक्षिकं चेति 
तद्विषयो घटादि वाधाहम्‌। न च निरधिष्ठानं ब्रह्मज्ञानं भ्रमो नाम, 
इति घटादिवद्‌ ब्रह्म न बाधज्ञानविषयतामहेति, इति सत्यज्ञाना दिवाक्य- 

जन्यज्ञानविषयस्य न बाधयोग्यता संभाव्यते ॥ 

शुक्तिरूप्यादिकं तु तूलाविद्याप्रयुक्तमपि न भ्रमात पूर्वमासीत्‌ , 
येन पूब न्यवतेत, नापि नित्वृत्तस्य तस्यानुवृत्तिः; प्रतीतिकाल एवोत्पद्य- 
मानत्वात्‌ , नाप्युत्तरकालेऽनुवृत्तियोग्यम्‌; अधिष्ठानसाक्षात्कारमात्रेण 
स्वोपादानेनाज्ञानेन सह स्वयमपि निवृत्तत्वेन केवलं बाध्यत्वात्‌॥ 


न च सोऽपि न्यायो ब्रह्मणि; ब्रह्मणोऽवच्छिन्नचेतन्याश्रयतूलावि- 
द्यापरिणामत्वस्य, तसप्रयुक्तबाध्यत्वस्य चासंभवात्‌ । निवृत्तस्य चानुबृ- 
नस्य नित्रृत्तिसंभावना व्यावहारिकस्थले, तेन हि ब्रह्मणोऽपि घटादि- 
वदू न व्यावद्दारिकमेव संत्वमिति शाङ्काऽवसरत्यपि ॥ 


साक्षिचैतन्यस्य विरो धिसंनिपातत्वाभावादू न बाधकत्वम्‌ । 


अयमाशयः-साक्तिचेतन्यं प्रपञ्चग्राहकप्रत्यक्षादीनां नात्यन्तिक- 
प्रामाण्यप्राहकम्‌ , किन्तु तात्कालिकरतत्प्रामाण्यस्येच ्राहकम्‌। न चेता- 
वता वियदादेः शुक्तिरूप्यादिबदुत्तरक्षणे निवृत्त्यापत्तिः । निवृत्तिहि विरो- 
धिपातमपेक्षते, यथा घटादयो सुसलादि, प्रातिभासिकम्‌, मूलाविद्या वाऽ- 
धिष्ठानतत्त्वसाक्षारक्ारम्‌। न च साक्तिचेतन्यं घटादीनां विरोधिसन्निपातो 
नाम, येनोत्तरक्षण एव तदूभ।वस्य निवृत्ति:; स्यात्‌-सुसलादिविरोधिसं- 
निपातेन घटादिवत्‌ , इति साक्षिण आत्यन्तिकप्रामाण्याग्राहकत्वेऽपि न 
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सवेप्रवृत्ति-विलयप्रसङ्गः। परमेश्वरसञ्जिहीषो हि निमित्तकारणम्‌ , 
त्वास्यन्तिकाप्रामाण्यम्राहिका । ईश्वरेच्छयेव हि प्रपञचविळयं श्रति-स्मृति- 
पुराणेतिहासादीनि प्रतिपादयन्ति । न हि निहेतुको विनाशो विशस्य 
पटादिनाशे व्यावद्दारिके निहेतुकविनाशादशनात्‌ ॥ 


विद्याया आविद्यकत्वेऽपि न सर्वबाधकत्वानुपपत्तिः । 


यत्त—विद्या न संसारनिवृत्तिहेतुः । साऽपि ह्यविद्यांत्मकत्वात्‌ संसतिरेव । 
न च तस्या निवतेकान्तरमस्ति । तथाच नि्हेतुकनाइाङ्गीकारे न संसार- 
निव्रृत्तिः, न वा मोक्षः-इति । अत्रायं परिहार:--विद्या हि साक्षादज्ञानं 
निवतेयति । अज्ञानकायोणि तात्क्रालिकानि, अतीतानि, भावीनि चाज्ञान- 
नाशनाश्यानि । न चतावता ज्ञानानिवत्यत्वम्‌ ; ज्ञानप्रयुक्तावस्थितिसामा- 
न्यचिरहप्रतियोगित्वस्येव ज्ञाननिवर्त्यत्वरूपत्वात्‌ , इति ज्ञानेनाज्ञाने निवृत्ते 
सर्वस्य कार्यस्योपादानात्मनेवावस्थाननियमात्‌ , वृत्तेरप्यविद्याकायेस्य 
विनाऽऽश्रयमवस्थानासंभवाञ्च वृत्तिरूपो5पि संसारः स्वयं निवतेते ॥ 


विश्वसत्यत्त्रशुतीनामपि व्यावद्दरिकसत्त्वपरतया मिथ्यास्वाविरोधः। 


“वि सत्यं मघवाना” “कविमेनीषी परिभूरस्वयम्भूर्याथातथ्यतोऽर्थाम्‌ 
व्यदधात्‌ शाश्वतीभ्यः समाभ्य” इत्यादिश्रतयोऽपि व्यावहारिकं सत्यत्वमेव 
बोधयन्ति । तत्र यथातथ्यत.पदं यथा वतेते तथेति विवक्षया यथावस्थिताः 
थेबोधकं व्यावहारिक व्यावहारिकतया, शीतं जलं शीतम्‌ „ उष्णमग्नि- 


 झुष्णमिति कल्पान्तरीयतत्तद्रपापरिवतेनेन “धाता यथापूर्वेमकल्पयत्‌” 


इति न्यायेन कल्पान्तरीयं वेदमेव स्मृत्योपदिशति, न तु भारतादौ व्या- 
सादिरिव स्वतन्त्रमिति बोधयति, न तु सृज्यमानस्य सवस्य परमार्थत्वम्‌ , 
इति व्यावहारिकस्य यावद्वाघं संत एवांनुवाद:। व्यावद्दारिकसंत्यत्व- 
परत्वं श्रतीनामिति यावत्‌ ॥ 


“तत्‌ सत्यं स आत्मा” “इति वाक्येऽपि सत्यपदुमद्धौ व्यावहा-- 
रिस॒त्यपरम--यदि प्रपञ्चवत्‌ सत्त्वं ब्रह्मणि बाध्यमिति श्रतिः श्रावयेत्‌ । न 
चेतद्स्ति। “असदेवेदमि”ति तिस्तु प्रपञ्चस्यासत्त्वं स्वरूपतः कारणात्मना 

सतो बोधयति, न तु ब्रह्मासरपरं तत्‌; इदम्पदस्य त्रह्मपरत्वा भावात्‌ । 
जगन्निर्मातुत्वेन परमेश्वरज्ञानं यद्यपि पुरुषार्थसाधनम्‌, इत्येतावता नं 
तत्‌ सृज्यमानस्य सत्यत्वंमप्याच्तेप्तुमहंति; परमेश्वरस्य रूविशेषस्यं यांदेंशं 
सत्यत्वम्‌ ताह सत्यत्व तु तस्सृष्टानामपि न निषिध्यते ।| 


न्यायसुधापरीक्षा ४६५ 


यथाहि--परमेश्वरसृष्टत्वं विश्वस्य श्रत्या बोध्यते, तथा सत्यप्रपञ्च- 
निर्मातृत्वेन तञ्ज्ञानं पुरुषार्थसाधनमिति, एवं निष्प्रपञ्चात्मज्ञानं परम- 
पुरुषार्थसाधनं प्रस्तूयते, इत्युभयविरोधः प्रपञ्चस्य सवस्य, तत्कारणस्य 
मायोपहितस्य, सविशेषस्य च व्यावहारिकसत्यतयेब परिहरणीयः । शून्य- 
 परिभावनयाऽस्य शून्यतापत्तिस्तु सौगतानामविरोधाध्याये सूत्रकारेणेव 
निरस्ता, न श्रोठीति सम्प्रतिपन्नम्‌ ॥ 


सत एवार्थक्रियाकारित्वे न किमपि प्रमाणम्‌ । 


सौगतागमोऽप्रमाणमिति सम्प्रतिपन्नत्वात्‌ तत्‌ प्रमाणाननुगुणमपि । 
निष्प्रपञ्चता त्वोपनिषदी प्रामाणिकी, इति न प्रमाणाननुगुण्यमद्वत- 
वाद्स्य । को वा विसंबदते प्रपञचार्थेक्रियाकारितायाम्‌ ? तत्र पारमार्थि- 
कत्वं तन्त्रसित्येव विप्रतिपन्नम्‌। न चानुमानमपि प्रपञ्चस्यार्थक्रियाकारित्वं 
साधयत्‌ तत्सत्यत्वमप्यनुमापयति। प्रत्यक्षं तु प्रमाणजन्यं न प्रपञःचसत्यत्वं 
गोचरयति, किन्तु सत्तादात्म्यम्‌_, मिथ्यात्वाविरोध्यर्थक्रियाकारित्वं वेति 


पूर्वेमेबोक्तम्‌॥ 
साक्षिणोऽपि मिथ्यात्वविरोधिसत्वाग्राहित्वम्‌ । 


स एव न्यायः साक्षिप्रत्यत्तेऽपि। न हि साक्षिचेतन्यमपि घटं पटयितु- 
मीष्टे; वतेमानार्थग्राहित्वात्‌ साक्षिप्रत्यक्षस्य । तत्रेक्रसत्तावादे सत्तादात्म्यम्‌ , 
सचात्रेविध्यवादे तु व्यावहदारिकसत्त्वापरपर्यायमर्थक्रियाकारित्वमेव साक्षि- 
प्रत्यक्षस्यापि विषयः । ¦ तत्र प्रथमे कल्प सद्रूपत्वं सत्त्वं ब्रह्मासाधारणम्‌ , 
न प्रपञ्चसाधारणम्‌_, इति न तत्‌ घटादिसामानाधिकरण्यप्रतीतिविषयः । 
(न सोऽस्ति प्रत्ययो लोके यत्र सत्ता न भासते” इति त्वखण्डसाक्षा- 
त्कारातिरिक्तस्य सत्तादात्म्यविषयकत्वेन, न तु सद्रपत्वविषयीकरणेन ॥ 


अत एव प्रकारांशे सव ज्ञान[श्रमः, अधिष्ठानांशे सन्मात्रे तु प्रमेति 
ब्रह्मसिद्धिकारादय: । गगनादिकं साक्षात साक्षिविषयोडपि गगनादि 
रूपेणेब, न तु तत्सत्यत्वेनापि ; तत्सत्यतायाः सद्रूपताया वाऽभानात्‌ , 
सत्तादाल्यस्य सत्यत्वासाघकत्वात्‌। साक्षिचतन्यं तु, सत्यम, प्रत्यक्षम्‌ , 
परं तु प्रमाणाप्रमाणसाधारणम्‌। शुक्तिरूप्यादिकमसद्‌पि साक्षिभास्यं 
घटादिकमिंव, सत्त्वं तु मिथ्यात्वाभावरूपं मिथ्यात्वविरोधि घटायंशे 
मिथ्यांत्वाभावम्‌ , शुक्तिरूप्यादौ च न तदू गोचरयतीति वक्तव्यम्‌ ॥ 
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इतोऽपि प्रत्यक्षं न प्रमाणमेव; अविद्याश्रयाश्रितत्वातू । न च ब्रह्मज्ञानं 
तथा; अविद्यानाश्रयाश्रितत्वात्‌। न चाविद्याया जीवाश्रयत्वेऽन्योन्याश्रया- 
य़ापत्तिरिति व्यक्तमधस्तात्‌। अस्मिन्‌ हि प्रस्थाने जीवाश्रिताज्ञान्रकल्पितः 
प्रपञ्चः, ब्रह्म तत्त्रविद्याबिषयसंविन्मात्रम्‌, इति कथं प्रत्यक्षागमयो- 
विरोध्य-विरोधिभावोऽपि ? 


प्रपन्चाविद्यकत्वे जीवेकत्वानेकत्वादो प्रस्थानमेदाः । 


तत्र विश्वं सर्वेमे काज्ञानकल्पितम्‌। तत्र ब्रह्माश्रयमज्ञानमित्यत्रेकमूला- 
विद्याकल्पितत्वं प्रपञ्चस्य, जीवाश्रयत्वपक्षे तविद्यावच्छिञ्जचेतन्यं जीव 
एकः । तत्र तद्वस्थाविशेषान्तःकरणावच्छेद्‌भे देन बहवो जीवाः । तत्राद्यो 
हिरण्यगर्भनामा समष्टिजीवः प्रथमः । ब्रह्माश्रयत्वपत्तेऽपीश्चरो विम्ब- 
चेतन्यम्‌ , प्रतिबिम्बा: सर्वेऽपि जीवाः, न त्वेको! जीवः कञ्चन । उभयत्र 
विवर्तोपादानत्वं ब्रह्मण एव ॥ 


तत्रेश्वरविम्बतापक्ष ईश्वरोपाधिमायाऽपि परिणाम्युपादानम्‌ , ब्रह्माप्यधि- 
छानतया विवर्तोपादानम , निमित्तं च। अवच्छेदवादे त्बविद्योपहितस्येवा- 
धिष्ठानत्वम्‌ , अविद्या तु दोषविधया केवलं निमित्तकारणम्‌ । केषाश्चन 
तदेकदेशिनां तु माया द्वारकारणम्‌ । तत्र विश्वस्येकाज्ञानकरिपिततवं 
विम्बेश्वरवादे, अनेकाज्ञानविषयेकब्रह्मचिवतेत्वमपरत्र । कल्पितत्वव्यपदे- 
शोऽप्यथिष्ठानकारणापेक्ष एव, न तु केवलाज्ञानस्य परिणामभेदेन, किन्तु 
चेतन्यविबतत्वमात्रेण । इदं त्वविद्यावच्छिन्नवादेऽपि समानम्‌ तत्राज्ञान- 
कह्पितत्वमज्ञानविषयत्रह्मविवतेतावादमात्रमित्यद्वेतिनां मयादा ॥ 


तत्र नहुजीववादो बिम्बेश्वरवादो वा न मन्दमात्रदृष्ट या, किन्तु सबेद- 
श्या। अविद्यावच्छिन्नं चेतन्यं जीव इत्येकजीबवादस्तु तमनुपस्थाप्येवान्तः- 
करणावच्छिन्नचेतन्यस्येव , अथवाऽवस्थाज्ञानमाश्रित्य जाग्रदाद्यवस्था- 
विशेषावच्छिन्नरूपेण व्यष्टिरूपेणेव। सर्वेव्यवस्था त्वनेकजीववाद्वद्‌त्रापि । 
उभयत्रापि मूलाविद्यावस्थाविशेषप्रतिबिम्बत्वेन तत्तदवस्थाविशेषावच्छिः 
न्त्वमात्रेणं जीवबहुत्वं तु समानम्‌। मतद्वयेऽपि तत्त्वज्ञानेन तत्तज्जीवस्य 
तत्तन्मूलतत्त्वबिम्बचेतन्येश्वःभाव एव यावत्सवेमुक्ति मुक्तिः, सवेमुक्तो 
तु परमा मुक्तिः, अथवा तत्तद्रवस्थाविशेषितस्य तत्तञ्जीवाश्रितस्थ तत्त्व- 
साक्षात्कारेण निवृत्ती मुख्याविद्यावच्छिन्नचेतन्यरूपजीबभावो मुक्ती, इति 
नेकसुक्तौ सर्वमुक्तथापत्तिरुभयत्रापि ॥ 
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दा कादिमुक्तिप्रतिपादकवचनानामर्थवादत्वम्‌ , उपचरिताथत्वं वेति 
तत्र तत्रोक्तिस्तु यावत्सवशुक्ति, एकस्य, बहूनां वा निविशेषत्रह्मभावाभावा- 
सिप्राया । जीवेइवरोभयप्रतिबिम्बभावकल्पे त्वेककस्यापि प्रतिबिम्बस्य 
संविन्मात्रशद्धबिम्बभाव एव, न त प्रतिबिम्बरूपेश्वरभाव इति व्यवस्था ॥ 


प्रपञचस्तु विवर्तः सवत्र ब्रह्मण एव तदुपाधिमायाकल्पितेन रूपेण पुवो 

क्तविधया । न चेकजीववादेऽवच्छेद्वादाभिमतेऽप्यनेकेश्वरकल्पना; प्रति- 
जीवं तत्तदज्ञानकल्पितः प्रपञचभेदो वा । संत्र सर्वोपादानं हीश्वरो नाम । 
तत्रावच्छेद्वादेऽविद्योपहित ईश्वरः । स एव चेतन्यांशेन विवतंत उपाध्य- 
ज्ञानावृतत्वेन । न हि कुत्रापि जीवाज्ञानपच्ते जीबोपादानकथा । अत एव 
कल्पतरू: 

“ज्ीवाज्ञानाजगत्‌ सवे सकारणमिति ब्रुवन्‌ ॥ 

क्षिपन्‌ समन्वयं जीवे न लेजे वाक्पतिः कथम्‌ ॥” 

इति । एतेन--बहूनामीश्वरस्य, तत्मेरितानां ब्रह्मादीनां च ज्ञानेच्छा 

प्रयत्नेनिर्मितत्वे श्रत्यादिप्रमाणासद्‌ भावेन बिरोध इति--परास्तम्‌; उक्त- 
रीत्याऽविरोधात ॥ 


यत्त-एकजीवाज्ञानपरिकल्पितं जडजीवात्मकं समस्तमिति वदन्‌ 
वादी प्रष्टव्य:--किमसावेको जीवस्त्वम्‌ ? उतान्यः । अन्यश्चेत्‌ , 
तद्ज्ञानकल्पितस्य तव बन्ध-मोक्षाभावाद्‌ व्यथ पारिब्राज्यादिकम | 
आद्येऽपि प्रतिवादिमुखान्‌ जीवान्‌ पयसि वा, न वा । प्रथमेऽपि किं ते 
सन्ति, उत न ? तत्र नाद्यः; परस्य प्रतिवाद्यादेः सतोऽसत्त्ववचनमसा- 
म्प्रतम्‌, स्वानुभवसिद्धं चेतत्‌ । नापि द्वितीय-तृतीयो; तत्र यदि परः प्रति- 
वाद्यादिजीवान्‌ न पंश्यति, पश्यन्‌ वा न सन्तीति पश्यति, तदा किमित्यु 
न्मत्तवत्‌ वदेत्‌ ? न कथायां प्रवर्तेत न शास्त्र रचयेत्‌, व्याकुयांद्वा; 
अन्यथोन्मत्तवन्नायं लौकिकः, नापि परीक्षक, .इत्युपेक्षणीयः स्यात्‌ 
इति ॥ 

तन्न; भावानवबोधात्‌, दत्तोत्तरत्वाञ्च। तत्र एकाज्ञानवादाभिमत एक- 
जीवो व्यापकाविद्याच्छिन्नः, तदज्ञानकल्पिता जीवाश्च तदवस्थाविशेषाव- 
च्छिन्नास्तत्तञ्जीबाः। प्रपञचस्तु जडात्मको न व्यापकमुख्यजीवाज्ञान- 
कल्पितः, न वा परिच्छिन्नजीवकल्पितः, किन्तूभयमूलाविद्योपहितचेतन्य- 
विवते:, ईश्वरस्तु सर्वेषु प्रस्थानेष्वेकः । ब्रह्मादयोऽपि सवंत्रेकरूपा एव ॥ 
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न ह्येकजीववादेऽत्रावस्थाविशेषावच्छिन्ना जीवाः प्रतिबिम्बवादे प्रति- 
बिम्बा इव प्रत्येकं वादिप्रतिवादिरूपान्‌ जीवान्‌ परान्‌ कल्पयन्ति, किन्त्व 
वस्थाविशेषावच्छिन्नाः, अनादिसिद्धाः सत्रे एव यथा प्रतिबिम्बवादें सवेऽपि 
प्रतिबिम्बा: न परस्परम्‌, अन्येषां वा जीवानाम्‌, जडानां वा ते कल्पकाः । 
सति चेवम्‌--विकल्पितेषु कल्पेषु न कोऽपि कल्पो विकल्पसहः ॥। 


तत्र प्रथमे मुख्यविकल्पे एकजीववाद्‌ एको जीवस्त्वं वा, अन्यो वेति 
विकल्पे द्वितीयः कल्प एब कल्पते, न प्रथमः । अन्यश्चायं व्यापका- 
विद्यावच्छिन्नो जीव एव, यस्येवोपाध्यवस्थाविशेषावच्छिन्नाः सर्वेऽपि 
व्यष्टिज्ञीवा वादिनः, प्रतिवादिनः, बद्धाः, जीवन्सुक्ताः, स्थितप्रज्ञाः, 
विश्वःतेजस-प्राज्ञाः, बिराड्ढिरण्य-गर्भान्तर्यामिणः, ब्रह्मादयः, इन्द्रादयो 
लोकपाला अन्ये च, इति सर्वेषां तत्तद्धिकारानुरोधेन तत्तद्वर्णाश्रम-बयो 5- 
वस्थाविशेषेण तत्तदुचिताश्रमधर्मा नुष्टानं प्रस्थानान्तरेष्विव तत्तदधिका- 
रानुगुणं स्वस्वबन्धविमोकार्थं पारित्राज्यादिकम्‌ , सगुणो पासनम्‌ , कमेयोग- 
भक्तियोग-ज्ञानयोगेषु तत्तदाधकारिकेषु प्रवृत्तिश्च न नोपपद्यते ॥ 

न चात्रेकोऽविद्य।वच्छिन्नो जीवो बद्धः, न वा सुक्तः, इति जीवमूल- 
तत्त्वेन तेन न किमप्रि कतेव्यम्‌ ।  तत्तद्वस्थाविशेषविरिष्टानां सर्वेषां 
मुक्तो सोऽपि तदीयावस्थाबिशेषाणां सर्वेषां निवृत्त्या निवृत्तप्रायः, स्वयं 
सोऽविद्योपाधिविलयात्‌ संबिन्मात्रेणावतिष्ठत इति हि वस्तुस्थितिः ॥ 

एतेन--द्वितीये विकल्पे-प्रथमविकल्पद्वितीयकल्पः प्रतिवादिनः सन्ति 
धा न वेत्यपि-व्याख्यातः। तत्रापि पूर्वोक्तमेवोत्तरम्‌- सन्तीति ऋत्बेव 
विचार इति । न च वादी प्रतिवादिनं सन्तमपि न सन्तं पश्याति; तत्त- 
द्वस्थाविशोषावच्छिन्नानाम्‌, अवस्थान्तरविशेषावच्छिन्नानां च भिन्नानां 
यावत्तत्त्वसाक्षात्कारं वतमानत्वेन वाद-प्रतिवाद-वाद-जल्प-वितण्डादिकथा- 
प्रणयनम्‌, तद्बयाख्यानम_ , तदुपदेशादयो यावन्तो व्यवस्थितेषु दशेनेषु 
व्यावहारिका अनुवतेन्ते, न तेषामत्रापि पत्ते लेशतोऽपि भङ्गः ॥ 

प्रकृतिश्चेति सूत्रस्याह्न तसिद्धान्त एव स्वारस्यम्‌ । 

न चोन्मत्तबदू व्यवहारः कस्यापि, इति न लौकिक-पारलौकिकव्यवस्था 
काऽप्यनुपपन्ना । तदेवं साच्तिप्रत्यक्षाग्राह्मत्वं प्रपञ्चे मिथ्यात्वस्य, ब्रह्मणि 
मिथ्यात्वभावस्य श्रतिसिद्धत्वम ,ब्रह्मग्यतिरिक्तसबेमिथ्यात्वम्‌ , ४ति-स्मृति- 

पुराणेतिहासादीनामुपक्रमो पसंहारायनुगृद्दीतसद्वि्या-परविद्यानन्द्मयबिद्या- 
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दीनां च निर्विशेषपारमार्थिकतायामेव पर्यवसानम्‌, एकजीववादे5पि 
सर्वव्यवह्दारोपपत्त्यादि सर्वेमुपपादितत्रह्म विवर्तापाद।नतायामेवेति “प्रकृति- 
श्चे”तिसूत्राथेपरीक्षाप्रसङ्गेन विवेचितम्‌॥ 
प्रपन्चमिथ्यात्वप्रमाण माण्डक्यागमप्रकरणका रिकासँग्रइः । 
सवैसिदँ माण्डूक्योपनिषदागमप्रकरणेनाप्युभयाविप्रतिपन्नेनोपपाद्यत 
इति प्रथमं ताः परीच्यन्ते, तदनन्तरं तु “भ्रतिज्ञा-दन्तानुपरोधसूत्रांशवि 
वरणध्रसङ्गेन वाचारम्भणादिश्रत्यर्थः परीक्षिष्यते । तत्र माण्डूक्योपनिषत्का-. 
रिकाणां प्रथमं प्रकरणं श्रतिः आगम एव, न तु गोडपादाचार्याणां कृतिरिति 
ट्वेतिनः। पूञ्यश्रीगोडपादानां कृतिरेवेयमित्यद्वेतिनः । उभयसम्प्रतिपन्नं 
तदुत्तमप्रामाण्यमिति तद्विवरणमात्रं परमतपरीक्षणपूर्वेकमत्रानुक्रम्यते । तत्र 
च मुख्यतया दृश्यमानाः प्रपञःचमिथ्यात्वविषयिण्यः कारिका अनुव्या- 
ख्यानोद्धूता आदो निर्दिश्यन्ते । ता यथा-- 
“प्रपद्धो यदि विद्येत निवर्तेत न संशयः| 
मायामात्रमिदं सर्वेमद्वेतं परमार्थतः ॥ 
विकल्पो विनिवर्तेत कल्पितो यदि केनचित्‌ । 
उपदेशादयं वादो ज्ञाते द्वेतं निवतेते॥ 
इति ॥ 
माण्डू क्यकारिकाया अनुव्याख्यानेन विवरणम्‌ । 
तद्विवरणं त्वनुव्याख्यानस्य-- 
इत्यत्र यदिशिब्दो द्वौ निवर्तेतेति च द्वयम्‌। 
विश्वस्य सत्यतामाहुर्विद्येतोत्पत्तिमेब च ॥ 
विदोत्पत्ताविति ह्यस्माद्धातोसूत्पत्तिरेव हि । 
निवृत्तिव्याप्तियुक्‌ प्रायः प्रपञ्चो भेदपञ्चकः ॥ 
जीवेश्वरभिदा चेच जडेश्वरभिदा तथा । 
जीवभेदो मिथश्चेब जड-जीवभिदा तथा ॥ 
मिथश्च जडभेदोऽयं प्रपञ्चो भेदपञ्चकः 
सोऽयं सत्यो ह्यनादिश्च सादिरचेन्नाशमाप्नुयात्‌ । 
दूतं न विद्यत इति तस्मादज्ञानिनां मतम्‌॥ 
इति श्रतेमितं त्रातं मायाख्यहरिविद्यया । 
उत्तमो5र्था हरिस्त्वेकस्तदन्यद्‌ मध्यमा धमम ॥ 
इति ॥ 
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उक्तानुव्याख्यानस्य सुधया विवरणम्‌ । 


अयं भावः---प्रपञ्चो यदि वर्तेतेत्यादी श्लोकट्टये यदिशाब्द- 
यम्‌, निवर्तेतेति लिङन्तपदद्टयं च वतेते । इदसुपलक्षणम्‌ । 
विद्येतेति पदान्तरस्य, केचिदिति च सत्यतायाः अनादितायाश्च । 
प्राहुरित्यर्थः । तथा च श्लोकद्ट्यस्य अ्पञचमिथ्यात्वपरतया 
व्याख्यानं न युक्तम्‌। यद्यत्र प्रपञःचमिथ्यावमभिसन्धित्सितम्‌ , 
तदा योऽयं प्रपञ्चो बिद्यते = दृश्यते = स निवर्तिष्यते, अज्ञानेन 
कल्पितो विकल्पो निवर्तिष्यत इति वक्तव्यम्‌ ॥ 


यदाद्याइच शब्दा विगतार्थाः, विरुद्धार्थाश्च, तर्हि तंअयोगे 
प्रसङ्गपरमेतद्वाक्यद्द्यमिति विज्ञायते | यथा-यदि पवतो निर- 
ग्निको भवेत्‌, तदा निर्धूमः स्यादिति । प्रसङ्गस्य च विपर्यये पये 
बसानात्‌ निवृत्त्यांदिकमेव वाक्यसाम््याङ्भ्यते । निष्कषेस्तु-- 
अत्र प्रपञ्चो यदि विद्येत, तर्हि निवर्तेत । यदिशाब्दबलात्‌ 
प्रसङ्गोऽयमिति ज्ञायते । प्रसङ्गइच व्याप्तिमूलः। व्याप्त्यङ्गी 
` कारे व्यापकप्रसञ्जनं तके इति तहक्षणम्‌॥ 


तथाचोत्पत्तिरेव निव्रृत्तिव्याप्या, न सत्ता, इति विद्येतेत्युत्प 
त्तिपरमेब । न च सत्ता निवृत्तिव्याप्या द्वेतमते; व्यभिचारित्वात्‌ । 
अद्वेते च विरुद्धत्वात्‌ । अतः प्रतीयमानत्वान्यथानुपपत्त्या न 
सत्ता विद्यतेरर्थ:, किन्तूर्पत्तिरेब; तद्योग्यत्वात । अस्य ध्वंसे 
व्यभिचारो मा भूदिति भावत्वे सतीति विरोष्यते ॥ 


प्रपञ्चशब्दे पञ्चशब्दो वर्गपर:, विशिष्टस्तु पञ्चविधभेदपरः ? 
स च प्रकृष्टो मोत्ताङ्गज्ञानविषयतया; भेद्पळ्चकज्ञानपूवेकपर- 
मात्मसाक्षात्कारस्यंव मोक्षसाधनत्वात्‌ । स च सत्यः, अनादिश्च। 
अनादित्वादेव न निवर्तेते, इत्यतः सत्यत्वमपि तस्य ज्ञाप्यते ॥ 


मायामात्रमिदं सवैमित्यस्य देतानुगुणं विवरणम्‌ । 
“मायामात्रमिति तु मायाइाब्द्स्य प्रज्ञाथत्वाद्‌ मात्रशब्दस्य 


मितपरत्वाद्‌ हरिविद्यया परिच्छिन्नं सवं हरिव्यतिरिक्तम., अद्द- 
तं तु हरिरेवेकः परमार्थः उत्तमोऽर्थ इति॥ 
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इयमत्र योजना-- 


“अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रबुध्यते । 
अजमनिद्रमस्वप्नमद्वेतं बुध्यते तदा ॥” 


इति पूर्वश्शोकेऽनादिमायया परमेश्वरप्रज्ञया, तदिच्छया वा 
जीवजातस्य प्रकृत्यादिजडावृतज्ञानत्वलक्षणं सुप्तत्वम्‌_, तयेवेश्वर- 
प्रज्ञया परमे%रादितत्त्वविषयपरोक्षज्ञानमभिधायापरोक्षज्ञानम- 
प्युक्तम्‌। तेन च जीवेश्वरादीनां भेदपञ्चकं प्रतिपाद्यते। सति 
चेवं प्रपञ्चो भेदपश्चको यदि निवर्तेत, तदा जीवानां जडत्वापत्त्या 
सोक्षशास्रवयथ्याँपत्ति:, इत्यनिष्टनिवृत्त्यापादनं प्रथमस्छोक- 
पूर्वाधांथे: ॥ 

यस्मादिदं द्वत॑ भेदपञ्चकं मायामात्रं ईश्वरप्रज्ञाविषयः, ततस्स- 
त्यमिति भाव: । “अद्वत: सर्वभावानामि”ति तु परमेश्वरस्येकत्वं 
: परमार्थेतः उत्तमाथेमाश्चित्य । परमाथै इति पञ्चमी ल्यबूलोपे ॥ 

तदेवं निधोरितभेदसत्यताभावे भैदपञ्चकस्यास्याज्ञानकल्पि- 
तत्वे तु तत्‌ निवर्तेत, परं तु न निवर्तते, इत्यनिवृत्त्यनुपपत्तिबा- 
धिका, इति भेदसत्यत्बोपसंहारार्थत्व॑ द्वितीयश्होकस्य-- 


“बिकल्पो विनिवर्तेत कल्पितो यदि केनचित्‌ ॥” 
इति पूर्वाथेस्य तदेवं उपदेशात्‌ = श्रत्याद्यनुसारित्वात्‌ , अयमेव 
वाद: सताम्‌ । द्वंतं न विद्यते ईति तु तत्तवेऽज्ञाते, ज्ञाते तु तद्‌ 
वर्तेत एवेत्युक्तमाण्ड्क्यागमप्रकरणगतरछोकार्थः । अनेन विशद्‌- 
सिदम-प्रपञ्चसत्यत्ववाद एवागमसंमतः, न तु तन्मिथ्यात्ववादः 
—इति ॥ 
अद्देतः सर्वभावानामित्यादावद्ेत एव स्वारस्यम्‌ । 

तत्र 

“प्रपञ्चो यदि विद्येत निवर्तेत न संशयः ।।” 
इति तु-- 

“अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रबुध्यते । 

अजमन्िद्रमरवप्नमद्वेतं बुध्यते तदा ॥” 


“इति रुहोकानन्तर:, ततः पूर्वेसुपक्रमस्तु— 
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अद्वत: सर्वेभावानां देवस्तुर्यो विभुः स्मृतः ॥” 
इति || 


“प्रपञ्चो यदि वर्तेते” स्यादिःह्लोकद्ठयं तूपसंहार एव, माण्डूक्योपनि- 
षदो जाप्रदाद्यवस्थाविशेषं पुरस्कृत्य प्रवृत्तायाः प्राधान्येन त्वम्पदार्थशोधन- 
सेव लक्ष्यमिति च प्रतीयते, इति जाग्रदाद्यवस्थात्रयातीतसुरक्तस्वरूप- 
रूपणपरमिद्मागमप्रकरणम्‌ , न तु तत्पदार्थस्वरूपनिष्कर्षपरम्‌; अन्यथा 
जाग्रदाद्यवस्थायाः तद्राहित्यस्य च प्रतिपादनस्यात्रासङ्कतेः, इति सुत्तात्म- 
. स्वरूपनिरूपणप्रसङ्गेनात्र तस्य परमात्मेक्यमपि निरूपयितुं निष्प्रपञ््वं 
ब्रह्मणोऽपि प्रतिपाद्यते, येन “शिवमद्वेतं चतु्थमन्यन्त” इति व्याख्यातं 
सवति ॥ 

अत. एव-- 

“अद्वेतः सर्वेभावानाम” इति सर्वेष्वपि भावेषु, अवस्थात्रयेडप्यद्वेत: 
परमार्थतो द्वेतशून्यो5वस्थात्रयातीतो 5द्वितीयस्तुरीय इति प्रस्तूयते । इद्मेव 
तत्त्वं परामशति--- 

“अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रबुध्यते ।।” 

इत्यादिना । अवस्थात्रयातीतायस्थायामद्वैतमेब, ततः पूर्वं सद्वेतमिव, 
वरतुगत्या तु तत्रापि “अद्वेतः सवेभावानामि”ति यावत्त ॥ 

इद्मेवाभिम्रेत्य स्वस्वरूपस्य जाग्रदाद्यवस्थायां माययाऽऽवरणम्‌ , 
अनिद्रास्वप्नत्वादिरूपेणावस्थात्रयातीतस्य त्बट्टेतत्बमिति ॥ 

“अजमनिद्रमस्वप्नमद्वेतं बुध्यते तदा ।।” 

इति तुरीयावस्थायामद्वितीयरूपेणानाब्ृततया प्रकाश इति विवरणम्‌ ॥ 

तत्रानादिमायया स्वापोऽप्रकाशः, आवरणं हि जाग्रदाद्यवस्थायाम्‌। 
तुरीयावस्थायां त्वनावृतसंबिन्मात्रप्रकाश इति वणेनेन द्रेतप्रतिभासोऽ- 
ज्ञानकल्पितः, परमार्थतस्त्वद्वेतमिति त्रिशदम्‌, इति तस्येवार्थस्योपक्रमा- 
न्तस्योपसंहारार्थ प्रकृते श्‍्लोकद्र्‍ये5पि तदनुगुण एवाथो वक्तव्यः ॥ 
अत एव— 

८देतस्याम्रहणं तुल्यमुभयोः प्राज्ञःतुर्ययोः” । 
इति । सुपुप्त-मुक्तयोद्वेताप्रहणसाम्ये5पि-- 
“बीजनिद्रा युत: प्राज्ञ: सा च तुर्ये न बिद्यते |” 


न्यायसुधापरीक्षा ४७३ 


इति जाग्रदाद्यवस्थाप्रयोजकस्थले स्थूल-सूक्ष्मशरीरयो: सुघुप्तौ तत्कार- 
णाज्ञानात्मनाऽवस्थानम्‌_, तुरीयावस्थायां त्वज्ञानस्याप्यभाव इति चेलक्ष- 
ण्येन द्वतस्य स्वरूपतो5प्यभावस्तुरीयावस्थायां प्रतिपाद्यते ॥ 


तुरीया तु मुक्तावस्था5खण्डानन्दात्मता ब्रह्मस्वरूपसाक्षात्कारसात्रा- 
धीना, न केवळमवस्थारूपेण जीवत्वप्रयोजकेन, किन्तु स्वस्वरूपेणापि 
मुलाविद्याया नितृत्त्येब, इति जगतोऽपि सवेस्याविद्याप्रयुक्तत्वात्‌ स्वरूपतो5- 
भावप्रतिपादनाथस द्वतप्रकरणस्योपसंहारः प्रस्तुतः । तत्र— 


“ग्रपख््गो यदि विद्येत निवर्तेत न संशय: । 
ड > ११ 
मायामात्रमिदं सर्वेमद्वेतं परमार्थतः ॥ 


इति प्रथमश्लोकः । अयं च श्छोक:--पूर्वेस्मिन्‌ श्छोके---“अद्वेतं बुध्यते 
तदा” इति यदट्टतसुक्तम्‌ , तदिदं यदि द्वतस्य निवृत्त्या स्वरूपतोऽभावेन, 
तहिं कथं इतप्रतिभासो जाग्रत्स्वप्नाद्यवस्थायाम ? प्राचीनसद्वेतावस्थाया 
जाम्रदादिरूपायाः कथं वोपपत्तिरिति शङ्कावारणार्थम्‌॥ 
तुरीयावस्थायामद्टेतमिति वस्तुगत्या परमार्थतः-परमार्थस्थिति- 
स्तुरीयावस्थामभिप्रेत्योक्ता । इदं पञ्चम्यास्तसिलमभिप्रेत्येच परमत इव ।। 
वस्तुतस्तु प्रथमायामेव तसिल , परमार्थेमित्यर्थः। जाम्रदाद्यव- 
स्थायां तत्सत्ताप्रतीतिस्त्वर्किचित्करी । न हि सत्त्वेन प्रतीतिमान्न॑ सत्त्व- 
प्रयोजकम्‌ । सत्त्वेन प्रतीतावपि रञ्जञुसर्पादीनामिवाधिष्ठानज्ञानेन बाघेना- 
ट्वेतनिवोहः, सद्वेतनिवांहश्ो भयमपि ज्ञाताज्ञातदशाभे दादुपपद्यते। तथाच 
पद्वो यद्यपि न सन्‌; बाध्यत्वात्‌ , तथापि यदि सन्‌ घट इति प्रतीयते 
तर्हि बाध्योऽपि, सत्तादात्म्यमात्रेणेब स सन्‌, इति नाद्वेतहानि: ॥ 
यदि शब्दस्य सम्भावनापरत्वस्‌, अवधारण- 
परत्वं वा, न प्रसङ्भपरत्वस्‌ । 
अत्र यदिशन्दोऽभ्युपगमवादेनासंभावनाभिप्रायेण, यथा “यदि सोमं 
न विन्देत पूतीकानभिषुणुयात्‌” “इत्यत्र। तथाच प्रपञ्चे यदि सत्मतीति 
वेतेते, तर्हि निवृत्तिरपि स्वीकतेव्येति । लिङप्रत्ययस्तु यदिदाब्दप्रयोग- 
माश्रित्यापि भवति, न हि सवत्र प्रसञ्जनपरः। यथा— 


“उच्चचेगतिजेगति सिद्धयति धर्मतरचेत्‌ 
तस्य प्रमा च वचनेः कृतकेतरेइचेत्‌ । 
६० 
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तेषां प्रकाशनविधिश्व महीसुरेश्चेत्‌ । 
“तानन्तरेण निपतेत्‌ क नु मत्मणाम: ॥? 


इत्यादौ । यदि त्वत्रावधारणाथे एव यदि, तर्हि प्रकृतेऽपि प्रपञ्च 
स्सन्प्रतीतिविषय एव, एवं निवर्तेत चेति योजनाऽनुसन्धेया ॥ 


एतेन यद्शिब्द्द्ययमपि नाद्वेतसिद्धान्तविरोधि। परमते तु पूर्वेप्रस्तुत- 
टतानुपपादकत्वात्‌ , प्रत्युत तद्विरोधाञ्च न तौ प्रसञ्जनपरौ। पूर्वेस्मिन्‌ 
इलोके प्रस्तुतस्याद्वेतस्य परमात्मस्वरूपेक्यपरत्वे, प्रसक्तस्य तस्येबोपपा- 
दनीयत्वादू भेदपञ्चकनिरूपणस्यात्र का वा सङ्गतिः? येन तन्निरूपणार्थमयं 
सन्दर्भ: स्यात्‌ ॥ 


निर्धारितार्थः सत्तेव, नोत्पत्तिः । 


विद्येतशाब्द्स्य सत्तापरस्योत्पत्तिपरतया व्याख्यानम्‌, सत्यत्वानाद- 
त्वाध्याह्दारः, तदुपळत्तणता वाऽश्रौती परमते, यद्य॒त्पद्येत, तर्हि निवतेत, 
इत्युत्पत्ति-निवृत्त्योव्यांप्तिस्तु ध्वंसे व्यभिचारित्वादयुक्ता, भावत्वे 
सतीति विशेषणं प्राय इत्यध्याहारश्चाप्रामाणिकः । परमास्मेक्यज्ञानस्य 
भैदपञ्चकमानस्य चाङ्गाङ्गिभावे न किमपि प्रमाणम्‌, तस्य बाधितत्वम- 
सत्यत्वं चान्यत्र व्यक्तीकृतम्‌ ॥ 


सत्त-निवृत्त्योरेव व्यातिः, न तत्पत्ति-निवृत्त्यो: । 


विद्येतपदेन सत्त्वेन प्रतीतेरेव विवक्षणात्‌ ,' सत्तादात्म्यस्येव निवृत्ति 
व्याप्यत््रस्य विवक्षणाच्च न तस्याप्यद्वेतसिद्धान्ते विरोधः, पराभिमत- 
सत्ता यद्यरथक्रियाकारिता, तर्हि तस्य निर्विशेषेऽसम्भवात्‌ तट्टयतिरिक्त 
सवंत्रोपाधितः, स्वरूपतो वा निवृत्त्या व्याप्तिरप्यद्वेताविरोधिन्येव ॥ 


श्रुतिर्हि स्वयं स्वतन्त्रा सत्ताया नित्वत्तिव्याप्यत्वं यदि श्रावयति, तर्हि 
सा स्वीयसिद्धान्ताविरोधेनान्यथानयनमहति । श्रुत्यनुसारी हि वेदिकः 
सिद्धान्तः, न तु तत्तन्मनोरथमात्रक्रल्पितः, इति सत्ताया निव्रृत्तिव्याप्यत्वं 
स्वसिद्धान्तविरूद्वमिति परेपामुक्तिः स्वयं स्वसिद्धान्तस्य श्रतिविरूद्धत्वं 
डिण्डिमयति, इति “अद्वत: सबेभावानामि”त्युपक्रान्तम्‌, “अदट्टेतं बुध्यते 
तदा” इति परामृष्टं चाद्वेतमेवात्र ट्रेतसामान्यस्य् सत्त्वेन प्रतीयमान- 
स्यापि मिथ्यात्वनिरूपणेनेवोपसंहियते । अत एवोत्तराधम्‌-- 
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“मायामात्रमिदं सर्वमद्वेतं परमार्थतः ।” 
मायामात्रपदादोनामद्वेत एव स्वारस्यम्‌ । 


इति॥ अत्र मायामात्र-परमार्थपदयोः परस्परप्रतियोगिनोर्विवक्षणादू 
इदं सवमपरमाथम्‌ , अद्वत॑ परमार्थेमिति विशादं प्रतीयते। अन्यथा “अद्भेतं 
परमार्थतः” इति वितथमत्र। “अद्वतः सर्वभावानाम्‌” “अद्वेतं बुध्यते 
तदे”'त्यतोऽधिकस्यार्थस्य कस्याप्यवोधनात्‌ ॥ 

प्रपञ्चसत्यत्वस्थापनपरत्वे पूवार्धस्य सट्टेतं परमार्थ इत्येवोपसंहारा- 
पत्तिः । मायामात्रपदे मात्रपदेन धातुद्टयादेकप्रत्ययेन ऋद॒न्तत्वविवक्षया 
मितपरतया व्याख्यानस्यातिक्लिष्टत्वात्‌ , प्रपञ्चपदेन निर्दिष्टस्य भेद- 
वगस्यकस्येदंसवपदेनापि ग्रहणस्यानन्वयात्‌ , तद्नुसारेणापि प्रपञ्च- 
पद्स्य प्रसिद्धजगरपरत्वव्याख्यानस्यव युक्तत्वात्‌ , मायापदस्य प्रज्ञाथेपरत्वे 
मात्रपदेन वाभिसन्धिर्सिताथलाभेन मायापदवेय्थ्यात्‌ , तत्रापि प्रसिद्धा 
थेपरत्वत्यागस्य निर्निमित्तकस्यायोगात्‌ , अद्वेतपद्स्येकत्वपरताया असं- 
भवात्‌ , परमात्मेकत्वस्याविप्रतिपन्नस्यासन्दिग्धस्य चात्र निरूपणस्याप्ये- 
कमेवाद्वितीयमित्यादाविव सजातीय-विजातीयःस्वगत भेद्राहित्यपरतयाऽ- 
द्रतवादानुगुणविव एणस्यंव साधुत्वात्‌ , उपक्रम-परामर्शोपसंहा रेष्वभ्यस्य- 
मानस्याइतस्याभ्यासानुसारेणोपक्रम-परामरायो विंवक्षितार्थोपयोगितयाऽः 
ट्त पदस्यापातप्रतिपन्न विरोधपरिहारेण समर्थनार्थमेब “परमार्थतः” 
इति पदमिति व्यवस्थाया एवाञ्जस्याञ्च मायामात्रमित्यंशोऽप्यद्वेतसिद्धा- 
न्तानुसार्येव ॥ 

प्रपञ्चपद्स्य भेदपन्चकपरत्वायोगः । 


अयमेव न्याय:-- 
““विकल्पो विनिवर्तेत कल्पितो यदि केनचित्‌॥” 


इत्यत्रापि। विकल्पपदेन ह्यत्र प्रपञ्चपदेन निर्दिष्टस्येव परामरी: । स 
च प्रपञ्चस्य विकल्प्यमानत्वम्‌ , अज्ञानकल्पितत्वं वाउभिप्रेत्य । “कल्पित: 
केनचित्‌” इति हि तद्विवरणम्‌ । तत्र केनचिदित्यनिवेचनीयेनेति विव- 
_क्षितम्‌ , इत्यज्ञानकल्पितत्वम्‌ , तत एव ज्ञाननिवत्येत्वै च विशद्म ॥। 
्रह्मविवतेवाद एव माण्डूक्यागमार्थः । 


अत्र यदिशब्दो5बधारणाथे एव = अज्ञानकल्पित एव प्रपञ्चः, निवतेते 
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चेति हि निश्चितमित्यर्थ: । सति चैन “नेति नेती”ति निषेधमुखेनेवाद्वेत- 
तत्त्वं ज्ञातव्यम्‌ । इदं चोपदेशगम्यम्‌ , न ठु द्वेतवत्‌ प्रमाणान्तरावगम्यम्‌। 
द्वेतं तु यावदद्वेततत्त्वज्ञांन प्रमाणान्तरगम्यम्‌। ततश्च व्यावहारिकत्वमेव 
तस्य । ज्ञाते त्वद्वेततत्त्वे न द्वेतम्‌। तढुक्तम्‌-- 


“यदू ज्ञात्वा नेह भूयोऽन्यदू ज्ञातव्यमबशिष्यते ॥? 


इति। इद्मेवाभिप्रेत्य-“ एकविज्ञानेन सवेविज्ञानम्‌ ” “बाचाऽऽरम्भणं 
विरे नामधेयं मृत्तिकेत्येब सत्यमि”ति, इति न्रह्मबिबतोपादानतव 
शास्राथेः ।। 


तथा सस्येवेकविज्ञानेन सर्वेविज्ञानप्रतिज्ञा, “वाचाइस्भणं विकारो नाम 
धेयं त्तिकेत्येव ~ er 4 चेदं 
घेयं स्र सत्यमि”ति दृष्टान्तोपव्‌ हिता । सवं चेदं सूचयति सूत्र- 
कारः “प्रकृतिञ्च प्रतिज्ञा-दृष्टान्तानुपरोधादि”ति ॥ 
स्त्तिकाच्टान्तेनेकञञानेन सर्व विज्ञान- 
प्रतिज्ञाया अद्वेत एवोपपत्ति: । 


अत्र दंष्टान्तपदप्रयोगेण मृत्तिकेति तटस्थलक्षणविधया निदशेन- 
मात्रम्‌, व्यावहारिके प्रपञ्चे कारणात्मता कार्यस्य नान्येन निदशीयितुं 
शक्यते । तत्र शत्तिकेत्युपलक्षणं मूलकारणस्य। पर्यवसानं तु परिणामिकार- 
णविधयाऽविद्यायाः, ततस्तस्या' इव तत्त्वसाक्षात्कारे तत्प्रयुक्तस्य सर्वस्या- 
भावः, सविशेषपयेन्तमेवेदन्तया शास्त्रस्य बोधकत्वम्‌, निर्विशेषं तु न 
वेदान्तशास्नगम्यम्‌; अविद्यानिवृत्तिपरत्वात शास्त्रस्येत्यादौ ॥ 


तत्र दृष्टान्ते मृत्तिकापदं कारणमात्रपरम्‌ , नाचेतनकारणपरम्‌_, चेतन- 
भ्र्मज्ञानेन सर्वेविज्ञान उपपादनीयेऽचेतनकारणनिदशनस्याप्राप्तक्रालत्वात्‌ , 
न वा सृत्तिकामात्रपरम्‌ ; तन्तुज्ञानेन पटचिज्ञानानुपपत्तः, किन्तु परम्परया 
सर्वोपादानसद्रपत्रह्मकारणपरमेव । “सदेवेति” प्रस्तुतकारणविज्ञानेन हि 
सवेचिज्ञानं सवोपादानसत्पदार्थेज्ञानेनेवेति ह्यत्र प्रकान्तम्‌ ॥ 


रज्ज्वादिद्टान्तानुपादाने कारणम्‌ । 


एतेन--रञ्जुसरपदृष्टान्तानुपादानात्‌ प्रपञ्चस्य नानिवेचनीयत्वमिति 
शङ्काऽपि-निरस्ता; अन्यथा सर्पवत्‌ प्रपञ्स्यापि प्राति भासिकत्वमापद्येत। 
न चेतत्‌ युक्तम्‌। न चेकस्य सृत्तिकाया मूलाविद्याख्येन रूपेणोपादान- 


भ्यायसुधापरीक्षा ४७७ 


त्यवत्‌ प्रातिभासिकस्थले बहूनां प्रातिभासिकानामेकतूछाबिद्यामूलकत्वम्‌ , 
इति नकविज्ञानेन सर्वेविज्ञानम्‌ । इदं सर्वमभिप्रेत्येब ॥ 


“विकल्पो विनिवर्तेत कल्पितो यदि केनचित्‌ ॥” 


इति सवेकारणानिर्वचनीयमूळाविद्याकल्पितत्वं प्रपञ्चस्य विकल्पेनानु- 
षज्य प्रतिपाद्यते । मूलाविद्या हि ब्रह्मग्यतिरेकेण नास्ति; अनादेरपि तस्या 
ज्ञाननिवर्त्यत्वात्‌ , परिरोषन्यायेन ब्रह्मकमेव पर्येवस्यति। सबेमिदस्‌=- 
“ज्ञाते देतं न विद्यते” इत्यनेनाऽऽगमप्रकरणसुपदिशति ॥। 
यत्तु-- 
“उपदेशादयं वादो ज्ञाते द्वेतं न विद्यते ॥”? 


इत्यस्याज्ञाते तत्त्वे द्वेत न विद्यत इति विवरणम्‌ , तदिदं जडपरस्पर- 
भेद-जड-जीवभेदजीवेश्वरभेदादीनां प्रत्यक्षादिना ज्ञातानामपि विद्यमा- 
नत्वादू नोपपद्यते । अतो न माण्ड्क्यागमप्रकरणं द्वृतमिथ्यात्वसिद्धान्त- 
प्रतियोगि, प्रत्युत तत्सत्यत्वसिद्धान्तश्येव प्रतियोगि। अत एवोक्तम्‌ 
“उपदेशादयं वादः” इति ॥ 


_अय॑पदार्थो ह्यत्रोपक्रम-परामर्शोपसंहारनिर्दिष्ट:--“अद्वेत॑ परमार्थतः’ 
इत्यंव्यबहितनिर्दिष्टोऽभ्यस्यमानश्चाट्ँतवाद एव, न तु द्वैतवादः; 
तस्य ट्रेत न विद्यते इति निषेध्यत्वेनेबोपसंहारात्‌ , साक्षादत्र प्रकरणेऽनु- 
पादानाश्च । अधिकं भाष्यादौ || 


वाचारम्भणसिति श्रू स्यर्थाऽप्पर्वे तानुगुण एवेति शङ्का । 


एतेन-प्रतिज्ञा-दृष्टान्तानुपरोधसूत्रांहमादाय वाचारम्भणवा- 
०२७ ७२ 
क्यस्य नाद तबादानुकूलत्वम्‌ , किन्तु द्वेतवादस्येति विवरणमपि- 
परास्तम्‌ । यत्तु तत्र -- 


बाचारम्भणमित्युक्ते मिथ्येत्यश्रतकल्पनम_ । 
पुनरुक्तिनाँमधेयमितीत्यस्य निरथेता ॥ 
एकः पिण्डो मणिइचेति पद्वेयथ्यंसेव च । 
बिकारित्वविवक्षायां न चेकनखक्रन्तनम्‌ ॥ 
सवे कार्ष्णायसं स्यादतः सादृश्य एब च। 
विवक्षाऽत्र तु नित्यत्वे प्राधान्ये चोक्तवत्मेना ॥ 
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प्राधान्यप्रतिपत्त्यथ सुष्टयादेश्चेष विस्तरः । 
तस्मात्‌ केनापि मार्गेण न विवर्तेमतं भवेत्‌॥ 
तदसडःख्यातदोषेतं हेयमेव शुभार्थिभिः । 
असडःख्यत्वेन दोषाणां ग्रन्थाधिक्यभयादपि ॥ 
उपरम्यते ततो विष्णुरिच्छापूवेकमश्रमः । 
करोति पितृवद्विः्धं पूर्णाशेषुणात्मकः ॥” 
इति ॥ 
तत्र द्वेताभिमतवाचारम्भणशद्दर्शः । 


तस्यायमाशय:--एकविज्ञानेन सवेचिज्ञानम्‌, मृत्पिण्डा- 
दिरृष्टान्तश्च न तावत वाक्यात्‌ प्रतीयते, किन्तु, “वाचारम्भण- 
१त्युपपादकवचाक्यवलादिति वक्तव्यम्‌ तत्र वाचारम्भणशाच्दो 
बहुत्रीहिः; वाचया = वागिन्द्रियेणारम्भणमस्येति तत्र विभागात्‌ । 
अथवा वाचारम्भणशब्दो वागारव्धपरः । तत्र ल्युट्‌ कर्मणि। 
कृत्यल्युटो बहुळमि”ति हि कर्मणि ल्युट्‌, इति वाचारम्भणपदं 
साङ्केतिकपरम्‌ । विकारशाब्दस्तु विविधप्रकारमित्यर्थेपरः सन्‌ 
बहुविधपरं नामधेयस्य विशेषणम्‌ ॥ क 
तत्र विकारपदार्थ:, एकविज्ञानेन सर्वविज्ञानोपपादनं च । 
वाक्यार्थस्तु साङ्कतिकादिपदानि विकाराः; मृत्तिकेति संस्कतं 
पद्मेन नित्यम्‌--इति । बहुविधानि हि साङ्केतिकानि पदानि । 
इदमुक्तं भवति--ऋतकत्वात्‌ , अनित्यत्वा्च परापेक्षत्वेन साडू - 
तिकत्वेन परापेत्तं नामाप्रधानम्‌ ; अनादिनित्यत्वात्‌ , परानपेत्त- 
त्वाञ्च संस्कृतं प्रधानम्‌ । तत्र प्राधान्यात्‌ संस्कृतज्ञानमात्रेण यथा 
साङ्कतिकानि ज्ञातमात्राणि, ज्ञानव्यवहारफलविद्वद्वथवहार- 
गोचरा भवन्ति, एवं नित्यत्वादिना प्रधानस्य देवता-कर्मा दिमिश्रस्य 
सकलस्यापि जगतो ज्ञानेन यत्‌ फलम्‌, तत्‌ समस्तमपि प्रधानस्य 
परमात्मनो ज्ञानबलाद्‌ लभ्यते, तत्फले सर्वमन्तर्भबति । सत्यम्‌, 
एबं सत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं न मुख्यम्‌ ; तथापि न परनियो- 
गाह तत्‌॥ 
मृत्तिकेत्येव सत्यमित्यत्र सत्यपदार्थः । 


तत्र सत्यम्‌-सनातनम-नित्यमित्यर्थः । सदाशब्दात्‌ “तत्र भवः? 
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इत्यर्थेऽव्ययात्‌ त्यपि “सर्वस्य सोऽन्यतरस्या” मित्यत्रान्य- 
तरस्यामिति योगविभागे सादेशे च सत्यशब्दव्युत्पत्तिः । “नास्य 
जरयेतञ्जीर्यंते न वधेन वास्य हन्यते एतत्सत्यमि”ति सत्यश- 
ब्दस्य नित्यत्वपरत्वव्णनादपि सत्यशब्दो नित्यपरः । “अस्य'श- 
व्दोऽत्र देहपरः, अयम्पदार्थस्तु परमात्मा; नाशस्यवात्र प्रकृतत्वात्‌ 
तस्येब प्रतिषेधेन नित्यत्वमेवाथः, न त्वप्रकृतानतत्वप्रति- ' 
वेधात्‌ सत्यत्वम्‌ । अद्वेतवादे तु त्रह्मव्यतिरिक्तं सर्वे भिथ्यात्वादू 
नास्त्येव, इत्यसम्भवेऽनरुतत्वस्य तुच्छकल्पस्यानिषेधः ॥ 


त्रिवारदृष्टान्तीकरणं तु शब्दान्तरस्यापि दृष्टान्तस्य प्रदशेना- 
थेम्‌; अन्यथा सुदादिदृष्टान्तत्रयोपादानमद्वतमतेऽपि वितथम्‌ । 
गहूनत्वाञ्च प्रमेयस्यास्य दृष्टान्ताधिक्यं न दोषाय; बुद्धिवशद्याथ- 
त्वादिति तु समं ट्वेतमतेऽपि ॥ 


वाचारम्भणविकारादिसवेपदसार्थक्यं देतवाद एच । 


वाचारम्भणशब्द्स्य मिथ्यात्वपरत्वे तु “नामधेयमि”ति 
पुनरुक्तम्‌; वाचारम्भणशब्देनव लब्धत्वात्‌ । विकारत्वं हि व्या- 
क्रियमाणत्वाद्‌ विशिष्टस्य, न रूपमात्रस्य, किन्तु नाम्नो5पि । 
(:सृत्तिकेत्येव सत्यमि”ति मृत्तिकाया एव सत्यत्बमारायीतं- 
तीतिशब्दस्तत्र व्यर्थः। स हि कचित्पदार्थविपयाँसकृत्‌ , 
कचिद्धेती, कचिदेवमर्थ, काप्यादिपदार्थे, कचित्‌ समाप्तौ । न 
चात्रेतेष्वन्यतमेनार्थवान स: । द्वेतमते त्वर्थेविपर्यांसक्त्‌। स 
मत्तिकाशाब्दपरताव्यवस्थापनेन सार्थकः ॥ 


अददे तवादे इतिशन्दानर्थक्यादिः । 
परिणामिवादिनोऽपि कृद्योगे तृतीयाया अङ्गीकृतत्वात्‌-चाचा = 
आरम्भणम्‌ = विकारः, नामभ्रेयं इत्येतेषामन्वया भावेनाध्याहारस्येष्ट- 


त्वादश्रतकल्पनम_, नामधेयस्यापि विक्रारशाब्देन ग्राहणात्‌ पुन- 
रुक्तिः, इतिराब्द्श्च निरर्थकः । न चात्र प्रकारवचन इतिशब्दः । 


कार्य-कारणयोभ दनिरासो नेतिशान्द्प्रयोजनम्‌ । 


किचात्र प्रयोजनम्‌? काय-कारणयोभेंदशङ्कानिरासो न तत्फलम्‌ ॥ 
कार्य-कारणयोभेंदनिरासो हि तयोस्सत्तेक्येन । तद्धि काय-कारणयो 
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स्वरूपेक्यम्‌ ; बाधात्‌ । न चेकसामान्यकत्वम्‌ , अनेकान्तिकस्वात्‌ । 
अश्व-सहिषयोरकारये-कारणयोरपि ह्येकमेव सामान्यम्‌ | कारण- 
सत्ताधीनसत्ताकत्वमपि कार्येस्यानेकान्तिकम्‌। न हि घटसत्ता 
कुलाळसत्ताधीना, प्रत्युत विरूद्वाऽपि, इति न विवक्षितार्थलाघक 
इतिशब्दः ॥ 


५३ 
अदूते दृष्टान्तानासेकचिज्ञानेन सर्वविज्ञानानुपपादकत्वम्म । 


“यथा सोभ्ये”त्यादीनि दृष्टान्तवाक्यान्यपि परमते5नुपपन्ना- 
थानि। न हि जगतो ब्रह्मविकारत्वे, तद्विवर्वत्वे चेकविज्ञानेन 
सर्वेविज्ञानं मृदादिदृष्टान्तेषु | सदा विज्ञातया, लोहेन विज्ञातेन, 
काष्णायसेन विज्ञातेन सवे मृन्मयम्‌ , लोहमयम्‌, कार्ष्णायसं वा 
विज्ञातम्‌ , इत्यत एवेष्टसिद्धया पिण्ड-मणि-नखनिक्कन्तनशब्दानां 
त्ेयथ्येम्‌ ॥ 


नच सर्वेषां भून्मयानाम, लोहमयानाम्‌, काष्णायसमयानां 
चेकमृत्पिण्डकार्यत्वम, इति विरुद्धार्थताऽपि। आरोपितत्व त्वेकस्य 
झृन्मया देरेकमृत्पिण्डादो नास्त्येव । सर्वस्य युक्तया समर्थनीयर्वे 
न दृष्टान्तता। दृष्टान्तान्तरं च तठुपपादकमप्रसिद्धम्‌। घटादयो 
हि भिन्नतया सबेलौकिके: प्रत्यक्षीक्रियमाणा न कारणाभिन्नाः । 
विशदीभविष्यति चेदं पंरमाणुवादनिरासप्रकरणे ।। 


तत्रैकेन मृत्पिण्डेनेति तु बाधितम्‌ । परमकारणदृष्टयेकत्वं 
पिण्डस्य, कायाणां तु तेन रूपेणानेकत्वमिति सर्वेपदमिति न 
युक्तम्‌; दाष्टोन्तिके तद्विवक्षाभावात्‌ न च कार्य-कारणयोरेक्यम्‌ 
यदि च कायोवस्थमेव कदाचन कारणावस्थमपीति कृत्वा, तर्हि 


नखनिक्रन्तनस्यान्त्यवयविनः कारणत्वाभावाद्‌ः तन्नोपपद्यते ।। 
द्वेतवाद एकविज्ञानेन सर्वविज्ञानायुपपत्ति: । 


द्वेतमते तु एकस्य प्रधानस्य विज्ञानेन सर्वविज्ञानोपपादनं 
सुष्ठु लगति । न चात्र कस्यापि वयथ्यम्‌ ,अनुपपत्ति:, अनन्वयः, 
लोकविरोधो वा। तत्र बाचारम्भणवाक्ये वक्तव्यं पूर्वे मेवोक्तम । 
मृत्पिण्डादिसारङ्यत्रयं सादृ्याभिप्रायम्‌। वाचारम्भणवाक्यं 
-प्रधानविषयम्‌ । प्रतिपर्यायं तदाम्रेडनं तु बुध्यारोहाथेम ॥ 
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ब्रह्मणः प्राधान्यं कुत इति शाक्ञानिरासाथे सष्टिप्रकरणादिकं सर्वे 
द्वेतमत उपपद्यते । न च विवर्तेवाद्‌: ब्रह्माविद्याकल्पेन, जीवावि- 
द्याकल्पेन, एकजीववादेन, अनेकजीबवादिन, स्वपक्षसाधनेन, पर- 
पक्षनिरासेन, सुक्तिपर्यालोचनया, श्रुति-स्वृतीतिहास-पुराणपयों 
लो चनया वा विचार्यमाणः क्षोदक्षम इति विशदीकृतमिद्मधस्तात्‌ , 
व्यक्तीकरिष्यते चोपरिष्टात । असङ्ख्यातदोषग्रस्तो हि सः | 
सङग्रहमात्राभिप्रायेणेताव देचो्तम--ग्रन्थावस्तरे श्रोतृणां न 
प्रवृत्ति: स्यात्‌--इति ॥ 


तंदिदं--सद्रिद्यायाः “उत तमादेरामप्राक्ष्यो येनाश्रतं श्रतं भवत्यमतं 
सतसि”ति ब्रह्मणो विवर्तोपादानतया ततोऽन्यन्नास्तीत्यभिप्रगयेण प्रवृत्त- 
त्वांत , श्वेतकेतुना तस्य तत्त्वस्याज्ञातस्य झ्ञानाथमुद्दाळकस्योपस- 
रणात , केवलनिमित्तकारणमेव ब्रह्म, नोपादानमिति शझ्ञनिरासाथ 
लोकसिद्धस्याभ्युपगमवादेन विवरतेवादभूमिकारूपस्य परिणामवादस्य, शाखा- 
चन्द्रन्यायेनोपच्तेपेण कार्य-कारणयोमेंदनिपरेधेनाभेदपरत्वमादायेव तत्त्वो- 
पदेशमुखेन प्रवृत्तत्वाच लोकसिद्धमुपादानोपादेयभावमादायच £ तिस्त- 
त्वमुपद्शितीति स्वीकतेव्यम्‌_, इति तद्विरोधाद्‌ न समादरमहति ॥ 


शृत्तिकादिरष्टान्तस्याहेतवाद एव सझ्तिः, स्वारस्यं च । 


तत्र काये-कारणयोरेक्यतो भेद एव युक्त इति वादो निरसिष्यते । 
परिणामिकारणविधया स यद्यपि संभवति; तथापि परिणामिकारणं ब्रह्मा- 
धिष्ठितमेव न स्वतन्त्रम्‌; अचेतनप्रधानकारणतायाः पूवमेव निरासात्‌ ॥ 


तत्र च चेतनाधिष्टितत्वस्य प्रकृतावचेतने तद्धीनसत्ता-स्थिति 
प्रकाशरूपायां तयाऽऽवरण-विच्षेपशक्तिमत्या कल्पितानादिसदादिभेदम्‌ , 
तदावरणम्‌_, आवृतावस्थसंविन्मात्रस्य तत्तदात्मना भानमात्ररूपविवर्तोपा- 
दानत्वरूपाधिष्ठानत्वं विना चाजुपपत्तः, प्रकृत्युपादानब्रह्मात्मतव सती, न 
तु म्रदायचेतनात्मतेत्यत्रेव पर्यवसानम्‌ , इति “मृत्तिकेत्येव सत्यमि”त्या- 
दिना प्रतिदृष्टान्तं तत्तदुपादानकारणसत्यत्वबोधनमुपपद्यते ।। . 


तत्र “मृत्तिकेत्येवे”तीतिशब्दो नार्थविपयांसाभिप्रायेण, इति सृत्ति- 
काशब्दो न वेदिकसंस्क्रतशब्दपरः; शब्दनित्यत्ववाद्स्य सम्प्रतिपन्नत्वात्‌, 
साङ्कतिकशब्दानामपि संस्कृतशब्दत्वेन प्राधान्यात्‌, लोक-वेदाधिकरण 
६१ 


४८२ न्यायसुधापरीक्षा 


न्यायेन “य एव लौकिकाः, त एव वेदिकाः, इति सिद्धान्तेन सृत्तिका- 
वेदिकशब्दपरतया 
पदस्य द व्याख्यानस्यायुक्तत्वाञ्च ॥ 


वेदापौ रुषेयत्वस्य, तत्तत्पदस्वरूपापौरूषेयत्वे न तात्पर्यम्‌ , किन्तु तत्त- 
त्पदबाक्यक्रमे परमेश्वरस्यापि न स्वातन्त्यमित्येवम्परतायाम्‌ , इति संस्कृत- 
बैदिकपद्चिशेषाणां प्राधान्यबोधे न तात्पयेम्‌, इतीतिशाव्दोऽत्र प्रकारवाची, 
आदिपरः, उपलक्षणपरो वा, इत्युपलक्षणविधया तत्तसपूर्वेपूर्वेकारणोपस्था- 
पनेन ब्रह्मपर्यन्तपरमकारणस्येवात्र समर्पणात्‌ , स्थुळा रुन्धतीन्यायेनाति- 
सूक्ष्मब्रह्मतत्त्वसत्यताबोधन एबतारपर्यात्‌, “यथा सोम्येकेन मरत्पिण्डेने”ति 
तत्त्वोपदेशद्वारतामात्रेण मृदादिकारणतत्तत्कार्याभेदोपदेशास्य प्रकान्तलोक- 
सिद्धदष्टान्त-ष्टान्तिकभावावलम्वनेनानुमानविधया, मननविधया वा 
तत्त्वोपदेशे तात्पर्याच; अन्यथा “मृत्तिकेति सत्यमि”त्यनेन निवोह 
एवपदं वितथम्‌ 


तत्र “एकेन सृस्पिण्डेन सब मृन्मयं विज्ञातमि”त्यत्र मृस्पिण्डपदेनोपक्रमः 
कारणस्य, “मृत्तिकेत्येव सत्यमि”त्यत्र तस्य सृत्तिकापदेन परामरीश्च पूवे- 
पुवेक्रारणात्मत्वमुत्तरोत्तरस्य कार्यस्य, तदात्मत्वं तत्क्रायस्येत्येवमर्थ सूचयति, 
'इत्यतोऽपि “मृत्तिकेत्येव सत्यमि”त्यस्य तत्कारणक्रमेण परमकारणमात्रस- 


त्यत्वे तात्पयेम्‌ ॥ 
संस्कृतस्य प्रधानस्य ज्ञानेन न सदेविज्ञानम्‌ । 


नखनिकृन्तनं तु नान्त्यावयवि; ततोऽप्यतिसुक्ष्मस्य तत्कायेस्य सम्भ- 
वात्‌ । सवेथाऽप्यन्त्यावयविकार्यापत्त्यन्तं स्वकारणक्रमेण परमकारणा- 
दनन्यदिति बोधनार्थमेवातिसुक्ष्मकार्येर्यन्तस्यात्रोल्लेखः, मत्पिण्डस्य 
कारणस्योल्लेख:, मृन्मयमिति मयदशब्देन कार्यस्योल्लेखश्च कार्य-कारण- 
भावेनेकविक्षानेन सवेविज्ञानप्रतिज्ञां द्रढयति, न तु बेद्किसंस्कृतशब्द- 
प्राधान्ये, प्रधानज्ञानेनाप्रधानसवेविज्ञाने वाऽत्र तासयंम्‌ ; अन्यथा “यथा 
सोम्येकेन मृस्पिण्डेने”ति दृष्टान्तस्य “मृत्तिकेत्येब सत्यमि”त्यस्य च का 
चा सङ्गतिः ? 

न हि मृत्तिकापद्मेव वेदिकं संस्कृतपदम्‌, न तु “अभिमीले” इति 
प्रक्रम्याम्नायमानानि कान्यपि न संस्कृतवेदिकपदानि, किं वा निमित्तं 
मृत्पिण्डनिद्शंनानन्तरं मृत्तिकापदस्य वेदिकसंस्कृतशब्दप्राधान्येनोल्लेखे ? 
मृत्पिण्डपदम्‌ , मुन्मयपद्म्‌ , वाचारम्भणपदं च सवे वेद्किसंस्क्रतपद्मेव, इति 


न + oS 


4 ८47772. 
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प्रकृते किमिति “मृत्तिकेत्येव सत्यमि”ति स्थाने मृत्पिण्डमित्येब सत्यमिति 
नाम्नातम्‌ १ एवमन्यत्राप्यूहनीयम्‌। किं वा प्रयोजनं सृत्पिण्डोदाहरणोपन्या- 
सस्य, विशिष्य च काय-कारणभावमाश्रित्य ॥ 

अत एव “अपागादग्नेरग्नित्वं” “वाचारम्भणं विकारो नामघेयम्‌” 
“त्रीणि रूपाणीत्येव सत्यम्‌? इति वाचारस्भणत्वम; “यदग्ने रोहितं रूपं 
यच्छुल्कं तदपां यत्‌ क्ष्णं तदन्नस्ये”ति प्रस्तुतनामव्याक्कततन्मात्रावस्थ- 
कारणरूपाणामेब सत्यत्वम्‌, न त्रिवृत्कृतानामग्न्यादीनां कार्यावस्थानामिति 
प्रतिपादितसुपपद्यते ॥ 

निष्कर्षस्तु— व्याकृतावस्थायां कारणात्मना सृस्पिण्डादीनाम्‌ , तत्कारण- 
शत्तिकादीनां सत्यत्वात्‌, यथा “सोम्ये”त्यादिना अपागादरनेरग्नित्वमि- 
स्यव्याकृतात्मनां सत्यस्वम्‌ , तत्रापीत्येवेतीति शब्दप्रयोगात्‌ कारणाविद्या- 
त्मनः सत्यत्वम्‌, ततस्तु ब्रह्ममात्रस्य सत्यत्वमिति प्रतिपादनद्वारा “एकमे- 
वाड्ितीयमि”ति प्रस्तुतमद्वितीयत्वमत्र व्यवस्थाप्यते ।। 

सत्य्रपदार्था न देतवादानुयुणः । 


एतेन--सत्यपद्मपि-व्याख्यातम्‌। यद्यपि सत्यपद्मत्र--“अष्टम- 
प्रपाठके” नास्य जरयेतञ्जीर्यते न वधेनास्य हन्यते एतत्सत्यं ब्रह्मपुरम” इति 
प्रसक्तबिनाशमात्रनिपेधाद्‌ नित्यपरम्‌ ; तथापि कायाँत्मनां कारणास्मताऽ- 
वस्थायामनित्यत्वेन कारणात्मता यावदविद्यासत्त्वं नित्येव । एवमविद्यायाः 
कारणात्मतायांब्रह्मात्मतायामप्यनित्यत्वमेव, इत्यविद्यान्तानां सर्वेषां कारणा- 
त्मता नाझः; अविद्या-तत्प्रयुक्तसर्वेविनाशस्येव भिथ्यात्वरूपत्वात्‌, सर्वेषां 
विकाराणां फळतो मिथ्यात्त्रम्‌। व्यवह्ारमात्रोपयोगित्वेन तेषां सत्यत्वञ्य- 
पदेशमात्रम्‌, स्वरूपतस्त्वसत्कल्पमेव सवे विकारजातमिति फलति । इदं 
सूचयितुमेव नित्यपदं विहाय सत्यपदम्‌; तत्तर्क्रारणात्मताविनाशेऽपि 
मूलकारणन्रझात्मत्वमेन सत्यमिति बोधनाथेत्वात्तस्य ॥ 


विकार-वाचारम्भण-सत्यादिपदानाम छू तवादसड्रतिप्रकार: । 


एवं च विकारः सत्यमिति वाचारम्भणम्‌, व्यावहारिकं सत्यम्‌ | 
वस्तुतस्तु नामधेयमात्रम्‌ = असक्कल्पम ; “शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशून्यो 
विकल्पः” इति वचनात्‌ । विकल्पमात्रमेव विकाररूपा मृन्मयादिशब्दप्रयरोगा 
इति सूचयितुमेवात्र वाचारम्भणम्‌, नामधेयमिति च पद्यम्‌ , यथा 
पुरुषस्य चेतन्यभिति, इति नानन्यपरं पुनःश्रवणं पुनरुक्तिः, येन सा दोषः 
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स्यात्‌ । परमते तु वाचारम्भणपदेन नामधेयपदेन च साङ्केतिकशाब्दानां 
ग्रहणे नामघेयपदं वितथम्‌; सृत्तिकेतीतिपदेनार्थविपर्यासकृतेव नामधेयस्य 
प्रतीतेनामधेयाभिधेयांशस्तु बितथ एव; अवधारणार्थस्य तत्रानुपयोगात्‌ , 
कार्याणामेवात्र साङ्केतिकानां ग्रहणात्‌ तस्य विकारपदेन जनिमत्तवबोधन- 
सपि वितथम्‌ ।। 


न चात्र विप्रतिपत्तिः काऽपि। एवं कारणात्मताया नित्यत्वेऽपि न विप्र- 
तिपत्तिः, न वाऽनादीनां वेदिकसंस्कृतशब्दानां नित्यसवे, इति तन्निरूपणम- 
प्यत्र वितथम्‌, “तत्‌ सत्यमि”तिपदेन नित्यत्वविवक्तायामसत्यापरत्वमपि 
कुतः ? कि नाम प्राधान्यं यन्नित्याविनाभूतं शब्दासाधारणम्‌ ? यद्यना 


दित्वम_, तहि इश्वरशक्तयादीनामप्यनादित्वादू न तञज्ञानेन सवेविज्ञानम्‌_॥ 
इतिपदस्याप्यद्टेतवाद्‌ एव स्वारस्प्रस्‌ । 


न चेतिपदस्य प्रकारपरत्वेऽपि मूलक्रारणाविद्यापयेन्तनित्यत्वविध- 
क्षायां यावद्‌ब्रह्मसात्षात्कारमद्वेतमतेऽपि किमपि छिन्नम्‌। मायाया 
. नित्यत्वमेव, न विनाश इति तु “भूयश्चान्ते विश्वमायानिवृत्ति”रिति 
श्रुतिविरुद्धम्‌, इति ब्रह्ममात्रनित्यत्ब एव पयेवस्यति। “वाचाऽरम्भण- 
मि”ति षट्कृत्वोऽभ्यासस्य नाट्वतसिद्धान्त इव किमपि प्रयोजनम्‌ । बुद्धि- 
वैशद्यं नानेकदृष्टान्तैरेकरूपेः कुत्रापि शब्दभेदमात्रेण भवति, प्रत्युते- 
कार्थपदानां परयायकल्पानां प्रयोगेण तद्विपरीतमेव भवति --कि प्रधानं 
संस्कृतपदं नित्यम्‌, उतान्यदिति ॥ 


अद्टेतमतेऽपि तु बुद्धिवेशद्यं विविधकार्यस्यापि त्रिवृत्कृतस्यात्रिवृत्कू- 
त॒स्य मायापरयेन्तकारणात्मना सत्त्वबोधनेन, तस्यापि 'विनाशे मिथ्या- 
त्वबोधनेन, इति सफलोऽभ्यासः घोढाऽपि ॥ 
इत्येव सत्यमित्यम्यासस्वारस्यमप्यद्देतवाद्‌ एव । 


“त्रीणि रूपाणि सत्यमि त्यत्र %क्कतलोहितादिरूपाणां. प्रत्यभिज्ञातानां 
परित्यागेनाप्रक्ृतवेदिकसंस्क्रतदाब्दग्रहणं प्रकरणविरुद्धम , इतिपदं तु बहव- 
थम, कचिदुर्थविपयोसकृत्‌, कचित्‌ प्रकारार्थम्‌ , कचिदादिपरम्‌ , कचि- 
दन्यान्यपरमिति द्वेतिनोडपि स्वीङ्ुवैन्ति, इति प्रकृतस्या थेस्येबोपलक्षणतया 
विवक्षासूचनार्थेमितिपदमित्याख्याने को वा विरोधः ॥ 


त्रिः पद्कुत्यो वा वाचारम्भणाद्यभ्यासः कार्ये-कारणयोभेंद्शङ्का- 
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निरासार्थ:, त्रिविधत्रिवृत्कृतकारणस्य, तत्तत्कार्येभ्यो भेदशङ्कानिरासाथ हि 
सवेस्यापि कार्यस्य कारणात्मतेव नित्या, न तु कार्यात्मता । कायोत्मता हि 
कदाचिदस्ति, कदाचिन्नास्ति, कारणात्मता तु सवेदा यावत्कारणसत्त्वसास्त ! 
कार्यात्मना प्रतीतावपि “मृदू घटः” इति कारणात्मतापि प्रतीयते, कायां- 
त्मतेव, इति तत्र कार्यात्मताविनारोऽपि कारणात्मता तस्याजुवतेते, 
इति विवेचन षट्क़्त्वस्जिविधव्याकुताव्याकृतकार्य-कारणयोस्तत्तव्काये 
कारणभावावस्थामाश्रित्यानित्यस्व-नित्यत्वबोधनं विना नोपपद्यते ॥ 


छोकिकालो किकदष्टान्ते: कार्य-कारणयोः कारणात्मताया 
एव सत्मत्वोपादनार्थमेव वाचारम्भणादि । 


अत एव “मृदू घटः” इति सामानाधिकरण्यम्‌ । तत्र त्रिवृत्कृतावस्थायां 
कार्य-कारणयोरसामानाधिकरण्यं प्रत्यक्षम्‌, इति प्रथमं लीकिकानुभव- 
मादाय त्रिसिरभ्यासेः कार्य-कारणयोस्तादात्म्योपदेशाथं वाचारम्भण- 
त्वोपदेश:, त्रिवृत्कृतयों: सामानाधिकरण्यं श्रत्यंकसमधिगम्यसिति तत्रव 
कारणत्मतेव नित्येतिवो धनार्थम्‌--“वाचारम्भणं नामधेयं त्रीणि रूपाणी 
त्येव सत्यमि”ति श्रतिरेवोपदिशति ॥ 


एवमव्याकतस्य तत्कारणावस्थत्वम्‌ , तत्कारणेन सामानाधिकरण्यं च 
मायोपहितस्य बोधयति--“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌” इति । तेन हि 
हि सृष्टेः पूर्व ब्रह्मो पाधिमायात्मतेव सवस्य व्याकृतस्य, अव्याकृतस्य च 
प्रपञ्चस्येति “सदेवेदमि”ति सामानाधिकरण्यं दृढी क्रियते ॥ 


मायाया अनादेरप्यनित्यत्वमेव, स्वाभाविकत्वादाद्वितीयत्वस्य । 


माया तु नित्या वा, अनित्या वा । नित्यत्वेऽट्रेतहानिः, अनित्यत्वे 
तत्कारणाङ्गीकारेऽनवस्था । अनङ्गीकारे निद्येवेत्यापत्तिशङ्कावारणाथेम्‌- 
एकमेवाद्वितीयमि”ति मायासाधारणसवंप्रपञ्चशून्यत्वं ब्रह्मणः प्रतिपाद्यते । 
तेन चानादेरपि मायाया अनिर्वचनीयरवेन नाशो न विरुध्यते; ज्ञान- 
निवत्यत्वादज्ञानस्य ॥ 


अना देरप्यज्ञानस्येश्वरप्रसादनाश्यत्वं ट्वेतिनोऽपि स्वीकुर्वन्ति; अन्यथा 
न तन्मतेऽपि जीवस्य सुक्त्युपपत्तिः। अनादेरपि निवृत्तोका वा 
बाधाऽनिबेचनीयत्वे, तन्निवृत्तौ च ज्ञाननिबन्धनायाम्‌ ? “सदेव 
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सोस्येद्म्‌” इतिवत्‌ “एकमेवाद्वितीयमि”त्यपि सिद्धवदनुवादादद्वितीय- 
त्वं स्वाभाविकम_; विधेयत्वात्‌ , तात्पयविषयत्वाद्रा, सद्वितीयर्वं त्वनूद्य- 
मानत्वान्न तात्पयेविषय: ।। 

शास्नप्राप्तयोरप्याञ्यभागयोः “न तो पशो करोती”ति प्रत्याम्नानादू 
बाधो हश्यते, इति सद्दितीयत्वस्य कारणवाक्यप्राप्स्यापि निषेधो न 
व्याहन्यते । कमोपासनादिविषयत्वात्‌ सद्टितीयत्वस्य, अद्वितीयत्वस्य 
च ज्ञानविषयत्वात्‌ ॥ 

एकविज्ञानेन सर्व विज्ञानमसंकुचितमद्दे तवाद एव । 

एकविज्ञानेन सवेविज्ञानं हि यावत्तत्त्वसाक्षास्कारं सद्टितीयत्रह्मा- 
त्मना तावत्पयन्तं तत्सत्तातिरिक्तसत्ताशून्यत्मम्‌, तद्‌धीनसत्ता-स्थित्यादि- 
मत्वं वा, तत्त्वसाक्षात्कारे तु तद्ट्यतिरेकेण ज्ञातव्यस्य कस्याप्यभावेन । 
तदुक्तमू-- | 
“यद्‌ ज्ञात्वा नेह भूयोऽन्यद्‌ ज्ञातव्यमवशिष्यते ।।” 

इति। तदेवं व्यवहारदशामाश्ित्य, परमाथेदशामाश्रित्य वा-कायःकारण- 
योमेंद्शङ्कानिरासाथ मृत्तिकादिपरिणामिसत्त्वमारभ्य त्रह्मपयंन्तसत्य- 
त्वाम्नानं श्रतिषु । तत्र यत्सत्तया मृत्तिका सती, तयव सृन्मयं सत्‌ । 
अत एव-- 


“कायोत्मना तु नानात्वमभेद: कारणात्मना ।।” 

इति युक्तिः । अत एव तत्तदवान्तरकार्याणामपि सदात्मनानुवृत्त्या 
परमात्मकार्येत्वम_, न त्वाकाशादिमात्रकार्येत्वं तत्तत्कार्यजातस्य ॥ 

यत्त-यत्सत्तया सुत्तिका सती, तयेव मृन्मयं सत्यमिति व्याचत्ता- 
णेनेदं वक्कव्यम्‌-तत्र क्रेयं सत्ता विवक्षितेति। यदि सा स्वरूपसत्ता, तर्हि 
साध्याविशिष्टता। यो हि कार्य-कारणयोभेदं मन्यते, स कथं कारणस्वरूपेणेब 
कार्य सदिति वदेत्‌ ? अथ सामान्यसत्ता, सा नकान्तिकी । न हि महिष- 
सत्तया सन्नप्यश्चो महिषादू न सिद्यते। अथ म्ृत्तिकासत्ताधीनसत्ताकं 
मृन्मयम्‌ „ तर्हि कुलालाधीनसत्ताकमपि झृन्मयमित्यनकान्त्यम्‌--इति || 

तदिदं पूर्वेमेव निरस्तम्‌; कारणात्मना प्रतीतिविषयत्वस्येब कायोणां 
कारणसत्ताया विवक्षितत्वात्‌ । कारणस्य कायस्य च स्वरूपं यद्यपि भिन्नम्‌; 
परं तु रूपभेदेन, यथा कार्यात्मना यद्यपि कारणं भिन्नम्‌; कायं ठु न 
' कारणात्मना भिद्यते 
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“कार्यात्मना तु नानात्वमभेदः कारणात्मना ।।” 


इति वचनात्‌ , कार्याणां परस्परं भेदेऽपि कारणस्वरूपस्य सर्वेषु 
कार्येष्वनुवर्तमानस्येक्यात्‌ तस्य चोपादानोपादेयभावनिवन्धनत्वात्‌ , 
निमित्तकारण-कार्ययोः स्वरूपभेदस्य सवेसम्मतत्वाञ्च ॥ 


त्र्मणः केवलनिमित्तकारणतास्तीकारे सदात्मना प्रसक्तभेद्‌- 
शङ्कानिरासार्थमभेदवचनसिति युञ्यते, तेन चोपादानत्वम्‌। कारणस्वरूप- 
क्येऽपि स्वरूपतो भेदशङ्कानिरासार्थत्वे न साध्याविशिष्टता । साध्या- 
वेशिष्टयं ह्यनुमानस्य दूषणम्‌ , न तु शब्दप्रमाणस्य । सत्तासामान्यवरवेना- 
भेद्स्त्वनङ्गीकारपराहतः । उपादानकारणसत्ताधीनसत्ताकत्वं तु न दुश्म | 
कुलालादीनां केबलनिसित्तकारणत्वाद्‌ न कोऽपि दोषः । ब्रह्मणोऽपि 
तथात्वे तु “सवे खल्बिदं ब्रह्मेति इदं रजतमित्यादिवत्‌ सामानाधिकर- 
ण्यानुपपत्ति: ॥। 

यथा च वाचारम्भण-नामधेययोरपौनरुक्तयम्‌, तथा पूवेमेव निरू- 
पितम्‌। नामधेयपदं ह्यत्र सत्यमिति व्यपदेदामात्रमिति बोधनार्थम्‌ , नास्ना 
सत्यत्वबोधनं विनाऽप्य्थं शशश्वङ्गादिपद्वत्‌ विकल्पाख्यप्रतीत्यभि- 
लापकमात्रम्‌। विकारपदेन नामरूपात्मकः सर्वोऽपि प्रपञ्चो विवक्षितः, इति 
नाम्नोऽपि विकार्यस्य वाचारम्भणत्वमेव, इति तत्साधारण्येनेव वाचार- 
स्भणत्वम्‌॥ 


नमधेयमिति तु न नामात्मकप्रपञ्चाभिप्रायेण, अन्यार्थेत्वात्तस्येति 
पूवमेव निरूपितम्‌ | अत्र विकारपदेन सृत्तिकाक्रमेण प्रकृतिपर्येन्तस्य विव- 
चणात्तस्यापि संग्रहाथेमितिपदम_, इति नात्र मत्तकामात्रसत्यतामात्रण 
“ मत्तकेत्येव सत्यासे”ति वाक्यम्‌ ॥ 


अद्देतवादे वाचारम्भण-विकारपदयोयोजना । 


वागालम्भनत्वं च कर्मणि लुटा निष्पन्नं सत्यपदेन विशेषितं 
विकारस।मान्यस्य ठ्यावहारिकसत्यत्वपरम्‌, इति नात्राश्रतकल्पना, 
अध्याहारादिदोषो वा विवर्तेबादे । न च परिणामवादे, विवतेवादे 
वा नामधेयपदं विकारविशेषणम्‌ , येन विकारपदवेयश्येम्‌ , नामधेय-विका- 
रपदयोविशेष्य-विशेषणभावेन वा प्रपञ्रसत्यत्वापत्तिः, “यथा सोम्ये 
केने”ति दृष्टान्ताबुपपत्तिवो। तत्र “यथा सोम्येकेनेति” हि नाम-रूपात्मकः 


TH पाए, - ins ती. 
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सवेसन्मयकार्योपलक्षणम्‌, इति नात्र नामप्रपञ्चस्य प्रथगनित्यत्वस्य, 
मिथ्यात्वस्य वा निरूपणापेक्षा ॥ 


~ 
यथा सोम्येळेनेत्पेकपदसार्शक्यमदेतवाद एव । 


“यथा सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन, यथेंकेन लोहमणिना, यथेकेन नखनिकृन्तने- 
नेति वाक्येष्वेकपदप्रयोगः सर्वेषां कार्याणामेककार्यस्वमेच फलतः, न त्ववा- 
न्तरकारय-कारणभावमात्रे कारणवाक्यानां तास्पर्येमिति सूचयितुम्‌ । परमते 
छु तत्पदं वितथम्‌ , अनुपपन्नं च; तत्तत्संस्कृतवेद्किशब्दानां तत्तत्साझेति- 
कापेक्षयेव प्राधान्येन सबेसाङ्कतिकदान्दानामेकप्रधानासम्भवात्‌ ॥ 

तत्र “यथा सोम्येकेन मृत्पिण्डेने”त्यादि स्थूलारुन्धतीन्यायेन प्रसिद्धेन 
काये-कारणभावेन मुख्य सद्रूपं कारणमुपदेष्डुमिति पूर्वेमेवोपपादिंतम्‌ , 
तत्र चेकस्या म्रदोऽन्त्यावयवत्रिपयेन्तं मृन्मयपर्यन्ते कारणत्वं लोकसिद्ध- 
मिति न ृष्टान्तानुपपत्तिः। अत एव “त्रीणि रूपाणीत्येव सत्यमि”ति 
तस्यापि करणात्मनोपदेरास्सद्विद्यायामेव ।। 


यदा तु सर्वेस्य प्रपञ्चस्य ब्रह्मण्य/रोपितत्यं विवक्ष्यते, तदा स्वेषां 
कारणात्मनाम्‌ , कायाणां च खलेकपोतन्यायेनेकमूला विद्ययकस्मिः 
न्रेव सदात्मना प्रतीयमानेऽध्यासाधिष्ठान ऐक्यबोधनार्थेत्वादेकादिपदानां 
सार्थक्यमबाधम_ । मृदवच्छिन्नमपि चतन्यमविद्यात्रतं तदुपहितत्वेनेव 
घराद्यधिष्ठानम्‌., इत्यधिष्टानत्वं सर्वेपां कार्याणां कारणानां च ब्रह्मव्यति- 
रिक्तानां ब्रह्मण एकस्येवेत्येकाधिष्टानबोधनार्थ प्रतिपर्यायमेकपदम्‌।। 

इदसेवाभिप्रत्य मत्तिक्राद्यपादानस्य तत्तठुपहितचेतन्यस्येकत्वादू 
मृत्तिकामपेच्य तत्परिणामत्वेन समसत्ताकत्वेऽपि मृत्तिकाया उपादानत्वं 
'चेतन्यावच्छेदकतया । मुख्य तूप।दानम्‌_, अधिष्टानं वा संविन्मात्रमे कमेव, 
इति तद्दृष्ट्या सवे विकारजातं सिथ्या5पीति तत्पतिद्वन्द्विनः सत्यपदस्य 
कारणेन सामानाधिकरण्यम्‌। तेन च नित्यत्वं फलतो मिथ्यात्वविरोधि 
सत्यत्वमेव, इति वाचारम्भणत्वम्‌, नामधेयमात्रत्वं वा ब्रह्मव्यतिरेकेण 
शून्यत्वम्‌, असत्कल्परधं वा सवेस्य त्रह्मव्यति रिक्तस्य ॥ 


~ ९ हर 
एकविज्ञानेन सत्र विज्ञानस्वारस्यम दे तवादे । 


४एकेने”ति परमकारणाभिप्रायम्‌ । सवेमिति कायाँभिप्रायम । परमकारण 
[| ~ फ़ ~ निष्कषे ७ ०५५ 
व्यतिरिक्तं सव मिथ्या, परमकारणमात्रं सत्यमिति तु निष्कषेः । इद सर्वे" 
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मभिप्रेत्येब दार्टोन्तिके5पि “एकमेवाद्वितीयमित्ये”कपदप्रयोगः, इत्युपक्रमे 
सर्वेकायाणामेकेन द्वितीयसामान्यशून्येन बाधायां सामानाधिकरण्यमेव 
“सदेव सोम्येद्मि”ति प्रस्तुतमिति सूचनार्थमेच वाचारम्भणश्रुत्या सर्व- 
मिथ्यात्वोपसंहार :, इति नात्रोपक्रम-परामशॉपसंहारेषु सर्वेष्वेकपद्‌- 
वेयथ्येम्‌ |। 

अन्न सृस्पिण्डेन, लोहमणिनेत्यादिस्थूलावस्थकारणस्येब निदेष्टव्यत्वे 
नखनिकृन्तनेनेत्यतिसूक्ष्मस्य कारणस्य निदेशो हि कार्य-कारणभावो5खण्ड- 
ब्रह्मसाक्षात्कारपयेन्तं पूर्वेपूर्वोवस्थाप्रहाणनोत्तरोत्तरावस्थाभावेन न 
विश्राम्यति, तस्य विश्रान्तिस्त्वखण्डब्रह्मसाक्षात्कार एवेति सूचनार्थम्‌। 
नखनिक्रन्तनमतिसुक्ष्ममपि कायं नश्यत्‌ काष्णायसात्मनेवावतिष्ठते । 
तस्याखण्डसाक्षात्कारे तु न ज्ञातव्यमवरिष्यत इत्येकविज्ञानेन सवेवि- 
ज्ञानोपपत्तिः ॥ 


प्राधान्यं त्वेकेकस्य सापेत्तं नेकविधम्‌। न चेकमेव वेदिकं संस्कृतं 
सर्वेषां प्रधानम्‌, इत्येकस्य विज्ञानेन सर्वस्य विज्ञानं द्वेतिनां मते । न ह्यद्वेत- 
सिद्धान्त इब कार्य-कारणभावस्य विश्रान्तिरेकत्र मृदादिस्थले5पीव सवेषां 
साझेतिकानामेकप्रधानशब्दे, इत्येकराव्दो वितथः, बाधितार्थेश्च द्वेत- 
वादे । न च प्रधानसंस्क्रतज्ञानेन सर्वेषां साङ्ेतिकानां तदेव ज्ञानं भवति | 
न ह्येकस्य गोशब्दस्य संस्कृतस्य ज्ञानेन सर्वेषां तद्विकाराणां गावी-गोणी- 
गोपातिलिकादीनां तदानीमेव ज्ञानमनुभूयते। न च तत्र बाधायां सामा- 
नाधिकरण्यम्‌ ,परिणामि-परिणामभावो वा । संस्क्रत-साङ्कतिकापेक्षया प्राधा- 
न्याप्राधान्ये तु न सहृशयोरेव । विनापि सादृश्यमर्थंतः पुण्डरीकाक्षादि- 
पदानि सङ्केत्यन्ते वाधितेऽप्यर्थे, इति न सारृश्यादपि प्रधानसंस्कृतशब्द- 
ज्ञानेन साङ्केतिकानां ज्ञानं भवति ॥ 

न च प्रधानविज्ञानेनाप्रधानानां विज्ञानेऽत्र प्रकरणे सृष्टेरुपन्यासस्य 
किमपि प्रयोजनम्‌_, इति दृष्टान्ते कार्य-कारणभावविवक्षायाः फलं कार्य- 
कारणभावापेक्षं प्राधान्यम्‌, तदपि न निमित्तकारणापेक्षयेति विवक्षायामेव; 
अन्यथा कुलालादिरेव दृष्टान्तः समुचितः स्यात्‌ , न तूपादानकारणं मृत्पि- 
ण्डादिः। न च ख्ष्टृत्वमपि निमित्तकारणमात्रत्वेन ब्रह्मणः कुलालादिवदू 
निरपेक्षं सम्भवति ॥ 


न च तत्प्रयुक्त एव प्राधान्ये संस्क्ृतशब्द्निद्शेनीचित्यम्‌। “अन्ने 
६२ 
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रग्नित्वसपागादि”त्यादि तु न ब्रह्मणः प्राधान्यग्रतिपत्त्यथम्‌ , परमेश्वरसृष्ट- 
स्याग्नेरग्नित्वं सत्यत्वे कथमपगच्छेद्पि ? न चेश्वरेच्छुया 5ग्नेरग्नित्वमपग- 
च्छति । “धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌” इति यथापूर्व स्रष्ट्वमेव हि परमेश्वर- 
स्यापि, न तु तदिच्छ्याऽप्यरिनश्शीतः, आप उष्णा इत्यादिविपरीतभावः 
सृष्टी सम्भवति । अद्वेतमते तु कारणात्मताबोधनार्थं तदित्युपपादितम्‌, 
इति कथमपि न विवर्तवादनिराकरणमवसरति ॥ 


ब्रह्मविवतेवाद एव श्रुतीनां तात्पर्यख्‌ । 


न च विवतेवादनिराकरणमविद्याया ब्रह्माश्रयत्वानुपपत्या, जीचाश्रयत्वा- 
सुपपत्त्या, तद्निवेचनीयत्वानुपपत्त्या, एकजीववादानुपपत्त्या, अनेकजीव- 
वादानुपपत्त्या, प्रपञ्चमिथ्यात्वानुपपत्त्या, अनिवेचनीयख्यात्यनुपपत्त्या, 
भेददुनिरूपत्वाडुपपत्त्या, ज्ञानमात्रस्य मोक्षसाधनत्वाडुपपत्त्या, अनुपप- 
त्त्यन्तरेण केनापि वा न सम्भवति; सर्वासामनुपपत्तीनां परिहारात्‌ , किन्तु 
विवर्तेचादसाधुते् वास्तवी; तत्साधनानां सर्वेषामपि तत्र तत्र समथे- 
नात्‌, आनुषक्लिकानां बाधकानां च तत्र तत्र निरसनात्‌ , इति सर्वो5पि 
समन्वयारथोऽट्टेत एव स्वरसः ॥ 

परमते प्रकृत्यधिकरणवेयर्थ्यम्‌ । 


प्रकृत्यधिकरणेऽत्र स्रीवाचकानां सर्वेषां ब्रह्मणि समन्वयो वितथः । न 
शब्दगतं लिङ्गं तदर्थंगतं लिङ्गमपेक्षत इति नियमः; नदीनदादिशब्दाना- 
मस्त्रीपु नपुंसकेषु पुं्रीलिङ्गानाम्‌, दारशाब्दस्य च पुलिङ्गस्य स्त्रियामपि 
प्रयोगदर्शनात्‌, प्रकृतिपद्स्य,-लिङ्गस्य, ब्रह्मशब्दस्य च परमे पु सि नारा- 
यणेऽबोधकत्वापत्त्या तत्समर्थनस्य वितथत्वाच ॥ | 

एतेनेबाजाशब्दस्य ब्रह्मपरत्वे शक्येऽजाधिकरणवेय्येसपरं दूषणम्‌, 
तेनेव वा सर्वेषां स्रीलिङ्गानां व्रह्मपरत्वे निर्णेतुं शक्ये प्रकृतमधिकरणं वा 
वितथम्‌ । सूत्रस्वारस्यं त्वद्वेतबाद एवेति तत्र तत्र निरूपितमिति सर्वेमन- 
बद्यम्‌ ॥ 


॥ इति प्रकृत्यधिकरणम्‌ ॥ 
॥ इति प्रथमाध्यायस्य तुरीयः पादः ॥ 


॥ प्रथमाध्याय, समाप्तः ॥ 
नल §8 :—~ 


$ अथ न विलचणस्वाथिकरणम्‌ $ 
॥ न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं च शब्दात्‌ ॥ 
द्वेताभिसताधिकरणशरीरपरीक्षा । 


अनेनाधिकरणेन वेदस्य नित्यत्वम्‌ , निर्दाषखम्‌ , ततो नियतं प्रामाण्यम्‌ ; 
अपौरुषेयत्वादिति!निरूप्यते । अतः पिपीलिक्ालिपिवत्‌ तदप्रामाण्ये पाशु- 
पतादीनामपि प्रामाण्याविरोधः, श्रतिविरूद्धानामेव प्रामाण्ये तु न विरोध 
कोऽपीति फलभेद; इति पाशुपतादीनामपि श्रत्यविरूद्धानामेव प्रामाण्यम्‌ 
तत्र प्रत्यक्षविरोधे, श्रतिविरोधे वा स्मृतयो इृष्टाथोः अदृष्टाथो वा न 
प्रमाणम्‌_, अन्यथा तु प्रमाणम्‌; उपजीठ्यविरो धस्याप्रामाण्यप्रयो जकत्वात्‌ । 
उपजीव्यं तु प्रत्यक्षमपि, युक्तिरपि यथायोगं तत्र तत्र। आगमेकप्रमाणे 
त्वागभविरोध एवाप्रामाण्यहेतुः ॥ 

प्रमाणादिविचारस्यात्राद्ठेतसत एव सझतिः । 


तत्र च युक्तियुक्त आगमः प्रबलः, विपरीतस्तु दुबेछः । याथाथ्येमेव 
प्रामाण्यम्‌ । तत्र प्रमाणानि प्रत्यक्षानुमानागमाः, नोपमानाथोपत्त्यनुप- 
ळब्ध्यादयः। तेषां प्रत्यक्षानुमानयोरन्तभावः, इत्यादिना प्रमाणाप्रमाण- 
विवेको स्वसिंद्धान्ताउ॒सारेणानुव्याख्यानादिना निरधारि ॥ 


तत्र द्वेताद्वेतविभ्रतिपन्नविषया न्यायसुधापरीक्तणपूवकमानन्दपूणे 
सुनिना स्वीयन्यायचन्द्रिकायां निरणायिषत । तत्र द्वतमते प्रत्यक्षानुमानयो 
साधारण प्रयोजनवत्त्वम_, तथापि शास्तरान्तरविषयोऽपि तत्‌ । अतस्तस्य 
तत्राविरोधः इति सङ्गृहीतम्‌ वेरोषिकाणां शान्दाप्रमाण्यवादः, विशिष्य _ 
वेदाप्रामाण्यवादश्च न्याय-मीमांसाभ्यां निरस्तः, अतस्तत्समर्थनमात्रे महा- 
नुपयोग इति, तत्प्रामाण्यस्यात्र निदेशः ॥ 


तत्राट्वैतसिद्धान्ते प्रपञ्जमिथ्यात्वोपयोगिदृष्टान्तसमर्थेनेन प्रत्यक्षस्य, 
अनुमानस्य, अर्थापत्तेरनुपळब्धेश्चासाधारणं प्रयोजनमस्ति, इति षण्णा- 
मपि प्रमाणानां सङ्कलनम्‌ । प्रमाणत्रयवादिभ्यो इतिभ्योऽद्रेतिनां प्रमाण- 
षट्कवादिनां विशेषः शास्जान्तरप्रसिद्धस्यापि प्रमाणषट्कस्य विशिष्याइत- 
सिद्धान्तेऽप्यस्ति प्रयोजनमिति विशेषः-इति ॥ 
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द्वेतिनां तु “शाख्जयोनित्वात्‌” “तत्तु समन्वयादि”ति व्यवस्थापितस्येव 
पाञ्चरात्रविरुद्धपाशुपतादिस्म्रत्यप्रामाण्यस्य सिंहाबलोकनन्यायेन स्थूणा- 
निखनन्यायेन च समर्थनं ट्वितीयाध्यायप्रथमपादप्रथसाधिकरणारथे इत्या- 
शय: । तत्र युक्तयविरोधस्य प्रथमपादार्थेर्वं धर्मं इव ब्रह्मण्यप्युपास्यादि- 
स्वरूपे युक्तीनां स्वतन्त्रं यद्यनवसरः स्यात्‌ , तर्हि सम्भवति युक्तिविरोघे 
न ब्रह्मणि समन्वयस्याचेपः। न चेचं सम्भवति । धर्मे ब्रह्मणि चादृष्ट- 
बिधयेव फलसाधनत्वे युक्तीनां तत्रानवसरात्‌ । तढुक्तम्‌ “तत्‌ प्रमाणं 
बाद्रायणस्यानपेक्तत्वादि”ति ॥ 
देतवादेऽद्वेतवाद इव युक्तिविरोधपरिहारार्थताऽयोगः । 
अत्र ब्रह्मोपासनस्याबुष्ठानापेक्षस्य धर्मस्येव फलसाधनत्वं वदतां 
द्वेतिनां मते युक्तिविरोधशङ्काया नोस्थितिः, अवगतिपर्यन्तस्यानुष्ठानान- 
पेक्षस्य दृष्टविधयेव ज्ञानस्य मोक्षसाधनत्वे तु साक्षात्कारस्य 
“टु कमौ चित्तनाशस्य योगो ज्ञानं च राघव || 
असाध्यः कस्यचिद्‌ योगः कस्यचित्‌ तत्त्वनिणेयः ।।” 
इति वदतां योगिनां दृष्टया योगसाध्योऽपि साक्षात्कार इति स्वीका- 
रात्‌, श्रवण-मननादीनि समप्रधानानीति सिद्धान्तेऽद्टेतमतेऽपि मननेनापि 
साक्षात्कारसम्भवाश्च योगप्रभावाधीनतत्त्वसात्षात्कारवतां कंपिछ-पतअलि- 
प्रश्रृतीनां मोक्षसाधनस्वरूपनिरणृये श्रुतिसमांनयोगच्तेमं प्रामाण्यमिति शङ्का 
सम्भवतीति स्म्रतिविरोघेन शङ्का, स्मृत्यन्तरविरोधेन परिहारश्चात्र भवितु- 
महति । तत्त्वद्‌शेनो पायत्वं योगस्य साङ्ख्याद्योऽपि स्वीकुर्वेन्ति ॥ 
साङख्ययोगनिरासवेयथ्य द्वै तमते । 
असङ्गत्वं चात्मन इति साङख्य-योगयोर्वेदान्तसिद्धान्तोपष्टम्भकत्वमपि 
बतत इत्यादि भाष्य एव व्यक्तम्‌। द्वेतमते तु पाशुपतापेक्षया पाव्वरात्र- 
प्राबल्ये पाशुपतस्यावेदमूळत्वम_, पाञ्चरात्रस्यैव वेद्मूळत्वमिति सिद्धा- 
न्तात्‌, पाञशुपतस्य तन्त्रस्य सर्वजनव्यामोहनार्थस्य सौगतादिसमयवद- 
त्यन्तमेव परिग्रहानहेसथ वेदविरुद्धत्वेनाप्रामाण्यस्य सिद्धत्वादिदमधिकरणं 
बितथम्‌। पाशुपतास्तु स्वीयागमस्यापि श्रतिमूलत्वं स्वीकुवेन्ति, इति सुन्दोप- 
सुन्दन्यायेनो भयोरपि श्रुतिविरुद्धयोरप्रामाण्यमेव ।। 
पाञ्चरात्राद्यागमानां नेकान्ततः श्रतिमूलकत्वम्‌ । 


पाव्वेरात्रस्य, पाशुपतस्य वा श्रृतिमूलत्वबादः साङ्ख्य-योगयोः श्रति- 
मूल्त्ववाद इवाप्रामाणिकः । अत. एव 
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“साङ्ख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ॥ 
~ 
ज्ञानान्येतानि राजर्षे विद्धि नानामतानि वे ॥? 


इति पञ्चानामपि नानामतत्वम्‌ विरूद्वाथेत्वं वा प्रतिपाद्यते । तत्र यदि 
वेदानां पाञ्चरात्रेणेकमत्यम्‌ , तर्हि साङ्ख्य-योगयोरपि कथं न वेदिकत्वम्‌ ? 
कतेगोरवेण प्राबल्यं तु शिव-नारायणयोः प्राधान्यनियामका भावात्‌ , विष्णू- 
त्कषंप्रतिपादकानाम्‌ , शिवोत्कषप्रतिपादकानाम्‌, तदुभयकस्वरूपत्व- 
प्रतिपादकानां च श्रति-स्मृति-पुराणे-तिहासानां जागरूकत्वात्‌ , नारायणाद्‌ 
रुद्रस्येव रूद्रान्नारायणोत्पत्तिप्रतिपादकानामपि वचनानामुपनिषत्सु 
बहुशो दर्शनात्‌, प्रसिद्धासु दशोपनिषत्सु बहुश ईशेशान- 
महेश्वरादिशव्द्वद्‌ नारायणशब्दस्यादरीनात्‌ , कठवह्ीमात्रगतस्य 
“विष्णोः परमं पदमि”त्यत्र विष्णुपद्स्य पूर्वोत्तरसन्दर्भानुसारेणालिङ्गा- 
शरीरसंबिन्मात्रपरत्वात्‌ , विष्णुपुराणे ब्रह्मण्येन सुष्टयवस्थायां नारायण- 
शाब्दस्य निर्वचनात्‌ , सर्वेषामपि ब्रह्म-रुद्र-विष्णूनां तुरीयनारायणांशात्वेना- 
विशेषेण सत्यपि भेदे5भेदात्‌ , वक्ष्यमाणरीत्या पाञ्चरात्रागमानां बहूनामद्वत 
एव परमताप्पर्याच्च पाञ्चरात्रप्राबल्यानुसारेण पाशुपतनिरासेनाऽप्यौपनि 
षदाद्वेतसिद्धान्तबिरुद्धत्वेन पाञ्चरात्रस्याप्यप्रामाण्याञ्च नेद्मधिकरणं 
स्वार्थसा धकम्‌ ॥ 


वेदाविरोध एव सवेषां मतानां पौरुपेयाणां प्रामाण्यम्‌ । 


“साङणख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ।” 


इति वचनं हि तत्र प्रस्तुतानां वेदातिरिक्तानां सर्वेषां साङख्य-योग- 
पाशुपत-पाञ्रात्राणां पौरूषेयत्वस्योत्त रत्र व्यवस्थापनात्‌ , वेदेषु तदवणे 
नादू पौरुषेयत्वेन प्रामाण्यं वेदानामेव, अन्येषां तु पौरुषेयाणां यत्र वेदे- 
रविरोधः, तत्रेव प्रामाण्यमिति सूचयति, इति वेदाविरुद्धांशे प्रामाण्यं सर्वे- 
घामविशिष्टम्‌ , इति वेद्‌मुख्यतात्पयेविषये जीवस्तरूपेक्ये, जीवब्रह्मक्ये वा 
नेतेषामेकमत्यं वेदेन, इति तदंशेऽप्रामाण्यमेब सूचयति, अन्यथा कथं 
साङर्य-योगमात्रयोरप्रामाण्यम्‌? न चात्र पाञ्रात्रस्य प्राधान्यनियामकं 
किमपि लिङ्गमस्ति, पाशुमताप्राधान्यनियामकं वा । वेदार्थस्यांशतोऽ- 
विरुद्धस्य सङ्कलनं तु सवेत्राविरिष्टम्‌। कि बहुना ? सौगतसमयोऽपि “न 
हिंस्यात्‌ सचा भूतानी”ति श्रृत्यथमंशतः सङ्गृह्णाति, पाञ्चरात्राभिमतं 
यागीयहिसानिषेधमपि प्रामाणिकं मन्यते ॥ 


ब hs Does =» ला आकर्षक, 
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एतेन--साङख्यसिद्धान्तो 5पि--व्याख्यातः, इति सर्वेषामेतेषां पाञ्च- 
रात्रेण साम्यं वर्तते ॥ 


पशुयागादिहिसा “अशुद्धमिति चेन्न शब्दात” इति सूत्रेण बाद- 
रायण:, कि बहुना ? श्रीमदानन्दतीर्थ अपि तदीये भाष्ये धर्म इति विवे- 
चयन्ति, इत्यंशतोऽप्रामाण्यं पाञ्चरात्रस्य, बादरायणस्य, श्रीसदानन्दतीर्था- 
नामपि च सम्मतम्‌। पिष्टपशुयाग-पशुयागयोः कस्य धर्मत्वमिति महर्षीणां 
देयानां च विवादं प्रस्तुत्य कूमेपुराणं वेदिकानां पशुयागः, तान्त्रिकाणां 
पिष्टपशुयाग इति वेदिकावेदिकिवयचस्थितविषयं प्रामाण्यं तयोरिति ठग्रव- 
स्थापयद्वेदिकरबं पाङचरात्रस्य तस्मिन्न॑रो द्रढयति ॥ 

एतेन-- 


“साङ्ख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदारण्यकमेब च }” 


इति पाठभेदोऽपि प्रकरणान्तगेत आनुशासनिकपर्वणः--व्याख्यातः 
तत्रारण्यकपदेन पाञ्चरात्रस्य ग्रहेण वेदारण्यकयोः समाहारद्व न्द्वनिर्देशेना- 
रण्यकस्य वेदत्वम्‌, ततः एथग्‌ निर्दिष्टस्य वेदतुल्यत्वं वा ज्ञाप्यत इव | ताव- 
ता ह्येकक्रियान्बयित्वमात्रं तयोर्भवति, न तु वेदत्वम्‌ । “ज्ञानान्येतानीत्ये” 
कज्ञानान्वयस्तु “एतानी”ति समुञ्चित्य सर्बेपामनुपङ्गात्‌ साङ॑ख्यादीनामपि 
समानम्‌, न तावता साङख्यादिभ्यः पाञ्चणात्रस्य विशेष:--वेद्त्वम , 
वेदसमानयोगच्तेमं प्रामाण्यं वा पाञ्चरात्रमात्रस्य ॥ 

तत्वमसिवाक्यार्थस्येव सुख्यत्वभ्‌ । 


न हि विरुद्धयोने समाहारः; अहि-नकुलमित्यत्रापि समाहारद्वन्द्व- 
श्रवणात्‌ । मुख्यो विरोधो हिं साङख्यादीनां तत्त्वमसिमहावाक्याथे इति 
मत्बैब “नानात्मनः” इत्युक्तम्‌ | 

“साङ्ख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ।” 

इति वचने साङख्यादौ सवेत्रेक्वचननिर्देशः, वेदा इत्यत्र तु बहुबचन- 
निर्देशस्तत्त्वमसिबाक्यसेव कर्मोपासना-ज्ञानकाण्डात्मककाण्डत्रयार्थेप्रति- 
पादकत्वात्‌ , सर्षेषामपि वेदानां तत्रेव तात्पर्यांच तत्त्वमस्यादिमहावा- 
क्यार्थस्य सर्ववेद्तात्पय॑विषयत्वम भिप्रेत्येव ॥ 

पाञ्चरात्रसिद्ान्तस्यानेकरूप्यम्‌ । 


तत्र पाञ्चरात्रं ब्रह्मणो ऽभिन्ननिमित्तोपादानतां स्वाभिमतां प्रतिपादयतीति 
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श्रीभाष्यानुयायिन: । निमित्तकारणमेव ब्रह्म विषयीकरोतीति तु द्वैतिनः । 
तत्र तन्निसित्तकारणमात्रत्वं त्वेकान्ततः पाशुपता एव स्वीकुवेन्ति, यन्मतं 
“प्युरसामञ्जस्यादि”लत्र सवेंऽपि भाष्यकारा निरस्यन्ति; इति स्वसि- 
द्वान्तोपब्रहकेऽपि पाशुपते द्वतिनां विद्वेषः केवलं शिबद्रोहतात्पर्ये- 
णेब, येषां शिवोऽपि श्रीकृष्ण इब पूज्य: । चिह्ूविशेषास्तु तत्तन्मतदृष्ट्या 
बहुविधाः--पाञ्चरात्रप्रामाण्यपक्षपातिष्वपि । ट्रेतिनां तु चिह्ाानि न 
पाव्वरात्रीयाणाम्‌ , न वाऽन्येषाम्‌, किन्तु स्वसम्प्रदायमात्रसिद्धानि ।। 

न च तत्र पाञ्चरात्रं मूलम्‌ | तप्तचक्राङ्कनं तु यद्यपि साधारणो धर्मे: 
पाञ्चरात्रीयाणां सर्वेषाम्‌; तथापि स एब न धेः, किन्तु व्यवस्थित-विकल्प 
एव तत्रेति निर्णयसिन्धुः सिद्धान्तयति । पूञ्यश्रीसत्यध्यानतीथां अपि गद्ग- 
नगरे तद्धर्मत्वे निर्णयसिन्धुमेच स्मातदृष्टयापि प्रमाणीङ्कत्योपान्या- 
स्थन्‌ , अदृष्टार्थोनां तत्तन्मतसद्धानां चिह्लानां व्यवस्थितविकल्प एवेति 
हि न्यायविदः । देनन्दिनचक्काङ्कनं तु न स्मृतिसिद्धम्‌ , श्रुतिसिद्धं बा; 
अङ्कचिह्धारणनियमो वा प्रत्यहम्‌ । न चेदं पाञ्चरात्रसिद्धान्ताडुयायिना- 
मन्येषां सम्प्रदायः, सदाचारो वा ॥ 


ब्रह्म केतलनिसित्तकारणतायां पाझुपतादिनिरासायोगः । 


द्वितीयाध्यायद्वितीयपादे समयाविरोधपरे स्वतन्त्रयुक्तिमूलं केवछ- 
निमित्तकारणमात्रपराणां वेशेषिकाणां योग-पाशुपतयोः, ब्रह्मणोऽकारणत्व- 
वादिनः साङख्यस्य च निरासवत्‌ पाञ्चरात्रस्यापि निरासः किमिति 
न कियते ? पाञ्च रात्रसम्मतत्वे च तस्य कथं पातज्जलमतस्य, पाशुपतस्य 
च निरासः? 

तत्र पाशुपतं न्याय-वेशेषिकयोरप्युपलक्षणं महाभारत इति चकतुं 
शक्यते, इति पाशुपतपदोपलक्षितानां वेशेषिक-नेयायिक-पाशुपतानां 
साङ्ख्ययोगद्शैनयोश्च “साङ्ख्यं योगः पाशुपतमि”त्येवमाद्सिमयानां 
निरसनम्‌_, वेदानिरसनं च वेदव्यतिरिक्तानि, तद्वदिरुद्धानि सबाणीतराणि 
द्शेनानीति सूचयति ॥ 

पाञ्चरात्रस्यासौत्रत्वस्‌ , शाक्तमतनिरासयोगश्च । 


तत्र पाञ्भरात्रप्रामाण्यमेव यदि सुत्रकाराभिमतम्‌, तदा किमिति वाऽ- 
न्तिमाधिकरणं श्रीभाष्यमिव द्वतभाष्यमपि न पाञ्चरात्रमप्रामाण्यपरं 
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न व्याचष्टे । यदि समयविरोधपदेन तस्य न सङ्गतिः, तर्हि तदप्रामाण्य- 
परतया योजनं ट्वेतिनां कथं न सङ्गतम्‌? का वा सङ्गतिरत्र शाक्तमतनिरा- 
सस्य? न हि शाक्तं तन्त्रमपि साक्षात्‌ , उपलक्षणविधया वा वेशेषिक- 
न्याययोरिव पाशुपतादिपदेन केनाप्युपलक्ष्यते ऽत्र, इत्यप्राप्तकालं शाक्ततन्त्र- 
निरसनम्‌ । तत्र शक्तिश्चिच्छक्तिरूपा स्वयं परिणमत इति वादस्तदनित्य- 
त्वापत्त्या भास्करादिमतवत्‌ शक्तिमदधिष्ठातृस्त्रीकारं विना शाक्तिमात्र- 
स्योपादानात्वासम्भवेन, च न युक्त इत्यस्य साङख्यमतवद्वा नोस्थिति 
इति व्यथ कुद्धिकरणम्‌ ॥ 


सोन्द्येळहरी तु “दिवश्शक्तःया युक्तः” इति केवलायाश्शक्तरुपादा 
नत्वं निषेधति, इति न केवलशक्तिकारणतावादमनुमोदते, प्रत्युता६तवाद्‌ 
एब शाक्तानामपि तात्पर्यमिति विवृणुत इति तदीयाव्याख्यातरः केचने 
व्याचक्षत इत्यन्यदेतत्‌। शाक्तमतस्यात्र निराकरणमसङ्गतमिति तु 
श्रीभाष्यादयोऽप्यसिप्रयन्ति ॥ 


आगमान्तरात पाञ्चरात्रस्य विशेपादिपरीक्षा । 


सौगतं तु वेदाप्रामाण्यवादित्वादत्यन्तावह्देयं वशेषिक्रमतवदिति 
तु हृदयम्‌ स्पष्टीकरिष्यते चेदसुपरिष्टात्‌ “एतेन रिष्टापरिग्रह्या आपि 
व्याख्याता” इत्यत्र ॥ 


आप्तः प्रत्यत्ततो दृष्टवा प्रोक्तमथं कथं श्रतिः। 
पिपीलिकालिपिनिभा वारयेत्‌ सर्वगा हि ते ॥ 
इति चेदू यद्यशेषज्ञा रुद्राद्या' हरिपूर्वेकाः । 
किं नाशेषमिदं भानं ह्यभयत्र समं भवेत्‌ ॥ 
न चास्ति निश्चयस्तत्र शक्यते व्यभिचारतः। 
न चास्याव्यभिचारोऽपि हीयते मानता कचित्‌ ॥ 
निर्दोषवाक्यमूळत्वाद न च तद्यक्तिमूलता । 
वेदोक्तस्याधिकारस्य दुर्निरूपत्वतः सदा॥ 
नियमो व्यभिचारो वा नेव भाठं हि इाक्यते। 


इति ॥ 
पाञ्चरात्रप्रामाण्येऽह्ेतसिद्धान्तः । 
तस्यायमाइायः--यदुक्तं परस्य ब्रह्मणः सकलजगत्कारण- 
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त्वम्‌ „ सावेज्ञत्वादिणुणपूर्णेत्वम , निरस्तसमस्तदोषदूरत्वम्‌ , तदयु- 
क्तम्‌; पाशुपत-साङख्य-सौगताहेतादिस्मृतिविरुद्धत्वात्‌ । ता हि 
शिवप्रश्नतीनामेव जगज्जन्मकारणत्वादिक प्रतिपादयन्ति । न च 
तासामन्योऽवकाशोऽस्ति, येन प्रतीतेडर्थ तात्पर्यांभावः प्रतीयेठ, 
अन्यथा तासामप्रामाण्यापत्तिः-इति ॥ 


तन्न; पुरुषोत्तमस्य नारायणस्येव पाञ्चरात्रादिस्म्ृतिसिरखिछ- 
जगत्कारणत्वादेर्क्तत्वात्‌। तत्र पाशुपतादीनां प्रामाण्ये पाञ्- 
रात्रादीनां निरवकाइात्वेनाप्रामाण्यं स्यात्‌ । तत्रो भयो: परस्परविरो- 
घेन सुन्दोपसुन्द्न्यायेन तत्त्वमस्यादिबाक्यगतजीवन्रह्मेक्यबिरो- 
घित्वेन चाप्रामाण्यमिलद्वतिन: ॥ 


पाञ्चरात्रप्रामाण्ये पाशुपतसिद्धान्तः । 


पाशुपतास्तु-सत्यम्‌ „ श्रतिविरोधे स्मृते रप्रामाण्यम्‌, , स्मृतिद्वय- 
विरोध एकतरमात्रप्रामाण्ये कारणं श्रुसनुणृहीतत्वमेकतरस्याः, 
अपरस्यास्तद्नुगतत्वं च प्रामाण्याप्रामाण्यहदेतुः; अन्यथा ठु न 
विनिगमना । तत्र प्रामाण्या प्रामाण्ये कतुंराप्त्वानाप्तत्वनिर्णयाधीने । 
स्वतःप्रामाण्यं तु कतुराप्तत्वनिश्चये, न त्वपौरुषेयवेदवदू वाक्यत्व- 
मात्रेण; विप्रळम्भकबाक्यानामपि प्रामाण्यापत्तः । तत्र पौरुषेयत्वे 
निर्मूलश्रुतिप्रामाण्यं समूलस्मृतिविरोधे न सम्भवति; पिपी- 
लिकालिपिनिभाया अर्थज्ञानपूर्वकं विरचितत्वाभावेन प्रामाण्य- 
सन्देहात्‌ , तद्वेपरीत्य एव स्मृतीनां प्रामाण्याञ्च, इति श्रुतिवि- 
रोधोऽत्राकिञ्चित्करः, किन्त्वनादिमूलकत्व-तदभावावेव स्मृतिद्वय- 
'प्रामाण्याप्रामाण्यप्रयोजको ॥ : 

अस्तु वा स्मृत्यपेक्षया श्रुतीनां प्राबल्यम्‌ , तद्विरोधे स्मृतीनाम- 
प्रामाण्यं च; तथापि श्रुतिविरोधः, श्रुसर्थस्यासन्दिग्धत्वे विस्प- 
ष्टत्वे बा भवति, न तु वेपरीत्ये। तत्र च स्मृतयो विस्पष्टाथों:, 
श्रतयस्त्वस्पष्टार्था: । अत एव श्रुत्यथेनिणेयायेब मीमांसाविशेषाः, 
न तु स्मृत्यर्थैनिर्णयाय । स्मृतयो हि योगमहिस्ना तत्तदथं साक्षा- 
त्कृत्य स्पृतिभिरुपनिबद्धाः, श्रत्यर्थमस्पष्टमपि स्पष्टयन्ति । तदुक्तम- 

“इतिह्दास-पुराणाभ्यां वेदं समुपबृंहयेत्‌ ।।” 

इति, इति पाशुपतादिस्ुतीनां श्रतिविरोधो5किड्कित्करः, 
१३ 


॥॥॥ || 
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रत्युतासपष्टश्रुतिसूलकत्वे स्मृतीनामप्यरपष्टाथेत्वाद्शरामाण्यमेत्र 
स्यात्‌ ॥ 


एतेन--श्रतिमूलकत्वेनाभिमतानां पाञ्चरात्राणां पाशुपताय- 
पेक्षया प्राबल्यवादः--निरस्त:; उक्तरीत्या श्रतिमूल्त्वत एवप्रा- 
माण्यात्‌। पाशुपतादिस्सृतिप्रणेतारो ह्याप्ताः स्वयं स्वयोगसिद्धि 
सहिस्ना साक्षात्कृतानथांन्‌ स्वस्वागमेछु निबबन्धुः, इति तेषास- 
-प्रासाण्ये न किमपि कारणम्‌ । पाशुपतादिप्रणेतारो हि सवज्ञा 
आप्ताश्व। तत्र केचन बुद्धषेभ-कपिला भगवतो हरेरवताराः सोगत- 
.योग-साङख्यस्मृतिकर्तारः, पाशापतस्मृतिप्रणेता तु मह्दाुभवो 
रुद्रो नारायणस्यापि मूलतत्त्वम्‌ ॥ 


एतेन-— 
“पाञ्चरात्रस्य सचेस्य वक्ता नारायणः स्वयम्‌ ॥” 


इति-व्याख्यातम्‌। नारायणस्य रुद्रांशास्य रुद्रापेक्षया 5प्याप्नत- 
मत्वायोगात्‌ ; इति न साक्षाद्‌ नारायणकर्तकत्वेन पाञ्नरात्रस्य 
पाशपतापेक्तया प्राधान्यम्‌, तद्वाधकत्वं वा युक्तम्‌, इति पाशु- 
पतानुयायिनां शङ्कासमाधानाथेसिद्मधिकरणमिति ट्रृेतिनः । 
न चात्रोभयाप्रामाण्यवादिन: पूर्वेपक्षितया निर्दिष्टा इति तु 
कथान्तरम ॥ 


पाल्चरात्रस्येव मुख्य प्रामाण्यम्‌ , 
न पाशुपतादेरिति सिद्धान्ताशयः । 


सिद्धान्ताशयस्तु--पाशुपत-पाञ्चरात्रयोरुभयोर्रप स्मृतित्वेन 
साम्यं मत्वा हि पाशुपतस्य पूर्वोक्तरीत्या प्राबल्यं प्रतिपा- 
दितम्‌। तत्र चोभयोस्साम्येऽपि यदि मूलं प्रमाणं कस्याश्चन 
श्रतिः, तर्हि तस्या एव प्राबल्यम्‌_, इतरस्यास्तु दौबेल्यमिति स्वीकते 
व्यम्‌ । मूलं च तत्र यदि श्रतिः, तर्हि तत्‌ प्रबलम्‌, तत्तत्प्रत्यत्तमात्रं 
तु सम्भावितदोषं न प्रमाणतामहति ॥ 


न च सवेज्ञप्रणेतृत्वं पाशुपतस्येव नान्यस्येति युक्तम्‌- 
“कपिलो यदि सर्वेज्ञ:ः काणादो नेति का प्रमा ॥” 


इति न्यायेन सर्वेज्ञत्वस्य दुर्वचत्वात्‌ , अन्यथा “सवेज्ञस्सुगतो 
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बुद्धः” इति कोशात्‌ बुद्धसात्रस्य सर्वज्ञत्वम्‌, न रुद्रादेरपीति स्यात्‌ । 
तत्र सर्वेज्ञानां मोक्षभाक्त्वेन, तन्मूळरागद्वेषाद्यभावेन च, सत्यम्‌, 
न विप्रलिप्सा सम्भाव्यते, परं तु सवज्ञत्वं सर्वेषां तीथकराणां 
तत्तत्सम्प्रदायानुसारिभिः स्वीक्रियते, इति रुद्रासाधारणं 
सबेज्ञत्वं न सुवचम्‌ ॥ 


ज्ञानेच्छा-प्रयत्न-स्थानकरणपाटवादीन्यप्राकृतदारीरस्य न रुद्र- 
स्यापि नारायणस्येव, इति न ततोऽर्थसुपलभ्य रचयितृत्वेन सवे- 
ज्ञत्वं रूद्रमात्रस्य सम्भवति । अपटुकरणा अपि बह उपदेष्टारो 
द्यन्ते । स्वोपकार-परापकारहेतुद्शनाभावो 5पि सर्वतीथकरसाधा- 
रणः; लोकहिताथेमेव सर्वेरपि तत्तत्सात्षात्क्ृततत्त्वस्योपदेशात्‌ । 
किं बहुना? निर्दोषवेदमूलकत्वेनेव प्रामाण्यं वक्तव्यम्‌ । तत्त॒ पाशु- 
तेर्नड्रीकृतमेव, पाञ्चरात्रागमेन तु स्वीकृतम्‌ । न हि श्रतयः सवो 
अस्पष्टार्थाः पिपीलिकानिभा लिपयो वा, इति स्पष्ार्थश्रतिमूळकानि 
पाञ्चरात्रादीनि प्रमाणानि, स्वबुद्धिमात्रविजास्भताः पाशुपताद्याग- 
भास्त्वभ्रमाणम्‌ ॥ ` 


~ ~ ९ 

अधिकारसाधनसौलम्यसात्रै तु परेषामाकर्षणाथं पाशुपतेघु 

इऱ्यन्ते, इति “हेतुदशैनाच्चे”ति न्यायेनापि पाशुपताद्यागमाना- 
मभ्रामाण्यम्‌-इति ॥ 


तदिदं यदि श्रत्यसूळपाशुपतमताप्रामाण्यनिरासार्थम्‌ , तर्हि स्वागतम्‌ । 
भ्रत्यविरुद्धागमप्रामाण्यं त्ननेनेवाधिकरणसिद्धन्यायेन सिद्धयतीति 
रिवार्कमणिदीपिकाऽपि निष्कषेयति । अयमेव न्यायः श्रतिविरुद्धे पाम्व- 
रात्रेऽपीत्यपि शिवार्कमणिदीपिका विशदयति । अद्वतिनां तु पाञ्चरात्रम्‌ , 
शेबागमः, साङख्यम्‌ , योगो वा सवेमपि श्रस्यविरुद्धांशे प्रमाणम्‌ तद्विरुद्धेखु 
तु न॑ प्रभाणम , अत एव ॥ 
“ज्ञानान्येतानि राजर्षे विद्धि नानामतानि वे |” 


इत्यधिकारिभेदेन सर्वेषां श्रेयोह्देतुत्वमनुमन्यते तत्रात्यन्ताशक्तान्‌ , 
तत्तच्छास्त्रमात्राधिकारिणः, वेदिककर्मानधिकारिणो बोहिश्याधिकारसा- 
धनसौलभ्योपदेशो हितेच्छयाऽशक्तानामपि शक्त थनुगुणम्‌ , 
आपद्धमेतया वा न विरुध्यते, सुख्य-गौणापद्धमभेदो वाऽत्र। 
अशक्तानधिकृत्य शास्त्रे खलु स्वल्पप्रायश्चित्तविधयो धमेशास्त्रेष 
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बहुर्शो हृश्यभ्ते । कळी पराशरस्मृतेरेव प्रामाण्यमिति वचनमंशक्तबिषये 
घ्रायरचित्तसङकोचाद्यभिम्रायेणेति पाराशरमाधषीये तदुपोद्घाते माघ- 
वाचार्यी बिशद्यति ॥ 


अतो न साधनसङकोचविकासादिकमधिकारिसेदेनाप्रामाण्यस्य, 
प्रामाण्यस्य वा गमकम्‌। अन्यथा कलो पराशरस्मृतेरप्रामाण्यमिति भहती 
विनष्टिरापद्मते । “कतारं तु कलौ युगे वजेयेत इति पतितसंसर्गस्य महा- 
पातकत्बं निवारयन्ती पराशारस्म्ृतियंद्यप्रमाणम्‌ , तर्हि महापातकिव्यतिरि- 
क्तम्लेच्छ।बासादिसंसर्गदूषिताः शुद्धात्मानो महात्मनोऽपि दुळँभाः स्युः॥ 

'वप्तचक्ाङ्कनमात्रेण सर्वपापनिहरणमिति साधनाधिकारसौल'भ्योपदे- 
शो द्वैतिनां पाञ्चरात्रानुयायिनामपि प्रसिद्ध एव । सबेथा त्वपराणि 
चत्वारि ज्ञानानि यथासम्भवमधिकारिभेदेन वेदाविरुद्धांशो प्रमाणानि 
तत्तत्सम्प्रदायानुसारेण रक्ष्यमाणानि श्रेयस एव भवन्ति ॥ 

श्र त्यविरोधे सर्वागमप्राम।ण्यमद्वेतद्ने । 


बेदिकमद्वेतद्शन तु यथासम्भव तत्तद्धिकारिदृष्ट था सर्वागमानां कर्मो 
पासनादिविषये व्यावहारिकम्‌, पारमार्थिकम्‌ त्वद्टेततत्त्वे तत्त्वमस्यादि- 
मह्दावाक्यारथे, जीवात्मेक्यमात्रे, सुख्यं बा प्रामाण्यमधिगमयत्‌ वेदाविरू- 
द्वांशानागमाम्‌ तत्तत्सम्प्रदायानुसारेण प्रमाणं समर्थयञ्च सर्वागमानुपम- 
दकम्‌, किं बहुना ? यथाधिकारं वेदमल्सवदर्शनसंरक्षकं च सर्वेदर्शनमूध 
न्यतामहेति । इदमेवाभिप्रेत्योक्तम्‌ , अद्वेतदर्शनं सर्वेषु दशनेषु दर्शनीय- 
तमं दशेनम्‌- इति ॥ 
सवेथा त्वद्टेतिनामधिक्रणशरीरमात्रं ट्वेतिभिरपि नासह्यम्‌ , न वात्र 
पाञ्चरात्रविरोधेन पाशपतस्येवाट्टेतस्याप्रामाण्यं शास्त्रयो नित्वसमन्वयाधिकरः 
णनिर्धारितमत्र सिंद्दावळोकन्यायेनापि निरस्यम्‌ , अधिकं पाञ्चरात्राधि- 
करणे परिशिष्यते ॥ 


॥ इति स्मृत्यधिकरणभ्‌ ॥ 
पणा 


$ ओं छै 
है अथ द्वितीयाध्यायस्य प्रथमः पादः छै 
॥ स्मृत्यधिकरणम्‌ ॥ 


॥ स्मृत्यनवक्राशदोषप्रसङ्गादिति 
धेन्नान्यस्सृत्यनवकाश्चदोषप्रसङ्गात्‌ ॥ 
द्वितीयाध्यायार्थसंग्रहः । 


अस्याध्यायस्याविरोधाध्याय इति नाम सम्प्रतिपन्नम्‌ तत्र प्रथमेऽ- 
ध्याये वेदान्तसमानयोगच्तेमं प्रामाण्यं साङख्यादिस्मृतीनाम्‌ , तदीयन्या- 
यानां चाशङ्कय निरस्यते । द्वितीये पादे स्वतन्त्रानुमानस्य श्रत्यविरोघेन 
नयनमाश्रित्य प्रवृत्तानां साङख्यादीनां तदीयानुमानस्य सप्रतिपक्षोपपाद्‌- 
नेन साङ्ख्य-वेशेषिकादीनाम्‌ , वेदाप्रामाण्यवादिनां च युक्तथेव तदीयः 
युक्तिनिरासेन वेदान्तप्राबल्यं समथ्येते ॥ 

प्रथमेऽपि पादेऽशांतो युक्तिविरोधपरिह्दारेऽपि तत्र वेदान्त॑वाक्यस्यं 
स्सृतिविरोधाविरोधचिन्ताऽपि वर्तते । वेदान्तवाक्यान्यनबष्टभ्य स्वतन्त्रः 
युक्तीनामेच परस्परं विरोधपरिहारेण समन्वयव्यवस्थेति विशेष इत्यद्वेत- 
प्रक्रिया । द्वेतिनां तु युक्तिविरोधाभावः प्राधान्येन, समयविरोधाभावश्च 
प्राधान्येन द्वितीयप्रथम-ह्वितीयपादार्थः ॥ 

तत्राद्वेतसिद्धान्ते वेदान्तानां सम्यगज्ञानपर्यंवसायित्वात्‌ , तस्य च 
योगादिमहदिम्ना वेदान्तनिरपेक्ष्साधनवशादपि सम्भवात्‌ तस्मूलकस्मृति- 
बिरोधेन समन्बयमाक्षिप्य स्म्रृत्यन्तरविरोधेन परिहारः क्रियते । तत्रोभयो- 
रपि स्मृत्योबोध्य-जाधकभावमापन्नयोवेदान्तेनाविरोघसमर्थनमेब लक्ष्यम्‌, 
न तु वेदान्तप्रामाण्यं लक्ष्यम्‌ । द्वितीयपादेन तु स्वतन्त्रयुक्तिवि रुद्धार्थे 
वेदाप्रामाण्यनिरसनम्‌ ॥ 

प्रथभाधिकरणाथैः । 

तत्र प्रथमाधिकरणं साङ्ख्यस्मृतिविरोधेनाक्षिप्तस्य चेदान्तानां 
ब्रह्मिणि समन्वयस्येक्षत्यधिकरणन्यायेन साधितस्याधिक्राशङ्कया सिहा- 
बछोकनम्यायेन पुनराक्तिप्य स्थूणानिखनन्यायेन समर्थनार्थमिति बिवेकः । 
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जल्प-वितण्डादिहेत्वाभासानामद्वेताभिमतमि्यात्वलरण्डनेऽस्ति महा- 
नुपयोग इति ट्वेतिनः, अद्वेतिनोऽपि स्वसिद्धान्ते हेत्वाभासानामप्रसरेऽपि 
पराभिमतभप्रपञ्चसत्यत्वानुमाने तेषां ब्रह्मजिज्ञासायाम्‌, विशिष्य च 
समन्वयाविरोधाध्याये, युक्तयविरोधपादे चात्र प्रमाणाप्रभाणजिज्ञासा, 
तत्रापि शाख्नसम्मततत्तहृक्तणस्वरूपसङख्यासम्बन्धि सर्व सङ्गतम्‌ ॥ 


न च तत्राध्यायसङ्गतिः, पादसङ्गतिः, वेदानुसतस्य्रतिग्रामाण्यमीभां- 
सानन्तरमधिकरणसङ्गतिबा समस्ति, अद्वंतमते तु साङख्यस्यृत्यप्रामा- 
ण्येऽपि वेद्वदेब साक्षास्कारपर्यंबसायिषु प्रमाणेषु ब्रह्मसाक्षास्कारहेतुतया 
सननस्यापि प्रधान्येन विनियोगादू युक्तिप्राघान्यवादसाश्ित्य विचारस्या- 
प्यस्ति सङ्गतिः, इति पूर्वाधिकरणसिद्धान्तस्य युत्तिमवष्टभ्योत्थानादात्ते- 
पसङ्कतिरस्याधिकरणस्य, समन्वयबिरोधपरिद्दाराद्‌ युक्तिसवष्टभ्येव 
प्रसक्तस्य तस्याचेपस्य निरसनादस्ति पादाध्यायसङ्गतिरपि । सर्वथा तु 
ट्वेतिनोऽत्राट्टेतसिद्धान्तादुसारेण पूर्वपक्षम्‌, सिद्धान्तं वा नाक्षिपन्ति- 
इत्यद्वेतसिद्धान्ताच्तेपपरिहारमात्रं लक्षयतोऽस्य निबन्धस्य नात्र कर्तव्य 
किमप्यवशिष्यते, तथाप्येतद्धिकरणपरीक्षा मात्रयाऽत्र प्रस्तूयते ॥ 


न विलक्षणत्वसूत्रह तभाष्यपरीक्षा । 


(न्‌ विलक्षणत्वादस्य तथात्वं इति च शब्दात?” इति सूत्रस्य द्वेतभा- 
ब्यमेवम-श्रतेः, तदनुसारिस्मृतेश्चाप्रामाण्यकारणाभावात्‌ नाप्रामाण्यम्‌ ; 
विळक्षणत्वात्‌ = नित्यत्वात्‌ , निर्दोषत्वात्‌ । स्वतस्तु प्रामाण्यम्‌} “न चक्लुने 
शरोत्रं न तरको न स्मृतिर्वेदा एवेनं गमयन्ती”ति “वाचा विरूपनित्यये”ति 
च श्रती तावत्मामाण्यं समथेयत: ॥ 


अस्योपबुंहणमनुव्याख्यानादिकम्‌ । तत्र॒ सूत्रद्व्यात्मकमधिकरणम्‌ | 
“उश्यते” लु इति शुणसूत्रमस्याधिकरणस्य । अद्वेतसिद्धान्ते तु प्रथससूत्रो- 
क्ताचेतनकारणवादिनः साङख्यस्येन पुनराक्षेपपरिहाराथतापराणि ( १ ) 
अभिमानिव्यपदेशास्ठु विशेषानुगतिभ्याम्‌ (२) इदृहयते तु (३) 
असदिति चेन्न प्रतिषेधमात्रत्वात्‌ ( ४ ) अपीतौ तद्त्‌ प्रसङ्गादसमञ्जस्यम्‌ 
(५) न तु दृष्टान्तभावात्‌ (६) स्वपक्षदोषाञ्च ( ७ ) तकाप्रतिष्ठाना- 
दप्यन्यथा5प्यनुमेयमिति चेदेवमप्यविमोत्तप्रसङ्ग, इति सप्त सूत्राणि "न 
बिळक्षणत्वाःिकरणस्य गुणसूत्राणि, इत्यष्टसूत्रमिदमधघिकरणम्‌ ॥ 

“तत्र द्वेतमते “दृयते तु” इति न विलक्षणत्वाद्तिसु त्रानन्तरमः 
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धिकम्‌ । अद्वेतसिद्धान्ते तु सर्वेषां सूत्राणामेकाधिकरणत्वात्‌ “श्यते तु” 
इत्येकमेव सूत्रम्‌ ॥ 


अपरोऽयं विशेष:--यद्‌ ट्वेतसिद्धान्ते--“अभिमानिव्यपदेशसतु विशे- 
षानुगतिभ्याम्‌” “हृह्यते तु” इति सूत्रद्वयात्मकमपरमधिकरणम्‌। अन्यञ्च 
(१) असदिति चेन्न प्रतिषेधसात्रत्वात्‌ (२) अपीतो तद्वत्‌ प्रसङ्गाद्समञ्ज- 
सम्‌ (३) न तु दृष्टान्तभावात्‌ (४ ) स्वपत्तदोषाञ्च ( ५ ) तर्कात्रति- 
ष्टानादप्यन्यथाप्यनुमेयमिति चेदेवमप्यविमोत्चप्रसङ्ग: (६) एतेन शिष्टा 
अपरिग्रह्म अपि व्याख्याता:--इति षट्सूत्रामकमधिकरणम्‌--इति ॥ 


अन्रान्तिमम-“शिष्टा अपरिग्रहा अपि” पाठान्तरेण पठ्यमानं सूत्र 
त्वसदधिकरणस्य शुणसुत्रम्‌। अद्वेते तु--“एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि व्या- 
ख््चताः” इति सूत्रपाठः, प्रथगेकमधिकरणं च तत्सूत्रमात्रम्‌। मतद्वयस्यापि 
निष्कर्षस्त्वत्र “न चिळक्षणत्वादि” त्यारभ्य “तकांप्रतिष्ठानादि”त्यन्तं साङख्य- 
मतनिराकरणमेकमधिकरणम्‌, अपरं तु रिष्टापरिग्रहाधिकरणमित्यधिक- 
रणद्वयम्‌। द्वेतदृष्टया त्वत्र पूर्वोक्तविधयाऽधिकरणत्रयम्‌ । तत्र सुत्रद्मय- 
विषये वक्तव्यं पूर्वमे वोक्तम्‌॥। 

“अभिमानिव्यपदेशास्तु विशेषानुगतिभ्याम “दृश्यते च” इतिं 
सूत्रद्नयेनो भयत्र “मृदन्रवीत्‌” इत्यादौ मृदादीना चेतनधमंव्यपदेशो 
सृदभिमानिदेवताभिप्रायेणेत्येव । तथापि, चेतनकारणत्ववादोपष्टम्भकत्व- 
मप्यद्वेतमते, तेनाप्रामाण्योपपाद्‌नं द्वेतमत इति विशेषः। अधिकरणभेद्‌- 
स्त्वत्राकि्िस्करः; स्वतन्त्राधिकरणन्यायस्यात्रासाधनत्वात्‌ ।। 


अभिमानिव्यपदेशसूत्रवेयथ्यं द्वेतवा दे । 


तत्र “अचेतनेऽथेनिबन्धनात्‌”इति पूर्वेमीमांसागतार्थवादन्यायेकदेश- 
कुततत्परिग्रहप्रकारभेदानवादमात्रम्‌. , इति यदि वेदप्रामाण्योपपादक- 
त्वमेवास्य युक्तार्मात मन्यते, तह्येत्रैकाधकरण्यमेव, अद्वेत॑ तु“ अर्थ- 
वादाधिकरणन्यायस्यात्रानुसन्धाने, तत एव सिद्धत्वान्नात्र एथग- 
धिकरणरचना युक्ता; प्रमाणपादसङ्गतस्य तस्य प्रमेयाविरोधप्रकरणेऽसङ्ग- 
तत्वात्‌, , शास्त्रयो नित्वसूत्रगुणसुत्रतयेवाऽस्याधिकरणद्टयस्यापि सङ्गतत्वाञ्च, 
इति न विलक्षणत्वसूत्रगुणसूत्रेरेकाथ्यमेवात्र युक्तमित्यभिम्रेति ॥ 
वस्तुतस्त्वानन्द्मयाधिकरणे सर्वेषां पदानां भूत-तदभिमानि-देहान्तर्यासि- 
रूपा्थेचतुष्टयपरत्वव्यवस्थापनातू , “शास्त्रदृष्टया तूपदेशो वामदेववतू ”, 
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इत्यत्न सर्वेषां. पदानामन्तयाोसिपरत्वव्यवस्थापनात्‌ , प्रकृत्यधिकरणेन 
सर्वेषां स्त्रीलिङ्गानां परमात्मन्येन मुख्यरूपे समन्वयस्य सिद्धान्तितत्वा- 
छ्चेद्सधिकरणं व्यर्थम्‌ ॥ 


न हि पूर्वतन्त्र इवात्र सर्वेषां पदानां चातुण्थ्यबादे द्वैतसिद्धान्त- 
सिद्धे “अचेतनेऽथनिबन्धनादि”तिशङ्गाया उत्थितिरपि, येन तत्परिहा- 
रोऽत्र | अनुव्याख्यानमपि-- 


“याळरूढिं विनेवापि विद्वद्रढिसमाश्रयात्‌ । 
तत्तन्नामान एवेते तत्तद्वस्वभिमानिन: |”? 
“सन्ति .-तेषामशेषेण शक्तिरन्येभ्य उच्यते ॥ 
व्याप्तिश्चोक्तानुमानेन दृश्यते चाधिकारिसिः । 
शास्त्रोक्तवस्तुनरचेब व्युत्पत्तिः शास्त्रलिङ्गतः ।।” 


इत्यादि समन्याध्यायलिङ्गमेवात्र सङ्गृह्णाति, इति बितथमिदमधिकरणं 
नबिलक्षणत्वाधिकरणस्य प्रथमाधिकरणत्वेऽपि। विशिष्य तु समन्वयाध्याय 
एवास्य सङ्गतिः ॥ 


यत्तु—अ्रदाद्यचेतनाभिमानिनः सदेहा एव पिशाचादिंवदन्तर्हितां 
एव तत्राधिषिताः; तेषामेव वक्तत्वम्‌; शास््रप्रामाण्यात्‌ , तदधीनार्थापत्ति- 
प्रमाणाच्च--इति, तदिदं सृदाद्य धिष्ठातृत्वातिरिक्तसशरीरत्वे प्रमाणाभावात्‌ , 
शा्नप्रामाण्येन मृदाद्धिष्ठानमात्रेण वागाद्यभावेऽपि वक्तृत्वेन वाक्यो 
पपत्तेः सम्भवाच्च न साम्प्रतम्‌। सर्वथा ठु मदाद्यचेतनत्वे न विवादः, 
इति न सव चेतनम्‌, इति बिलक्तणत्वशङ्कोपपादकत्वमस्य सूत्रस्य । 
“दृश्यते तु” इति तु तत्परिहारपरसिद्धान्तसूत्रमित्यद्वेताशयः ॥ 

द्वितीयाधिकरणे मतद्टयाभिप्रेताधिकरणविभागः । 

यद्यत्र प्रधानकारणवाद्निरासपरतयाऽधिकाशङ्कयोक्तसूत्राणां नय- 
नम्‌, नास्माक्र तत्र विप्रतिपत्तिः । “असदिति चेन्न प्रतिषेधमात्रत्वात” 
इत्यादि “एतेन शिष्टा अपरिग्रहाः” इत्येतत्पर्यन्तमेकमधिकरणं द्वैतिनां 
दृष्टया । तत्र अन्तिमसूत्राधिकरणांशे वक्तव्य यथावसरं वर्णेयिष्यते ॥ 

इदं तुरीयमधिकरणं द्वेतदृष्टया, अद्टेतिनां तु शिष्टापरिग्रहबजं सर्वाणि 
सूत्राणि द्वितीयाधिकरणस्येव गुणसूत्राणि, शिष्टापरिम्रहसूत्रै तु स्वतन्त्रं ठुती- 
यमधिकरणमिति विभागः । तत्राभावकारणतावादूनिरासपराण्यन्तिस- 
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बर्जम, अन्तिमं तु तदतिरिक्तजीवप्रधानादिनिराकरणपरम्‌ ॥ शश्‍्कसत्पदं न 
शून्यपरम्‌ ; अभावकारणत्वनिरासपरत्वात्‌ । तत्राभावस्य कर्तृत्वमादाय पूवे- 
पक्ष्‌:, ईश्वरकर्तृत्वं बिनेव स्वयमेव सर्वेपासुत्पत्त्येति विशेष: ॥ 
अट्ट तरीत्यो'काधिकरणप्रयोजनम्‌ । 

अद्वेते तु यदि विल्क्षणं ब्रह्म जगतः कारणम्‌ , तहि तट्विलक्तणस्य 
जगतोऽसन्त्वं न कथसिति शङ्कापरिहारार्थं तत्‌ । तेन च स्वतोऽपि सद्मात्मना 
प्रतीतिर्वेतेते, स्वरूपतोऽसर्वमात्रं वाऽसत्त्वव्यपदेशमात्रम्‌। अत एव प्रागु- 
त्पत्तेः “सदेव सोम्येद्‌मि”ति सामानाधिकरण्यम्‌ । इममेवाधिकरणन्याय- 
माश्रित्य परस्पराध्यासेऽप्यधिष्टानसंसर्गमात्राध्यासः, न त्वारोप्यस्येवा- 
घिष्ठानस्यापि स्वरूपतोऽप्यध्यास इति सिद्धान्तः । अभावकारणतावादस्लु 
प्रधानादिकारणवाद इव कथमपि न श्रत्यनुग्रहीत:, “अस देवेदमि”त्यसत्पदं 
न परमात्मपरसिति प्रथमाध्याय एव गतम्‌। असत्पदं हि धमिपरं नाभा- 
वरूपधमपरम ।। 


०, 
द्वे तिनासद्द तवादेऽधिष्टानस्यापि स्वरूपाध्यासवादनिरास: । 


न चास्मिन्‌ प्रसङ्गेऽट्रेतसिद्धान्तस्य, विमर्शनम्‌, निरसनं वा दवेत भाष्ये, 
सुधायां वा । यद्यपि प्रथमे पादे रूप्यादीनामपि संसर्गमात्राध्यास एव स्या- 
दित्युक्तम्‌, एवमधिष्टानस्यापि स्वरूपाध्यास एवाद्वेतवादे स्वीकृतमिति 
च, परं तु नेदं सूत्रसंमतमपीत्यट्टेतभाष्यतोऽवगम्यते, इत्यधिष्ठानस्यापि 
स्वरूपाध्यासवादो न सूत्र-भाष्यादिसम्मत इति पूर्वोक्तमत्राप्यनुसन्धेयम्‌॥। 

इश्वरस्वरूपबोधकेषु वाक्येषु सत्सु तस्यैचाभावसाधनमनुमानेन न 
युक्तम्‌ ॥ 

अभावकारणतानिरासपरतयोक्ताधिकरणयोजनपरीक्षा । 


वस्तुतस्तुअभाववत्‌ ईश्वरोऽपि वर्तत इति कृत्वा यदि पूर्वपक्षः, 
तदानीमीश्वरस्या भावत्वे न प्रतिषेधमात्रत्वेन सिद्धान्तोपपत्तिः, तेनाभावा- 
तिरिक्तसाधनात्‌। अभावस्येश्वरव्यतिरिक्तस्य सत्त्वे तु तस्य भावत्वे च 
कार्येतादशायां कायेस्य भावत्वेन, कारणस्याऽपि सृष्टयादौ सतः तेनेब 
हेतुना कथं नेश्वरस्यवानुमानम्‌ ? तदतिरिक्तेश्वरानङ्गीकारमादाय पूर्वेपत्ते 
“अपीतौ तद्वत्‌ प्रसङ्गादसमञ्जसमि”ति कथमीःश्वराभावः प्रस्जनमहति ? 
तस्य पूर्वेपक्षिणो ऽभिमतत्वात्‌॥ 

न चास्य निबन्धस्याद्वेतखण्डनांशनिरसनं विन।ऽन्यह्च्यम्‌; तथाप्यः 
सत्पद्प्रयोगमात्रांशेडद्वेतिनां सिद्धान्तोऽत्रासाधारणो वर्तेत इति सूचन- 
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प्रसङ्ग किञ्चिदत्र निवेदितम्‌। अद्वेतमतनिरसन॑ तु नात्र बिशेषत:-- 
“तकोप्रतिष्ठानादि”ति सूत्रं वर्जेयिस्वापि । 

अथात्र तर्कोप्रतिष्टानादिति सूत्रभाष्यपरीक्षा । 

तत्र केवळयुक्तीनां श्रतिवाधिकानां न व्यवस्थेत्यद्ठतभाष्यम्‌। 

इर तिनस्तु श्रतिमूळत्वे युक्तीनामप्यस्ति प्रामाण्यमित्यत्र वदन्ति । 
नात्र लेशतोडप्यद्व तसिद्धान्तस्य विरोधः, किन्त्वानुकूल्यमेवेति जन्माद्य- 
धिकरणादौ भाष्य एव व्यक्तम्‌ । केवळयुक्तिप्राबल्यबादो न युक्त 
इत्येवाद्टेतसिद्धान्ताद्‌ नात्र परसिद्ध।न्ते विप्रतिपत्तिः ॥ 

“शिश अपरिग्रह” इति सुत्रपाठमेदपरीक्षा । 


एतेन--“शिष्टा अपरिग्रह व्याख्याताः” इति पाठभेदः, अद्वेतसिद्धान्त- 
निरसनं च किञ्चिदिव समालोचनमहति । तत्रा द्वेत भाष्यम-एतेन--प्रक्ृतेन 
प्रधानकारणवादनिराकरणेन शिष्टे:--मनु-व्यास-प्रभ्नतिभि: केनचिदंशेना- 
प्यपरिगृहीता येऽण्वादिकारणवादाः, तेऽपि प्रतिषिद्धतया व्याख्याताः; 
परमगम्भीरस्य जगरकारणस्य तकोनवगाह्यत्वात, तर्कस्याप्रतिष्टितत्वात्‌ , 
'अन्यथाऽनुमानेऽविमोक्षात्‌ , आगमविरोधाच---इति ॥ 
यत्त-साङख्यादपि वेरोषिकादेरतिदायेन शिष्टाग्रहीतत्वम , 
तदतीव विरुद्धम्‌; साङख्यस्य निरीश्वरत्वात्‌ , वेशेषिका देस्तु 
सेश्‍्वरत्वादू बेपरीत्यस्येबोचितत्वात्‌ । इह्‌ हि जगर्कारणसवे विप्रति- 
पत्तयो निरस्यन्ते-तत्र साङख्यो ब्रह्मन नाभ्युपति, कुतस्तदीयं 
जगत्कारणत्वम्‌? इत्यतिशयेन वेदान्तवादबिरोधित्वात्‌ शिष्टापरि 
गृहीतः । वेशेषिकादिर्तु ब्रह्म, तन्निमित्तत्वं चाङ्गीक्ृत्योपादानता- 
मात्रं नाङ्गीकुरुते, इतीषदविरोधित्वादीपच्िष्टापरिगृहीत इत्यु 
क्तम्‌ । सत्कायंवादित्वादिकं तु प्रक्ृतासङ्गतम्‌ ; अन्यथा यागीयहि 
सानिषेधादिना:विपरिवते: स्यात्‌। वेदसंवाद्बाहुल्यं तु न साङख्य; 
तत्त्वानामत्रापरिच्छेदात्‌ । अतः . दिष्टाः निराक्वततयाऽभावका- 
रणतायाः--जीव-प्रधानाऽसत्काळस्वभाववादा निरस्यन्त इति ठ्या- 
ख्यानमेवात्र युक्तम---इति ॥ 
दिष्टापरिम्रहाधिकरणस्स प्रधानजीवादि- 
कारणतानिरासे न तात्पर्यम्‌ , 
किन्तु परमाणुकारणतानिरास एव । 
तत्राभावकारणतावादो यत्रेश्‍वरो नास्तीति वादः, सन्नपीश्वरोऽकारणम्‌ ; 
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अभावस्य भावत्वेन विरोधश्चेति द्वेतवादिमात्रपरिकल्पित: कुत्राप्यप्रसिद्ध: । 
तदपेक्षयोत्तसत्व॑ सर्वेषामपि प्रधान-जीबासत्कालादिवादानां वेत, 
इत्यभावकारणवादनिरासेन तेषां निरस्तत्ववर्णनापेक्षया शिष्टपदान्तगेत- 
प्रधानकारणवादनिरासेना भावकारणतावादस्य निरासो5र्थसिद्धो वर्णेयितु 
शक्यते, इति न विलक्षणत्बसूत्रमारभ्येतत्त्राचीनसूत्रपर्यन्तं प्रधानकार- 
णतानिरासपरतया योजनमेवाहेति, इति व्याख्यातेषु सर्वेषु सूत्रेषु 
स्वमनोरथमात्रकल्पिताभाबकारणतावाद्स्यापि तस्याप्यचेतनत्वाविरेषात्‌ , 
परमगम्भीरस्य जगस्कारणस्याभावरूपत्वस्य तकोनवगाह्यत्वात्‌ , आगम- 
विरोधाञ्चातिदेशोनेव निरासो भवति, इत्यभावकारणतापेक्षयाऽतिशयेन 
हीनत्व॑ जीव-प्रधानादिकारणतादीनां न सम्भवति ॥ 


तत्र यदि निरस्यानामतिशयेन हीनत्वमतिदेशेन न विबक्तितम_, किन्स्व- 
धिकरणसिद्वान्तन्यायविषयत्मात्रे तात्पयेम्‌ ; सर्वेषामपरेषां कारणवादानां 
निरस्यत्वोपसंहारसूचनमात्रमुदिष्टम्‌ , तर्हि प्रधानकारणवादापेक्षया, न्यूनत्वा- 
भावेऽप्यतिदेशमातेण काञ्चनाधिकाशाङ्कामाश्रित्य प्रधानक्रारणवादनिरासेन 
परमाणुकारणवादो निरस्यत इति वक्तुं शक्यत इति कृत्वाऽणुवादनिरा- 
सोऽत्रेति बकतुं सुबचम्‌॥ 
परमाणुवादः सत्रपिक्षया हीन इति शङ्कापरीक्षा । 


अधिकाशङ्का त्वनुमानेनान्ततो निमित्तकारणस्येश्वरस्य स्वीकारात्‌ तस्य 
कर्थं निरास इति । परिहारस्तु--स्म्रुयनवकाशदोषप्रसङ्गादि”ति सुत्रनि- 
दिंष्टासु स्सृतिषु केनापि काणादादिसूत्राणामनज्गीकाराद्‌ जडरूपात्मवादात्‌, 
वेदस्य, किं बहुना? झाब्दमात्रप्रामाण्यानङ्गीकारात्‌, कुत्रचनाणुशब्दमात्र- 
स्याणोरणीयानित्यादौ परमात्मतत्त्वपरस्य परमाणुपरत्वाभावात्‌ , आनु- 
मानिकमात्रस्येश्वरे दुस्साधत्वस्य सवेसम्मतत्वात्‌, अणोरप्रत्यत्षस्य मृदू घट 
इति सामानाधिकरण्यायोगेन प्रतीत्ययोगेन तदनुवेधप्रयोजकोपादानत्वा- ` 
स्वीकारात्‌ ; कथञ्चनासत्पदेन कारणवाक्येषु प्राधान्येनाजुलेखात्‌ , 
आत्मासङ्गत्व-चेतनत्व-तञज्ञानसाधनादीनां कस्याप्यंशस्य वेदेषु, स्मृतिषु 
वानुपलम्भाच्च प्रधानवादापेक्षयाऽतिशयेन हीनत्वमवश्यं स्वीकते व्यम्‌ ॥ 

देतमतेऽप्पणुकारणतानिरास इति वक्तव्यम्‌ । 


तत्र द्वेतमते5प्यणुकारणतावादो न सम्मतः, न वेश्वरस्य निमित्तकारण- 
त्वमपि स्वाभिमतेश्वरशक्तिद्वारकं वेशेषिकेमेन्यते; अन्यथा निमित्तकारण- 





९०८ न्यायसुधापरीक्षा 


त्वमात्रेण परमाणुकारणवा देनेकमत्यात्‌ योग-पाशुपतदशैनाभ्यां किमपर्रा- 
द्वम्‌? यदि नारायणपरमास्मतावादोऽणुवादिनां न विरूद्धः, तहींदं विवि- 
च्यताम्‌--किमनुमानसाध्यं कारणस्य नारायणशब्दवाच्यस्वमपि ? यद्योम , 


तहि श्रत्येकगम्यत्वाविरोधः ? तदीयतर्काध्रतिष्टानसूत्रनयेन परमाणुकारण- 


वाद्‌ एब समर्थितः स्यात्‌ , इष्टापत्तौ तु मायाशक्तिपरिणामितावादादयः 
सवेऽप्यस्तमि युः ।। 


प्रधानवादस्याणुतादापेक्षयोत्कर्ष एव, न हीनत्वम्‌ । 


परमाणुकारणवादाभिमतापेक्षया बाहुल्यस्य साङख्यतत्त्वानां श्रृतिषु 
दशेनमपि तस्य परमाणुवादापेक्तयोस्कर्षे कारणम्‌ | “पञ्च पञ्च- 
जना” इति तु तदीयतत्त्वानां सङ्ख्यानमपि वेदे वर्तते, इति साङ्ख्या 
मन्यन्ते, एवं प्रक्ृतिपदवाच्यत्वात्‌ प्रधानस्य प्रघानपरिणासितावादोऽपि 
श्रुतिषु वतते, असङ्गचिद्रूपत्व-व्यापकत्वाद्योऽपि साङख्याभिमताः 
श्रुतिषूपलभ्यन्ते ॥ 

इद्मेवात्रानुयुञ्यते--““एतेन शिष्टा अपरिग्रहाः”” इति सूत्रेण परमाणुका- 
रणवादोऽपि निरस्तो वा, न वेति । यद्यायः, तर्हि व्ृथाऽयं स्नुषायाः केवलं 
भिक्षादानाधिकारानपेधः। यद्‌ न परमाणुकारणवादो निरस्यते, तद्वदेव 
जीवस्वरूपाचेतनत्व-व्यापक्रत्वाद्यः, साधर्म्य-वेधम्यंज्ञानतत्त्वज्ञानोपायता, 
असत्कायेबाद:, आरम्भवादो वा, समवायादिस्वीकारः; स्मृत्यप्रामाण्य- 
बादादिकम्‌_, शब्दाप्रामाण्यबादः, अन्ये च तदीया एव द्वेतिनामप्यभिमता 
इत्यापत्त्या पाञ्चरात्रादिप्रामाण्यस्वाकार:, तद्वलेनेच परमात्मतत्त्व-तउज्ञा- 
नसाधनत्वादिव्यवस्था, अन्यच्च सवे द्वेतिनां समूलमुच्छियेत । सर्वथा तु 
बेदाप्रामाण्यवाद्‌ः, श्रृति-स्मृति-पुराणेतिहास-धमंशास्तरादिविद्यास्थानः धमे- 
स्थानाद्यस्वीकारश्च वशेषिकमते, तद्विप्रतिषेधस्तु द्वेताद्वेतमतयोरुभयोरपि, 
इति तन्निरास एवात्र विषय: ॥ 


न हि ते तदीयया प्रक्रियया नि्ज्ञानवन्तमीश्वरं चेतनमनुमातु- 
मीशते। कुलालादयो हि स्वयमचेतना आगन्तुकज्ञानेनेब चेतना निमित्त- 
कारणतयोपळभ्यन्ते, इति कुलालादिृष्टान्तेन नित्यज्ञाननत ईश्वरस्य 
कथमनुमानम्‌ ? ज्ञानशब्दवाच्यस्य स्वरूपज्ञानस्य नित्यस्य तन्मते दृष्टान्तेन 
साधनासम्भवात्‌ , इलनुमीयमानोऽपी2रः स्वयमचेतनः आगन्तुकज्ञान- 
बानेव सिद्ध थेत । तेश्च कथं तस्य जन्यम्‌? इति सृष्टेः पूर्येमात्ममनःसंयोगादि- 
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कारणाभावादिति शङ्का त्वपरा तत्र, इति ईश्वराङ्गीकारः, ब्रह्माद्गीकारो 
वा श्रतिसम्मतो न वशेषिकमते स्यात्‌ , इति साङख्यानामनीश्वखाद्‌ 
एवं वरो वेशेषिकाणां सेश्वरत्ववादापेक्षया, इति साङख्यापेक्षया हीनत्व- 
मतिशयनाणुवादस्यव सूत्रकाराभिमतासांत ।ववरणमत्र सवेथाडनवद्यस्‌ १; 


॥ इति शिष्टापरिग्रहाधिकरणय्‌ ॥ 


$ अथ भोवत्रापत्यचिकरणम $ 
॥ भोक्त्रापत्तेरविभागाइचेत्‌ स्याल्लोकवत्‌ ॥ 


भोक्त-भोग्यसाङकर्यापत्तिपरिहारार्थताऽस्याधिकरणस्या द्वे ते । 


इद्सघिकरणम--- श्रकृतिश्र प्रतिज्ञा-दृष्टान्तानुपरोधादि”ति साधित- 
विवतेवादस्याक्षेपपरम्‌। तत्र सवस्य ब्रह्मविवतेत्वाद्‌ ब्रह्मणाऽभेद्‌ः साधितः । 
परमात्मनो ऽनन्यत्वे च सर्वेषां “तदभिन्नाभिन्नस्य तदभिन्नत्वमिति न्याये 
नेक्याद्‌ भोग्यस्य भोक्तत्वम्‌, भोक्तर्भोग्यत्वम्‌ , इति सर्वेषासितरेतरभा- 
वापत्त्या लौकिकी भोग्य-भोक्तव्यवस्थाऽस्तमियात्‌। अतो न ब्रह्मविवते 
वादो युक्त इत्याक्षेपाशयो5द्वेतदृष्ट्या ॥ 

जीवव जगत्कारणत्वं ब्रह्मणोऽपि नेत्यनापत््या ब्रह्मक्याख्य़ा दे तनि- 
रासार्थताऽस्याधिकरणस्येति द्वे तम्‌ । 


ट्वेतिनस्तु—न ब्रह्मणो जगत्कारणत्वं वास्तवं भवति; असर्वेका- 
रणेन जीवेनात्यन्ताभिन्स्वात्‌ , असन्ताभिन्नयोश्च तयोरेकस्व- 
भावत्वम्‌, न तु विरुद्धस्वभावत्वमित्यवश्यं स्वीकतव्यम्‌। न च 
मुक्तस्य सवेकारणत्वम्‌; संसारेऽनुपलम्भात्‌ । संसारे 
प्रतीयमानस्य कस्यचिदा कारस्येवापरसो मोक्षे, नापूर्वाकारोत्पत्ति:; 
अनित्यत्यप्रसङ्गात्‌॥ 

न चानन्दादेरिव विद्यमानस्येच तिरोहितस्य सवेकारणत्वस्याच- 
पलम्भमात्रम ; प्रमाणाभावात्‌ । संसारे ह्यानन्दादीनामपि परम- 
प्रेमास्पदत्वेनेषदुपलम्भो वतेते, न तु जीवस्येषदपि सवकारणत्व- 
स्योपलम्भः। ब्रह्मणो जगत्कारणत्वस्य श्रोतस्यान्यथानुपपत्त्या 
तद्भिन्नस्यापि संसार ईपदुपलम्भः कल्पनीय इति लु न युक्तम्‌ , 
काल्पनिकं हि जगत्कारणत्वं ब्रह्मणः श्रृतिराञ्नाति ॥ 
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जीवस्य मुक्तावेकीभावांनुपपत्तिरद्वोते | 


न च तदेव जीवस्यापि;- अन्यथा प्राधानादीनामपि काल्पनिक- 
जगस्कारणत्वेन कारणत्वमित्यापत्त्या न प्रधानकारणवादो ऽनुपपन्न 
स्यात्‌ , सुक्तजीवस्य ब्रह्मणक्यं ह्यद्टेतं नाम। अत एव--“कर्माणि 
विज्ञानमयश्च आत्मा परेऽव्यये सवै एकीभवन्ती”ति श्रतिः, इति 
मुक्ती भोक्तर्जीवस्य ब्रह्मभावात्‌ तयोरविभागापत्तिः। ततश्च 

ब्रह्मणो न जगत्कारणत्वं वास्तवमिति शङ्गामनूद्य तन्निराकरणाथ- 
सिदं सूत्रम ॥ 


~ का 
जीवस्य सुक्तावेकभावो हृ तवादे एवं छोकत्रत्‌ । 


तत्परिहारस्तु-- लोकवदिति पदेनाभिसन्धित्सितो5यमेव -- 
श्रोतरत्वेकीभाव:, सत्यम्‌, तथापि स लोकवदेव---यथा लोक 
उदक उदकस्येकीभावः स्थानेक्यनिबन्धन:, ऐकमत्यं वा, यथा 
प्राग्विभिन्ना: ब्राह्मणाः साम्प्रतमेकीभूता इत्यादो, इति युक्तो 
जीव-ब्रह्मणोरेकस्थानत्वम्‌ , ऐकमत्यं चात्र प्रतिपाद्यते ॥। 


न चेवंविधोऽत्रेकीभाबो जीव-ब्रह्मणोरत्यन्ताभेदरूपः। स हि 
यदि प्रागपि ब्रह्मणाऽसिन्नस्यंव .जीवस्य सुक्तावेकीभावः, 
तर्हि तत्राभूततद्धावार्थच्वंप्रत्ययविरोधाद्‌ गोणार्थत्वमापद्येत । 
प्राग्भिन्नस्येकी भावस्त्वेकस्थानत्वेकमत्यरूप एव मुख्यो भवितुम- 
हेति, इति जीवन्रह्मेक्यं बाधितमिति सूत्राशयः। अयमत्र प्रयोगः- 


'जीवः, न कालान्तरेऽपि ब्रह्मणेक्यमापत्स्यते, प्राक ततो भिन्न- 


त्वात्‌ ; यथा घटः, पटेन. कदाचिदपि नेक््यमापत्स्यते इति ॥ 
भेदनिपेधेनाद्देतवादः शून्यवाद एव । 


तत्राभेदो हि जीव-ब्रह्मणो भेंदनिवृत्तिद्वा रेणेति वक्तव्यम्‌। न च 
भेदिनोः सतोभेंदमात्रं स्तम्भ-कुम्भभेदादौो दृश्यते, इति भेदनि- 
वृत्त भेदिनोरपि निवृत्त्यापत्त्या शून्यवाद आपञ्यते। शून्यवादो 
हि सर्वाभाबवाद्‌ एवात्र विवक्षितः, न तु चतुष्कोटिबिनिमुक्त- 
तत्त्ववादमात्रम्‌, इति शून्यवादमेवादाय- “असदिति 
चेन्न प्रतिषेधमात्रत्वादि”ति प्रवृत्तम्‌। न चंतयक्तम ; इश्वरा- 
भावप्रसङ्गा देः ॥ 
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न च सुख्यार्थे संभवति आगमा अप्यसुख्यार्थं बोधयितुं 
शक्नुवन्ति । विष्णुपुराणमपि-- 
“प्रमात्मात्मनोर्योगः परमार्थ इतीरितः॥ 
सिथ्येतद्न्यद्‌ द्रव्यं हि नेति तदूद्रव्यतां यतः ।।” 


इति । न चास्ति श्रतिविरोधः; प्रागप्यभिन्न एव ब्रह्मणा जीव- 


इत्यङ्गीकारात्‌ ॥ 
हूं तवाद एव एकीभतन्तीति च्विप्रत्ययोपपत्तिः । 


न च च्विप्रत्ययाबुपपत्तिः; प्रतीत्यपेक्षया श्र॒त्युपपत्ते:। प्रागूवि- 
भिन्नतया दृष्टोऽयं जीवो ब्रह्मणाः सुक्तावभिन्नतया प्रतीयते--इति 
शङ्का तु युक्ता ॥ 

अत्रेदं वक्तव्यम्‌— किं प्राक्तनी जीव-ब्रह्मभेद्र॒ृष्टिश्रोन्तिः, उत 
प्रमेति । नाद्यः; बाधकाभावात्‌ । श्रतयस्त्वद्याप्यव्यवस्थितानाम- 
थानां न बाधकतामइनुवते । प्रमितस्तु भेदो न निषेदूघुँ शक्यते 
कालान्तरे, इति नेकीभावस्य भेदनिवृत्तिरूपस्य, अभेदस्य वाऽत्रो- 
पपत्तिः । अयमत्र प्रयोगः-जीवः, न कदाचिद्‌ ब्रह्माभिन्नतया 
प्रमाविषयः, ततोऽत्यन्तभिन्नतया प्रमितत्वात्‌; यथा न घटः 
पटीभिन्न:-- इति भेद्‌प्रतीतिमादायापि न च्विप्रत्ययोपपत्तिः ॥ 

द्वौ तामिप्रेतभोक्त्रापत्तिसुत्रार्थ: । 
सूत्राथेस्तु--भोक्तर्माच्ते परत्वापत्तेरुक्तः्वात्‌ ब्रह्मणो जीवेक्यस्य 
श्रती प्रतिपादनात्‌ , जीवस्येव ब्रह्मणोऽपि जगत्कारणरवं न स्यादि- 
ति चेत्‌, न; मुक्तावेकीभावोक्तेरेकस्थानत्वैकमत्यादिपर्वेनात्य- 
न्ताभेदपरस्वाभावादिति ॥ 

अत्र भोक्त्रापत्तेरिति समासघटकभोक्तपदस्य भोक्तसम्बन्धि- 
मुक्त यवस्थेकीभावपरत्वम्‌ ; आपत्तेरित्यस्यानन्तरं सुक्तेरित्यध्या- 
हारश्चेति विवेकोऽनुसन्धेयः॥ 

यत्तु--अद्वेतिनां चेतनाचेतनात्मकसर्वेजगठुपादानत्वस्य; तत :- 
सर्वेषां ब्रह्मणाऽभेद्स्य च प्रतीयमानस्य स्वीकारे भोग-भोग्य- 
भोक्तव्यवस्थानुपपत्तिरिति भोक्त्रापत्तेरित्यंशस्य विवरणम्‌ , तत्र- 
भोग-भोग्ययोः परमात्मनश्च भोक्तृत्वापत्तेरिति भोक्तशब्दुस्य 


ee 
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भावाथेत्वे लक्षणा दोषः, ओक्तत्वापत्तेरित्येव सूत्रणापत्तिश्च । 
यद्यप्यध्याहारादिसास्यमुभयत्र, परं तु भावप्रत्ययाभावोऽधिक 
परेषां विवरणे दोष:--इति सूत्रमिदं द्वंतिनो बिवृण्वन्ति ॥ 


मुक्ती जीव-ब्रह्मेक्यं न जीव्जगत्कारणल्वापादकम्‌ , 
इति न तन्मतनिरासार्थताऽस्य सूत्रस्य । 


इद्मत्राद्वे तिनो5भिप्रयन्ति-सत्यम्‌, जीव-ब्रह्मणोरेक्यं मुक्तिदशामाश्रि- 
त्यव, न [तु तद्‌ बद्धदशायाम; अनावृतसंविन्मात्रस्वरूपत्वादू जीव- 
ब्रह्मक्यस्य । न च तस्यां दशायां जीवो जगत्कारणम्‌ । जगत्कारणत्बं हि ब्रह्मणो 
सायोपहितस्वरूपेण, अविद्याबिषयत्वमात्रेण वा । न च तस्यां दशायां शुद्ध- 
प्रत्यगात्मनस्तेनेक्यम्‌, न तरां च संसारिणो जीवस्य, इति जीव-ब्रह्मेक्यस्य 
शास्राथेत्वे न जगस्कारणेन ब्रह्मणेक्यम्‌, इत्यसर्वकारणत्वाविशेषात्‌ 
मुक्त यवस्थायां तत्पइलक्ष्यार्थस्य, त्वम्पदलक्ष्यार्थस्य चासर्वकारणजीवेनेक्यं 
न सवेकारणस्य, इति जीव-ब्रह्मेक्यस्य, कायं-कारणभावस्य च वस्तुतो विरो 
धान्न जीव-ब्रह्मक्येडपि ब्रह्मणो जगत्कारणत्वानुपपत्तिरट्वेतवादे, इति न 
ट्वेतिनामाच्तेपोऽयमट्टेतवादे लगति ।। 


 अहवेते भोच्त-भोग्यसांकर्यशङ्कोपपत्तिप्रकार: । 


तथाच न केवलं ब्रह्म, किन्तु सुक्तोऽपि न सवेकारणम्‌। संसार- 
द्‌शायामाव्ृतसंचिन्मात्रं ह्यविद्योपाधिवशाञ्जीवभावम्‌, इईश्वरभावं वा 
प्राप्तं सत्‌ तत्तढुपाधिभेदादू भिन्नमिव प्रतीयमानम्‌, निवृत्तायामविद्याया- 
मनावृतस्वरूपसंविन्मात्र हि मुख्यो युक्तात्मा नाम-जीवेXरोभयप्रति- 
बिम्बतावादे प्रकटाथकारप्रस्थाने । जीवेश्वरबिम्ब-प्रतिबिम्बभावप्रस्थानेडपि 
विवरणाभिमते मुक्ते जीवाश्रिताविद्याविशेषरूपोपाधिविगमेनेश्चरभावे5पि 
यावदीश्वरभावं तयोबिम्ब-प्रतिबिम्बभावेन किञ्भरिज्ज्ञत्व-सवज्ञत्वादिभेदाद्‌ 
जीवकारणत्वस्याभावाद्‌ मुक्तस्येश्वरभावमापन्नस्य कारणत्व इष्टापत्तश्च न 
तत्रेश्वरकारणऱ्वायोगाच्तेपस्यावसरलेशः । उपाधिभेदनिबन्धनो हि भेदोऽत्रापि 
समानः । सवेत्रोपाधीनामेव कायत्वम्‌, नोपहितस्वरूपस्य, इति ब्रह्मकार- 
णताचादे कार्य-कारणयोभेंदे सर्वेषां कार्याणामेब कारणात्मनाऽभेदादू 
कार्येसाडूय॑म_, भोक्त-भोग्यसाङ्क्यं च यद्यपि शङ्कितुं शाक्यते तद्भिन्नाभिन्न- 
नयेन । तेन च ब्रह्मणोऽपि कार्याभेदेन कार्यत्वापत्त्या, उपाध्युपहिताना- 
मपि कारणत्वापत्त्या भोक्त-भोग्यव्यवस्था न स्यात्‌ ॥ 
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इद्सुपळक्षणं कार्य-कारणभावव्यवस्थानुपपत्तेरपि, इति ब्रह्मणो जंगस्का- 

रणत्वाचेपरिहारार्थत्वमप्यस्याधिकरणस्य नानुपपन्नम्‌। न च संसारदशायां 
«~ ~ थक ~ 
जगत्कारणत्वतिरोधानम्‌ , सुक्तो तत्प्रकाश इत्यट्टेतमतम्‌ , येनानन्दादे रिव 
विद्यमानस्यवाविद्यया तिरोधानादिकमवसरेत्‌ , आनन्दा देरिव संसारावंस्था- 
यां जगस्कारणत्वस्येपदुपळम्भरच स्यात्‌।न च जीवस्यापि तंत 
काल्प्यमपि; मायोपहितस्य कारणत्वात्‌ , तस्य जीवेनेक्याभावात्‌ ॥ 
मुक्तो न जीवस्य जगत्कारणत्वं भामत्यादिप्रस्थाने । 

तत्र च मायोपधानभिव तन्निष्ठं जगत्क्ारणत्वमप्यविद्योपधानम्र युक्तं 

काल्पनिकमेब । तदुक्तम्‌ 
“अक्षमा भवतः केयं कारणत्वप्रकल्पने ।।” 

इति । काल्पनिकर्वं कारणत्वस्य मायोपहितस्यापि संनिदधिष्ठानकत्वे- 
नेव; अधिष्टानारोप्याभावनिवन्धनकत्वात्‌ काल्पनिकत्वस्य ॥ 

तत्र कालपनिकत्वमपि स्वरूपत उपाधेरेव, न तूपहितस्येतिं त्वन्यदेतत्‌ , 
तत्र मायाऽपि ब्रह्मण्यध्यस्ता. इति तस्याः कारणत्वमपि कल्पितम्‌ न च 
प्रधानवादे प्रधानं ब्रह्मणि कल्पितम्‌ , इति तदूदृष्टया न काल्पनिकं कारणत्वं 
प्रधानस्य, अद्वतदृष्टया तु कारणत्वोपेतायः मायायाः कल्पितत्वात्‌ कारणत्व- 
मपि शुक्तिरूप्यगतरूप्यत्वसिव कल्पितम्‌ । न चतादृशं कल्पितं कारणत्वं 
प्रधानस्य, साङख्या ऊरीकुबेन्ति । एवं जीवोऽप्युपहित ओपाधिकेन रूपेण 
कल्पितोऽपि कारणेऽकल्पितत्वाद्‌ न तस्यापि काल्पनिकं कारणत्वम्‌। अवि- 
द्याया उपाधिविधयोपधानमात्रेण संबिदकारणतोपपादकत्वम्‌ ॥ 


अद्ठ तेऽपि एक्रीभावः, चित्रप्रत्ययोपपत्तिश्च । 


“परेऽव्यये सवें एकीभवन्ती”तिप्रतिप।दित एकीभाव उपाधिनिवृत्ति- 
प्रयुक्तोपाधिकभेदा भावः स्वरूपमात्रेक्यम्‌ ॥ 


एतेन--तत्र च्विप्रत्ययोऽपि-व्याख्यातः। उपाधिनिवृत्तिप्रयुक्तीपाधि- 

भेदाभावस्य मुक्तिपर्यन्तमभूतस्य मुक्तिकाळ एव भावेन चाभूततद्धा- 

वाविरोधात्‌। नित्यसिद्धं स्वरूपेक्यसिति वादस्तु स्वरूपयोरौपाधिक- 

भेदमात्रसत्त्वेऽपि स्वरूपतः स्वेदा भेदाभावमभिप्रेत्य, न स्वरूपेक्यं सँसा- 

रदशायां विद्यमानमप्युपाधियोगादात्रृतस्वेना भूतमिव, मुक्ती तु तद्‌ भूतमिव 

मत्वा । ओपाधिकभेदप्रयुक्तस्याभूततद्भावस्य निवृत्त्या हि च्विश्रत्यय: |- न 
६५ 
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चात्र गौणाथेत्वम्‌; अभूततद्धावनिवृत्त्या तद्भावस्याप्यभूततद्धावत्वाद्‌ । 
(घटाकाशो महाकाशीभवति घटाकाश-मठाकाशादयो महाकाशीभवन्ति' 
“रसं ह्येवायं लब्ध्वा5नन्दी भवती”त्यादाविव ॥ 

न हि स्वरूपानन्द्स्य नित्यश्राप्तस्य स्वरूपाभिन्नस्यानन्दीभावोऽभूर्वा 
तदू भावः, किन्त्वभूत्वेव तद्भावः; अनाद्यविद्याकल्पितसदादि भेदस्याखण्डस्य 
ब्रह्मणोऽज्ञानेनाऽव्रृतावस्थायामनानन्दभावस्य पूर्वसिद्धस्य निवृत्त्या5- 
खण्डात्मताया अभूताया एव तत्त्वसाक्षात्कारेण भावातू । परत 
एव त्वेकीभावो नोपपद्यते, इति संसारदशायामिव सुक्तावपि 
जीब-ब्रह्मणोभेंदस्येच स्वीकारे संसारदशायामेक्यमभूतस्याभावेऽपि मुक्ती 
तदभावात्‌, इति परममुक्तो, संसारावस्थायां च सर्वेषां जीवानां भिन्न- 
तया सतामेकीभावस्य बाधितत्वादू न तत्र चिविप्रत्ययानुपपत्तिः ॥ 

शुद्धोदके मिश्रितमुदकमेकीभूतमेब, तत्र पूर्वोत्तरोदकयोरबिवेकास- 
स्भवात्‌ । अयमेव न्यायोऽत्रापि, तत्र यदि तादृगेव भवति, न तदेव, तह्य॑की- 
भावस्य परोदाहृतसुदकनिक्षिप्रमुदकं नोदाहरणतामहेति ॥ 

एकस्थानत्वं चेकभूतळगतयो घेट-पटयोरेकीभावमभिप्रेस्य घट: पटीभव- 
तीति प्रयोगापत्त्या नेकीभाव इति न युक्तम्‌। न हि वेकुण्ठेऽन्यत्र वा विद्य- 
माना सर्वे भिन्नाऽपि एकीभवन्ति व्यपदेशयोग्या भेद्गन्धं विनेव ॥ 

पराभिमतेकी भावस्य सुख्यस्य टुर्वचत्वस्‌ । 


एकस्थानत्वं च किमेकशरीरकत्वम्‌ , उत प्रथगूविवेकानहत्वम्‌ , उतेकलोक- 
त्यम । आद्यो बाधितः परमतेऽपि; युक्तानां परमात्मशरीरकत्वाभावात्‌। 
द्वितीये प्रथक्तया विवेकानर्हत्वं प्रथकत्वाभावेन, उत एथक्रतया प्रतीतिः 
मात्राभावेन। तत्राद्यः परमते बाधितः, अद्वेतमते तु स्वीक्रियते। तत्र 
द्वितीये पूर्वेप्रतीतस्य भेदस्य न प्रतीतिः, अप्रतीतस्य वा । तत्राद्येऽपि किं 
प्रतीतिश्रौन्तिः, उत प्रमा । नाद्यः; परमते भेदबाधकप्रमाणानङ्गीकारात्‌, 
प्रमितत्वे तु भेदस्य तस्प्रतीत्यनहत्वायोगः। पूवेमप्रतीतो तु न च्चविप्रत्य- 
योपपत्ति: । उदके सिक्तमुदकं तु वस्तुतोंऽभिन्नमेव। तत्र भेदस्तु प्व 
परत्र विशेषोपाधिभेदमाचण । एकदेशास्थत्वंयद्येकचेतन्याध्यस्तत्वं घट- 
तदाकारवृत्त्योरिव, एकचेतन्यावच्छेकत्वेन वा । तर्हि जीव-ब्रह्मणो रेकचे- 
तन्यानबच्छेद्कत्वादू न सम्भवति । स्वरूपैक्यं त्वज्ञातवद्‌्बभासमानं तदु- 
पाधिनिवृत्तिमात्रेण ज्ञातवदुपचयंते, यथा कण्ठगताज्ञातम्रेवेयकम्‌। सति- 
न्रेबमपाधिकभेद्निवृत्त्याऽत्र फलतोऽभेद्‌ः ।| 
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ऐकर्मत्याभिप्राय एकीभाव इत्यपि गौणमेव । तत्राप्येक्यं मतीनामेव, 
न व्यक्तीनाम्‌ । तत्रापि मतिमभिः्रत्येकीभावो मत्युपाधिको मतिभेद- 
प्रयुक्तविरोधनिहेरणम्‌ , उत मतिभेदनाशाधीनद्व तभावनिवृत्तिरेव । तत्राद्य 
एकीभावे “परेऽव्यये सवै एकीभवन्ती”तिच्चिप्रत्ययो<5द्ट तसिद्धान्ते 
न विरुध्यते । यद्येकमत्यं मुख्य एकीभावः, तहि उपाधिविलयग्रयुक्तो- 
पाधिकभेदबिलयोऽप्यभेद्रूपो मुख्य एव ॥ 
चित्रप्रत्ययावग तेकीभावनिष्कर्पः । 
निष्कषेस्तु--आअविद्याप्रयुक्तोपाधि-तत्सम्बन्धाधीनपरस्परपरमात्मभेद- 
धतां जीवेश्वरादीनां विद्या प्रयुक्ताविद्या-तत्प्रयुक्तीपाधि-तत्सबन्धनिवृत्त्यु- 
पलक्षितसंविन्मात्रतेवेकी भावशब्दाथे: । तत्र भेदनिवृत्तरभूताया भावात- 
च्विप्रत्ययोपपत्तिः, दृतमते तु संसारदशायामप्येकस्थानकत्वम्‌ , 
ऐकमत्यै वाऽभूतभाव्येव, सुक्तावपि नेकस्यानेकस्थात्वनियमः , 
ऐकमत्यनियमा वा बद्धानासिव युक्तानाम्‌ , इत्येकीभावविवक्षायां न बद्धवत्‌ 
भुक्त॑योरपि तारतम्यस्वीकारात्‌ मुक्तेशयोरविशेषः, इति “परेऽव्यये सवे 
एकीभषन्तीति नान्वितम्‌। न हि परेऽव्ययेऽनेकी भावः, साधकावस्थायामपि 
सांधकानात्‌ , इति को वा विशेषः साधकावस्थातो सुक्तावस्थायाः ? 
इदमत्रा नुसन्धेयम्‌--सिद्धयोरेवांभेदोऽत्रेकी भातः, भेदस्त्वत्रोपाधिकः, 
अवस्थाभेदनिबन्धनो वा संसारे जीवकत्वे ब्रह्मणोमेध्ये जीवस्यौपाधिक- 
त्वात्‌ , तस्य निरुपाधिकेन, भिन्नोपाधिकेन वा भेद एव, मुक्ती तूपाधिवि- 
ल्यादभेद्‌ः॥ 
म पाधिकमेदुनित्यवृत्त्येकी भावोपपत्तिः 
एकीभावविरोध्यनुमानदू षणं च । 


न चेवं घट-पटयोरभेदापत्तिः; घट-पटयोः, तद्भेदस्य चानौपाधिकत्वात्‌, 
यथा घटाकाश-महाकाशौ घटाकाश-महाकाशौ वा कदाचिदू भिन्नो, कदा- 
चिद्भिन्नौ । एतेन--जीवः, न कालान्तरे ब्रह्मणेक्यमापत्स्यते, प्रकृतितो 
भिन्नत्वादियनुमानमपि-परास्तम्‌; कालान्तरे महाकाशादू भिन्ने घटा- 
काशे, कालान्तरे मठाकाशाद्‌ भिन्ने च महाकाशे व्यभिचारात्‌ , तत्‌ 
एवाप्रयोजकत्वातj, अनोपाधिभेदवत्त्वस्योपाधित्वाञ्च । यत्र यत्र 
कालान्तरेऽभेदादययोघेट-पटयोरनौपाधिकभेदवत्त्वं वतेते, तत्र तत्र 
साध्यव्यापकत्वम्‌, घटाकाश-महाकाशयो: साधनाव्यापकत्वमित्युपाधिलक्ष- 
णयोगात्‌ , पत्ते साधनाव्यापकत्वं त्वधिकम्‌। अयमेव नय:---जीव- 
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ब्रह्ममेद:, सतोभेंदिनोने नित्रृत्तिमान्‌, भेद्त्वात्‌; स्वस्भ-कुस्भवदिति- 
प्रयोगेडपि | भेदिनोरेकतरस्मिन्‌ सति निवृत्तिमत््वस्य घटाकाश-महाकाश- 
भेदे साध्याभाववति हेतो: सत्त्वेन व्यसिचारात्‌ । घटाकाश-मठाकाशयो- 
भेदस्तु भेदिनोर्घटाकारा-मठाकाशयोः सतोरपि घटनाशे नश्वरो दृश्यते, 
इति तत्रापि व्यभिचारः ॥ 

अत्रोपाधिकत्वमेबोपाधिः । न चागमविरोधः; “यत्र त्वस्य सर्वेसात्मेबा- 
भूत्‌ तत्केन कं परयेत्‌” “नात्र काचन भिदाऽस्ति” इत्यादिबहुश्रृतीनां भेद- 
म्रिथ्यास्वप्रतिपाद्कानां सत्त्वात्‌ । “यथोद्कमिति” श्रृतिस्तु सुक्ताबद्वताभि- 
मतेकीभावपरा, न तद्विरोधिनी ॥ 

भेदमिथ्यात्वे विष्णुपुराणाविरोधः । 


“।पृर्मास्मनोर्योगः परमार्थ इतीरितः | 
मिथ्येतदन्यद्‌ द्रव्यं हि नेति तद्‌ द्रव्यतां यतः !!” 
इति विष्णुपुराणमपि परमात्मात्मंनोयोगः = ऐक्यं परमार्थः, अन्यदू 
द्रव्य्रम्‌ञजीव-तत्स्वरूपपरमात्मतां नेतीति यत्‌; तन्मिथ्या, न युक्तमित्य- 
थेकम्‌ ; भेद्मिथ्यात्वम्‌, अभेद्सत्यतां चेव गोचरयति ॥ 
भेदनिवृतेरेकीभावरूपत्वम्‌ । 
निष्कर्षस्तु—प्राक्तनोपाधिकभेद्चिळयो मुक्तावेकीभावः, इति न च्ि- 
प्रत्ययाबुपपत्तिः; स्वरूपतोऽभिन्नयोरोपाधिकभेदाविरोधात्‌। अथवा 
भेदप्रतीतेः कल्पितत्वात्‌ कल्पितभेदनिव्ृर्येवेकी भावोऽत्र विवक्षिवः । 
भेद्बाधकाश्च बहवः श्रृतयस्तत्र तत्रोदाह्ृताः। अथवा --भेद निवृत्तिमात्र- 
सेकीभावपदार्थः; भेदबाधकानां बहूनां प्रमाणानां सस्वादिति सर्वमनवद्यम्‌ 


भेददृष्टिशचेयं व्यावहारिकप्रमेब । व्यावहारिकाणां प्रतियोग्यनुयो- 
गिनामिव प्रमितानामपि ततोऽधिसत्ताकाधिष्टानसाच्षास्क्रारेण भेदस्य 
बाधो न दुष्यति। घटः, पटादू भिद्यत इति प्रतीतिरपि बाध्येव ब्रह्म- 
साक्षात्कारेण । ताबतापि तु न प्रमितत्वविरोधः। एतेन--जीवः, न कदा- 
चिद्‌ ब्रह्माभिन्नतया प्रमाविषयः, ततोऽत्यन्तभिन्नतया प्रमितिविषयत्वात्‌, 
यदेवं, तदेवम्‌, यथां घटः पटाद्भिन्नतया न प्रतीतियोग्य इति प्रयोगोऽपि- 
परास्तः । औपाधिकतया, अत्यन्तभिन्नतया भ्रभितिविषये घटाकाशभिन्ने 
महाकाळ उपाधिनिब्रत्तावभेदप्रतीतिविषये व्यभिचारात्‌ , जीव-ब्रह्मणो भेंद- 
दृष्टिअ्रमात्मिका, अभेदप्रतीतिः प्रमात्मिकेति हेत्वसिद्धिरपि ॥ 
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हे तिनां भोक्त्रापत्तिसून्रव्याख्पाऽसाथुत्वम्‌ । 


सूत्रव्याख्या तु-द्वेतानुसारिणी तदभिमतरीत्या पूर्वोक्तविधयेव 
कतव्या, इति बहुतराध्याहारादिदूषणदूषिता न सूत्रकाराभिमता । “भोक्त्रा- 
पत्तार्‌तेसमासघटभोक्तपदानन्तरमापत्तिपदतः पूव तत्सम्बन्धिमुक्त'यवस्थ- 
कीभावपदानां बहुनां मध्यसपदानां छोपकल्पनम्‌ , आपत्तेरित्यस्यानन्तरं 
सुक्तेरिति पदाध्याहार इति बहुतराध्याहारो हि निर्मल: । अद्वतमते तु 
सोक्त्रापत्तिपदस्य भोक्तभावादित्यर्थस्वीकारात भोग्यस्य भोक्तृभावविवक्षया 
तस्य तुल्यवितिवेद्यतया सोक्तुर्भोग्यभावपरताया; ब्रह्मणो भोक्तृभावपर- 
तायाश्चोपलक्तणादू न सूत्रास्वारस्यम्‌ , तस्यान्यथानयनं वा ॥ 


भोक्तु-भोग्यसाङ्कर्यापत्तिपरिहारोऽद्व तिनाम्‌ । 


कार्य-कारणयोरभेदो हि कारणात्मनेव लोके दृइयते, न तु परस्परे 
कायात्मनाऽपि कार्याणाम्‌, कार्य-कारणयोश्च, इति लोकवदिति समाधान- 
मद्दत एव स्वरसम्‌ । वस्तुस्थितिमनुस्रत्य जीवस्य ब्रह्मणा सकलजगत्का- 
रणेनेक्यं नास्तीति कृत्वा ट्रेतिनां विवरणं पूवं निरस्तम्‌। अभ्युपगम्यापि 
सकलजगरस्कारणेनेक्यं कारणात्मनेच कार्यस्य कारणेनेक्यातू , कायोत्मना 
कारणस्यानेक्याच्च न जीवस्य जीवत्वेन कारणत्वस्य प्रसरः, कारणात्मन- 
क्यात्‌ कारणत्वं तु नानिष्टम्‌। अत एव “सद्भावेन ह्यं सवम्‌” इति 
कार्याणां कारणात्मना कार्यत्वमेव निषिद्धयते; इति कथं वा भोक्तृ-भोग्यानां 
स्वतः, उपाधितश्च कार्याणामेक्यम्‌ ? कुतश्च ब्रह्मणः कार्यात्मनेक्यं वाधितं 
स्यादितिशङ्काया उत्थितेः, परिहारस्य वाऽवसरः? यथा चकीभात्रो इताभि- 
मतोऽपि बाधितः, तथा पूवेमेबोपपादितम्‌॥ 


॥ इति भोक्त्रापत्यधिकरणम्‌ ॥ 


aN go उणा मम 
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॥ तदनन्त्यत्वमारम्मणशब्दादिभ्यः ।। 
तष्नन्यस्वपदविभागः तेन निरस्यमतनिदेशाश्व । 


अत्र तदनन्यत्वाक्षेः पूर्वपक्षे, तदनन्यत्वसमथेनं सिद्धान्ते। तद्नन्यत्व- 
पदं तत्पुरुषसमासेन भेदमात्रनिषेधपरम्‌ , वेशेषिकानां केवलनिमित्त- 
कारणत्वमात्रनिषेधाभिप्रायेण, उपादानत्वसमर्थेनाशयेन च। उपादानत्वेऽपि 
परिणाम्युपादानत्वमेव, परं तु तत्र परिणाम्युपादाने कार्यस्य तत्समसत्ताक- 
स्याभेदवदू भेदस्यापि सत्यत्वादू न तदनन्यत्वाभाव इति बहुब्रीह्िसमा- 
सोऽपि; तत्रापि ब्रह्मपरिणामित्वायोगेन निरासेन विवर्तोपादानत्व- 
समर्थनमेवात्र लक्ष्यम्‌, इति तदनन्यत्वपदं ब्रहुत्रीहिससासाभिप्रायमपि । 
परमार्थतो विवतोपादानपरतया कार्यस्य तद्वातिरेकेण कार्याभावस्वरूप- 
सनन्यत्वं तद्न्यशून्यत्वपरम्‌। “एकमेवाद्वितीयभि'ति वाक्यार्थंसङ्ग्रहा- 
येति विभागः न केवलं वेशोषिकायभिसतभेदमात्रनिरासोऽस्याधिकरणस्य 
विषयः, किन्तु परिणामिकारणतानिरासोऽपि, इति प्रक्कत्यधिकरणसिद्धस्येवा- 
थस्य वेशेषिकाणाम , भास्करस्य, तन्मूलाचारयोपवर्षाचायांदीनां वा पक्तमनु- 
सृत्य प्रवृत्ताच्तेपपरिहारद्वारा कारणवाक्यानां ब्रह्मण्यभिन्नविवर्तोपादानता- 
समन्वयाथेमिद्मधिकरणम्‌॥ 

इदमधिकरणं दरेतवादनिरासस्याप्युपलक्षणम्‌। 
, तत्र वेशेषिकादिमितमित्युपलक्षणम्‌, केवलनिमित्तकारणतावादिद्वेत- 

सिद्धान्तस्याप्यधिकरणसिद्धान्तनयेनात्र निरास इति तु वस्तुस्थिति: ॥ 

- इदमधिङरणं परिणामवादनिरासपरमपि । 

एतेन--“परिणामात्‌” “योनिश्च गीयते” इति सूत्रे अपि-व्याख्याते ॥ 
आरम्भवादः परिणामवादः विवतेबादस्य च भूमिकेयम ॥ 

इति वचनेन पूर्वांधिकरणप्रस्तुतपरिणामवादस्य विवतेवाद्पयेबसायि- 

ताभिप्रायेण तत्पद्स्यात्र प्रयोग इति केचित्‌ ॥ 


प्रे तु पू्वाधिकरणुमपि विवर्तोपादानामिप्रायमेब, परन्तु सत्ता- 
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न्रेविध्यवादेन, इदं तु सत्तेक्यवादेनेति । अत एव भाष्यव्याख्यासु 
परिणामपदं विवरतेपरतया व्याख्यातम्‌ । आरम्भणशब्दादिभ्य 
इति हेतुः “प्रकृतिश्च प्रतिज्ञा-दृष्टान्तानुपरोघादि”ति निदिष्टं दृष्टान्तम्‌ 
वाचारम्भणं विकारो नामधेयमिति वाक्यं च स्मारयति | अत एवास्याधिकर- 
णस्यंकसत्तावादेन विवतेवादाभिप्रायत्वम्‌ ॥ 


वाचारम्भणत्राक्यमूलकमिदं विवतेवादपरमेव । 


अत्र वाचारम्भणश्रत्या चिकारंस्य वाचारम्भण॑त्वश्रचणात्‌ स्वरूपेण 
प्रपञ्ाभावपक्तः समर्थितो भवति, इति सत्तेक्यवादे तस्यास्तात्परय 
पर्यवस्यति । आदिपदेन--“ ऐतदात्म्यमिदं सव तत्‌ सत्यं स॒ आत्मा 
“सब खल्विदं ब्रह्म” “यत्र त्वस्य सर्वेमात्मेवाऽभूत्‌ तत्‌ केने कं पश्येत्‌ 
इंत्याद्वाक्यसंग्रहः ॥ 


ब्रह्मनिमित्तकारणता परिणामिकारणताभ्यां पूत्रपक्षः । 


आरम्भणादिभ्यः ` इति सूत्रयितव्ये झाव्दपद्स्याधिकस्य सूत्रे निवेशेन 
वाचारम्भणपद-नामघेयपदघटितवाक्यमपि तदनन्यत्वोपपादकतया विव- 
क्षितमिति प्रतीयते । तथाच भेदवादिवशेषिकाद्य॑ंभिमतमर्थेमादाय पूर्व- 
पक्षः, अभेदवादमादायोपांदानतया सिद्धान्त: । तत्र. भास्कराद्यभिमते 
परिणामवादेऽपि कायंसमसत्ताकत्वात्‌. कारणस्य, कारणसमसत्ताकत्वाद्वा 
कायस्य वेशेषिकादिमत इव भेदोऽपि सत्यो वर्तेते, त्यन्यत्वनिषेघेन 
सिद्धान्त उपादानतापच्तेऽपि यद्यपि न सम्भवति; तथापि विवर्तोपादानतायां 
भेदस्यापि मिथ्यात्वादभेदमात्रपर्यंवसायित्वात्‌ तद्नन्यत्वपदं भेदनिषेधपरं 
तन्मते नानुपपन्नम्‌ । अतो निमित्तकारणतामात्रनिषेधपरम्‌ , परिणाम्युपा- 
दानतानिरासपरं चेदमधिंकरणमिति फलति, इति काये-कारणभेदमात्रपर- | 
केबळनिंमित्तक्रारणवादिवत्‌, कार्ये-कारणभेदाविरोध्याभिन्ननिमित्तपरिणा- 
मोपादानवाद्यप्यत्र पूवपक्षी ॥ 


विवतवाद्वेन सिद्धान्तः । 


 एतेन-“यो ब्रह्मोपादानं जगतोऽभ्युपगम्यापि तद्न्यतां मन्यते, 
सोऽप्यत्र पूर्वपक्षीकरणीय इति व्याख्यातम्‌ उभयपूर्वपक्षितायामद्वैवः 
सिद्धान्ताविरोधित्वात्‌। परिणा म्युपादानवा दिमात्रप वे पक्षितायामेव विवादा 
तू। अतश्चं वशेषिकमंतम्‌ , अन्यान्यञ्च सवं पाशुपत-योग-तत्समानसिद्धा- 
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न्तद्वेतवादादयोउत्र पूर्वेपक्षीक्रियन्त । सिद्धान्तस्त्वभिन्नविवर्तोपादानता 
कल्पेनेव ॥ 


अभेद्स्य ना साधनम्‌ , किन्तु भेदनिषेधमात्रम्‌ । 


एतेन--वैशेषिकादिनांत्र पूर्वेपक्षीति वादः-परास्तः ; भेद्वादनिषेध- 
सिद्धान्तताया उभयत्राविशेषात्‌ । उपादानतापक्षे तु भेदाभेदयोयेत्रो- 
भयोरपि सत्यत्वम्‌, तत्र यद्युपादानत्बनिषेघे तात्पर्यम्‌, तह्योभेदनिषेधः 
खलु साधनीयः, न तु भेदनिषेधः । निषिध्यमाने च भेद उपादानतानिर्वा- 
हको भेद एव निषिध्यते, न तु निमित्तकारणतामात्रनिर्वाहको भेद इत्यत्र 
का वा विनिगमना? प्रापिर्हि भेद्स्येकान्तिकी वेशेषिकादिमते, परिणा- 
म्युपादानतापत्ते त्वानुषन्निकी, इति नेकान्तिकभेदनिषेध इवानुषङ्गिकभेद- 
निषेधेऽपि न तात्पयं युक्तम्‌ ॥ 


यत्त-अन्याथोपादानत्वमेव समर्थनीयम्‌, तदिदं प्रकृत्यधिकरण 
एव साधितम्‌, परं तु न तत्परिणाम्युपादानत्वम्‌; कार्योत्मना5पि 
भेदाभावात्‌ , इति भेदमात्रनिषेध एव विवर्तोपादानत्वस्यारोपाधि- 
छानत्वरूपस्य सिसाधयिषामभिप्रेत्य भेदमात्रनिषेधः । तेन चाभेदः- 
सत्यः, इत्यर्थतो विवर्तोपादानत्वं पर्यवस्यति, भेदनिषेधोऽपि । अता 
नात्र तद्नन्यतायाः साधनम्‌ , किन्तु तदन्यत्वनिषेधस्येव ॥ 

प्रकुत्यधघिकरणेनास्यागतार्थत्वम्‌ । 

सं चं द्वेताद्वेत-शुद्गधाह्तार्योभयविधपरिणामवाद्सांघारणः, इति 
तस्योभयस्यापि निषेधः । तत्फलं तु ब्रह्मविवर्तोपादानतासिद्धिः । प्रकृंत्यं- 
घिकरणं तूपादानत्वं समर्थयत्‌ “परिणामात” इति सूत्रात्‌ परिणामिकार- 
प्रातामेचं संमर्थयतीतिः शङ्कावारणार्थमस्याधिकरणस्य प्रवृत्तिः, इति तेनास्य 
न गतार्थत्वम्‌ ॥ 


भेद-मेशुभयनिषेघेऽस्याधिकरणस्य तात्पर्यम्‌ । 


विवर्तोपादानत्वं भेदाभेदोभयनिबन्धनम्‌ , नाभेदसाधनमपेक्षते, किन्तु 
भेद-भेद्युभयनिषेधमेब । अतोऽत्रानन्यत्वस्योपादानतोपपादकभेदःभेद्य- 
भयनिषेध एव तात्पयम ; अद्वितीयपद्वदत्र बहुत्रीहिसमासस्यवाश्रयणात्‌ । 
भेदाभावमात्रस्य, तदनन्यत्वरूपसद्रपाभेद्स्यवात्र साधनाच्च ॥ 

तत्र यद्यपि भेदाभेदोभयापेक्षत्वात्‌ तादात्म्यस्यवोपादानतोषपादक- 

६६ 


४. । FO MU 


५२२ न्यायसुधापरीक्षा 


त्वम्‌; तथापि तस्य व्यबहारदशायामेब स्वीकारेण परमार्थत आरोपितभेद- 
तद्भावो भयनिपेधेना ट्वितीय-निर्विशेष एव पर्यंवसानबोधनार्थत्वादस्याधि- 
करणस्य न तादात्म्यमात्रं विषयः। व्यवहारदशा हि भेदघटिताभेदरूप- 
तादात्म्येनेव कार्य-कारणयोः परिणामवादे, विवर्तवादे वा सभाना । अत 
एवात्रोपक्रमे “अभ्युपगम्य भेदं पूवं भोक्त-भोग्यव्यवस्थोपपादिता । परमार्थ 
तस्तु “तद्नन्यत्वमि”ति भाविबाधमादायेवानन्यस्वमत्रोच्यत इति भगव- 
त्पादानां भाष्यम्‌ ॥ 
तदनन्यत्वपदाथे निष्कर्षः । 

तथाच न केवलं परिणामवादे, किन्तु विवतेवादेडपि यावदूबाधं 
व्यबहारनितोहो न विरुध्यते। अट्टेतवादे त्वधिष्टानसाक्षात्कारदशामभि- 
रत्येत्येबोक्तमधिकरणम_, इति परिणामवादवद्‌ विवतेबादे कारणात्म- 
नाऽभेदोऽपि कार्यस्य नास्ति; कार्यस्येवा भावात्‌ , न वा भेदोऽपि कार्यात्मना; 
काये-कारणभावादिव्यपदेशस्य तदोपरमात्‌ , इति व्यवहारदशामाश्रित्येव 
कारणत्वमांप त्रह्मणः। परमाथंतस्तु न तस्य कारणत्वमाप, कन्तु सत्य- 
ज्ञानादिरूपत्वमेव, इति जन्मादययधिकरणे भ्रगुबहीतात्पयविषयत्वमखण्ड- 
स्यानन्दरूपस्य श्रौतस्य निविरोषस्यंवेति यदढुपसंह्ृतम्‌ , तस्येबोपपादन- 
सत्र क्रियते ॥ 

तथाच कारणवाक्यानां. त्राणि समन्वयो व्यवहारद्शायामेव, पर- 
मार्थतस्तु ब्रह्मणोऽद्वितीयत्वम्‌ , तत्रेव वेदान्तानां महातात्पर्यमिति बोध- 
नाथेमेवेदमधिकरणम्‌ , न तु भेदनिषेधमात्रे, अभेदसमर्थने वा, तेन च 
भेदनिषेधोऽप्यर्थसिद्धः ॥ 

अभेदस्त्ररूपनिष्कर्षः । 

अभेदो ह्यत्र भेद-भेद्य॒भयनिषेधोऽनात्रृतसं विन्मात्रमेवानन्दात्मनाऽप्य- 
खण्डेन रूपेण, न तु प्रतियोगिसापेक्षभेदाभावमात्रम्‌ । भेदाभावो ह्यत्र भेद- 
भेद्य॒भयबाधरूपोऽधिष्टानव्यतिरेकेण सवात्यन्तिकाभाव एव शुक्तिव्यतिरे 
केण रजताद्यभाववत्‌। तत्र यथा शुक्तिरेव सती बाघकज्ञानविषयः, रजतादि तु 
न स्वरूपतः सत्‌; उपादानेन सह नाशात्‌, एवमधिष्ठानसाच्षात्कारे ब्रह्मन 
सद्खण्डम , भेद-भेदिनाबुभावपि स्वरूपतोऽपि न सन्ताविति विवक्ष्यते ॥ 

सत्य्रपि तादात्म्ये व्यवहारदशायां भेदस्येंच भानम्‌ | 

व्यवहारदशायां कार्यं कार्यात्मनाऽधिष्ठानाद्‌ भिन्नतया भासते; कार्य 

कारणभावस्य भेदाभेदोभयनिवोह्यत्वेऽपि नाम-रूपाभ्यामेव कार्याणां त्र्यक्त 
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ज्ञातत्वातू, “अस्ति भाति प्रियमि”ति कारणात्मना व्यवहारदशायामा- 
वृतत्रह्मात्मना5भेदे5पि तदात्मना विशदं ज्ञानाभावाद्‌ ब्रह्मव्यतिरिक्ततेब 
प्रतिभासते, न तदनन्यता । अत एव व्यवहारोऽपि । अखण्डाकारसाक्षा- 
तकारे त्वावरणनिवृत्तो ब्रह्मात्मता पर्यवस्यति; तदानीमविद्यायां निवृत्तायां 
तस्प्रयुक्तनाम-रूपात्मनोऽपि निवृत्तत्वादू न जगतो नाम-रूपात्मकस्य स्वरू- 
पतः सत्त्वम्‌ ,न वा भिन्नतया प्रतीतिः;निविशोषात्मताया एव तदानीं सत्त्वात्‌, 
इति न जगतो व्यवहारद्शायामपि तदनन्यखम्‌ , सत्यत्वात्‌ , इति ब्रह्मव्य- 
तिरिक्ततया जगत्सत्त्वनिषेध एव तात्पर्यम, इति न सतो जगतोऽन्यत्व- 
निषेधः, किन्तु तदन्यत्वस्येव जगतोऽपि निषेधः ॥ 
परमार्थतस्तु कारणव्यतिरिक्तकार्याभात्र एवं तदनन्यत्त्रम्‌ । 


अत एब तदनन्यत्वसिति बहुन्रीहिसमास इत्युक्तम्‌ ; अन्यथा त्वन्य- 
त्वमित्यत पवेष्टसिद्धःया तदनन्यत्वमिति तत्पदनञ्पद्योबैयथ्य विशदमेव ॥ 

अत्र तद्नन्यत्वप्रतिज्ञाऽद्वितीयपद्विवरणार्था सजातीय-स्वगतादिराहि- 
त्यविषयोक्तश्रुतिमूला, तदर्थबहुतरतत्तच्ट्रतिमूला च नाप्रामाणिकी ॥ 

न केबळमट्टितीयादिश्रुतिः, किन्तु वाचारम्भणादिश्रतिरपि मूलम्‌ । 
तथाहि-वाचारम्भणश्रृतिः साक्षाद्‌ व्यवहारदशामाश्रित्य मूलाविद्याविकाये- 
नन्यत्वं ब्रवीति, मूलाविद्याकायांणामपि तत्त्वसाक्षात्कारेण नाशे तु ब्रह्म- 
व्यतिरेकेणाभाव एव ॥ 

रज्जुसर्पानुदाहरणे निमित्तम्‌ । 

अत एव नात्र रज्जुसपांद्ुदाहरणम , किन्तु " स्रत्तिकेत्येब सत्यमिति 
शृत्तिकोपलक्षितमूलाविद्याबिकारिमात्रसत्यत्वाम्नानम्‌। अत एव ब्रह्मणोऽ- 
नन्यताऽत्र सूत्रे प्रतिज्ञायते। अनन्यत्वं ह्यत्र जगतो न भेदा भावमात्रम्‌ , 
किन्तु ब्रह्मणो ऽद्वितीयत्त्रम्‌॥ 


एतेन--““यथा सोम्येकेन सृर्पिण्डेने”ति दृष्टान्तो ऽपि-व्याख्यातः । न चात्र 
जगतो जगद्नन्यत्वम्‌, किन्तु विकार्यनन्यत्वमेब। तच्च पूर्वोक्तविधया न 
बिकारिसत्तादशायाम्‌, किन्तु विकारिणोऽपि बाधे तटस्थळक्षणविधया 
प्रवृत्तकार्या भावाभिप्रायम्‌ । कारणत्वावस्थामादाय विकायनन्यत्वबोधन 
एव साक्षात्‌ तात्पयेम्‌। न च तस्यां दशायां वाचारम्भणत्वं विक्रारस्य, 
किन्तु “मृत्तिकेत्येवे”ति सृत्तिकादिपरिणामिकारणतोऽविविक्ततद्धिष्टानसं- 
बिन्मात्रतेव । वाचारम्भणत्वं तु तदपेक्षया सवेस्य विकारस्य । तत्र विकार- 


५३४ स्यायसुध्वापरीक्षा 


शब्दार्थः परमाथेतो नश्वरत्वात्‌ मूलाविद्याउपि, इति सूचनांत्‌ समूलस्य 
प्रपञ्चस्य मिथ्यात्वे पर्यवसानम्‌ , इत्यापाततो व्यवहारदशा, वस्तुतः 
परमार्थदशा वा5स्तु॥ 


अत एव नित्यमित्यनाम्नाय सत्यमित्याम्नानम्‌ । अतो नाऽत्र ब्रह्यणा5- 
बिकारिणा5पि विकारित्वापत्ति:; अविका रिविवर्तोपादानसत्यस्व॒रूपत्वाद्धि- 
छानस्य सतो ब्रह्मणः ॥ 
एतंन -- 
“जमतस्त्वविकारित्व उक्तन्यायेन साधिते 
स्वतन्त्रकारणान्यत्वं तेन ह्यत्र निषिध्यते ।? 
इत्यनुव्याख्यानम्‌--व्याख्यातम्‌; अत्राविकारित्वं ब्रह्मणो विकारि- 
त्वाभाव एव, इति परिणामवादस्णेव द्वेतभाष्यकारेण निरासः, न तु 
बिबतेवाद्स्य । विवर्तवादनिरासस्त्वत्र टीकाकाराणामेव—ब्रह्मचिकारवादस्योः 
पलक्षणत्वं मत्वा । ब्रह्मविक्ारितावादो नाह्वैतस्यापि सम्मतः; जगदनिषेच- 
नीयताऽभिप्रायेणब जगद्टाचारम्भणत्वात्‌ , अधिष्ठानम त्रविवतोपादानसः 
यताया एवात्र तन्मतरीत्या विवरक्षणान्च ॥ 


“सदेव सोम्येदमग्र आसीदि”ति कार्य-कारणभावद्श्ञायां, जगतो ब्रह्म 
णाइभेदम , अद्वितीयमिति ब्रह्मणोऽनन्यत्वं चोपक्रम्य एकविज्ञानेन सवेविः 
ज्ञानमुपपादितम्‌ ॥ . 

तत्र “यथा सोम्येकेन मृत्पिण्डेन सवे मृन्मयं विज्ञातं स्यात” इति 
जगतो व्यवहारदशायां मायानन्यव्बं प्रतिपाद्यते। एतेन यावन्मायं विकारि- 
बिकारभावादिकम्‌_, उभयतादात्म्यं च, तदद्वितीयत्वं तु मायापयेन्तनाश 
एवाद्वितीयवाक्यावगतम्‌, इति वाचारम्भणवाक्यं न “यथा सृर्पिण्डेने”ति 
घाक्यशेषः, किन्तु स्वप्रधानं परमार्थदशाभिप्रायम्‌_, इति “मृत्तिकेत्येव सत्यः 
मि”ति मृत्तिकोपलक्षितचेतन्यमात्रसत्यत्वोपपाद्नाद्‌ रृत्तिकापदळक्षितः 
्रक्ृत्यन्तोपाघे विकारत्वम्‌ ॥ 

तत एब वाचारम्भणत्वमसत्कल्पत्वं च पूर्वोक्तरीत्या विवक्ष्यते, तत्र 
बाचारम्भणत्वं व्यवहारदशायां सत्त्वेन प्रतीतस्य प्रकृत्यन्तस्य परमार्थताद- 
शायां बाध्यस्या सत्क्रल्पस्यानृतत्वमेव । अत एव वाचारम्भणमिति नाम- 
घेयम्‌--नाममात्रमिति च प्रतिज्ञा ॥ 


तत्र बस्तुतो ब्रह्मणोऽनन्यत्वबोधनेन; अह्मणोडधिष्ठान्नत्वम् , तत्साः 
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क्षांत्कारनिवत्यंत्वं च, इति तद्टयतिरेकेणाभावः सत्रेस्य तत्रारोपनिबन्धन 

एवेति व्यवहारदशायां तादात्म्यमित्यादिसिद्धान्ता ज्ञायन्ते । तदनृतत्वमिति 

सूत्रणे तु तच्छब्देन प्रकृतस्य ब्रह्मणो ग्रहणापत्त्या ब्रह्मानृतत्वं प्रतिज्ञातं 

स्यात्‌ । जगदनृतत्वमिति सुत्र्यते चेत्‌, वाचारम्भणश्रतेरसत्ख्यातिवाद्‌ 

एव प॒त्तपातः, नानिवेचनीयख्याताविति शङ्का स्यात्‌, सा मा भूदिति वद्‌- 
नन्यत्वमिति सूत्रितम्‌, नान्तमिति ॥ 


एतेन--कथं च तदनन्यत्वमित्याच्तेपोऽपि-परास्तः। न्नह्मानन्यत्वं हि ब्रद्म- 
णो5द्वितीयत्वम्‌ । तञ्च ब्रह्ममात्रसत्यत्वम्‌ , तदितरस्य तेन रूपेण भासमा- 
नस्य वाध्यमानत्वं च बोधयत कथं न द्वितीयानृतत्वं बोधयति? अनन्यम्‌ , 
अद्वितीयस्य वा ब्रह्मणो द्वितीयाभावमेव ब्रह्मणि बोधयति, न तु ब्रह्मणोऽ- 
प्यभाबम्‌ , येनानन्यत्वसूत्रणे ब्रह्मणो5प्यभाव आपद्येत । तदनत्यत्वं च त- 
इथतिरेकेणाभाव: = तत्सत्तातिरिक्तसत्ताशूऱ्यत्वम्‌ . न तु तदात्मत्वम्‌। अतो 
नानन्यत्वेऽपि प्रपञ्जासत्यत्वाविरोधः, तत्सत्तयेच द्वितीयस्य सत्ता, नान्यथे- 
्युक्तथा हि ब्रह्मतादात्म्यमात्रेणाध्यस्तेन सत्त्वेन प्रतीतिः; तदपि ब्रह्मस्वरू- 
पाज्ञानदशायामेव, तत्साक्षास्कारे तु न द्वितीयम्‌ , द्वितीयस्य ब्रह्मतादात्म्येन 
सत्प्रतीतिविषयत्वं वेति सद्विवतेत्वरूपं मिथ्यात्वमवधार्यते, इति ब्रह्मविब- 
तताज्ञापनार्थेत्वं तद्नन्यत्वसूत्रस्य॥ 
तश्चानन्यत्वं नारोपदशायाम्‌; तदा तदात्मनेव भावात्‌ , किन्तु बाध- 
द्शायाम्‌। न च शुक्तिशकलेऽप्यनन्यत्वमारोपदशायाम्‌. बाधदशायां तु 
नात्र रजतम्‌ इत्यरजतवदेव शुक्तिकाशकलं प्रतीयते । तंश्चारजतत्वमेव 
त्रह्मणोऽनन्यत्ववदिति । इयान्‌ विशेषः- शुक्तिकाशकलं रजतमा- 
त्राधिष्ठानमित्यरजतत्वं तस्य तद्व्यतिरेकेण रजताभावमात्रम्‌ । 
ब्रह्मणस्तु स्वव्यतिरिक्तद्वितीयसामान्याधिष्ठानत्वादनन्यत्वमिति ` ब्रह्म 
- सत्तया द्वितीयस्य सत्ता ब्रह्मतादात्म्यमेव, न तु ब्रह्मवदेव जगदपि सद्रूपम्‌ , 
येन बह्मवत्त्‌ जगदपि परमार्थसदेव स्यात्‌ । कथं वां नानृतम्‌? बाधायां हि 
तत्तादात्यमपीति सद्विविक्तं जगदिति फलति ॥ 


न चान्यथाख्यातिवादापत्तिः; आरोप्यसन्निकर्षे सोपाधिकाध्यासे वाऽ- 
न्यथाख्यातिरेवाद्वेतमतेऽपीष्टा । अन्यथाख्यातावपि-ज्ञानळक्षणप्रत्यासत्त्या 
सन्निकषमङ्गौङ्त्येव सन्निकर्षेमात्रस्यारोपः । न चालौकिकः संनिकर्षो द्वेतम- 
तेऽपि। अधिष्ठानं तु सर्वत्र सञ्चिकृष्टम्‌,इति न तस्यापि तत्राध्यासोऽपेक्ष्यते। 
असन्निकृष्टस्याकारस्य श्रमे भानं ह्यनिवेचनीयस्यारोप्यस्य स्वीकारं विना 
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नोपपद्यते, इत्यनिवेचनीयख्यातिरेवाद्वेतसिद्धान्ते। शुक्तिरजतादिस्थले5प्य- 
निवेचनीयख्यातौ रजतत्वविशिष्टरजतस्य, तत्संसर्गस्य च शुक्तावारोप:॥ 

अयमेव न्यायोऽत्रापि। आकाशत्वविशिष्टस्येबाकाशस्य स्वरूपतः, 
तत्संसगेस्य चाध्यासात्‌ , इति न ब्रह्मण आकाइात्वादिप्रसङ्ग: । अनिवेच- 
नीयख्यातावपि यावदूबाधं व्यावहारिकं सत्त्वम्‌, , अथक्रियाकारित्व॑ वा सवे- 
मुपपन्नसू , इति यावज्जागरं यदि तादात्म्यं ब्रह्मणा सर्वेषां कार्याणाम्‌, 
तहि तदभिन्नाभिन्नस्य तदभिन्नत्वमिति नयेन भोक्त-भोग्ययोरपि परस्परं 
तादात्स्याद्‌ भोग्य-भोक्तभावव्यवस्थानुपपत्तिः ॥ 

किं बहुना ? ब्रह्मणोऽपि भोक्तृभावात्‌ भोक्तश्च ब्रह्मसावात्‌ कार्ये 
कारणभावव्यवस्थाऽपि न स्यात्‌; व्यवहारदशायां सवैसस्यतास्वीकारादिति 
शङ्काबारणाथ सोक्त्राऽऽपत्तिसूत्रमिति पूर्वेपक्षाशयः। सिद्धान्तेऽपि व्यव- 
हारदशायां सवंसत्यतायामपि सवाभेदेऽपि ॥ 


““कायोत्मना तु नानात्वमभेद: कारणात्मना । 
हेमात्मना यथा भेदः कुण्डळाद्यात्मना भिदो ।।” 
इति न ोक्तृ-भोग्यादिसाङ्कयप्रसङ्गः- इति। तदभिन्नाभिन्नस्य 
तद्भिन्नत्वमिति न्यायः कारणात्मनाऽभेदपरः, अन्यथा कटक-कुण्डला- 
दीनामपि परस्परं तत्तद्रपेणाभेदापत्त्या कटक-कुण्डलादीनां . परस्पर- 
कार्यकारित्वापत्त्या लोकव्यवहार एवोच्छिद्येत । इदमेवाभिप्रेत्य समुद्र- 
वीचीतरङ्गषृ्टान्तः, परमार्थेस्थितिमनुसृत्य त्विदं सूत्रमिति भगवत्पा- 
द्भाष्यस्य न प्रतारकत्वापत्तिः; बाधाबाधदशाभेदेन तदन्यत्वतदन- 
न्यत्वयो रुप देशात्‌ ॥ 


नेदं रजतमिति च '्रान्ताश्रान्तद्शाभेदेन। श्रान्तत्वव्यपदेशो हि 
वस्तुगत्या, न तु श्रमदशायामेव श्रान्तत्वमाश्रित्य । श्रतिरपौरुषेयी द॒शाभेदं 
स्वयं विविच्य वस्तुतत्त्वं निवेदयति । साक्षात्‌ पुण्डरीकाक्तावतारोऽपि भग- 
वान्‌ तत्त्वविवेचनेन श्रुत्यथेमात्रै विवेचयति, इति कथं प्रतारकत्वापत्तिः ? 
अन्यथा स्थूलारुन्धतीन्यायेनान्यस्यान्यंस्योपदेशद्वारेण मुख्यारून्धत्युप- 
देष्टापि प्रतारकः स्यात्‌। साधनावस्थं देहात्मवादं पुरस्कृत्य वस्तुगत्या 
देहादीनामनात्मत्वोपदेशोऽपि श्रुतौ तदेकशरणतत्तदाचायांणां कथं प्रतारण- 
मात्रम्‌? 


अत एव व्यवह्दारदशायां प्रपञ्चसत्यत्वं छोकवद भ्युपगम्य लोकबदेव . 
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तत्र ओग्य-भोक्तव्यवस्थामभ्युपगस्यापि परमाथेतस्तत्प्रत्याख्यानेन सूत्र- 
कारोऽनन्तरमेव तत्‌ प्रत्याचष्टे --तदनन्यत्बमिति । अप्रत्याख्यायेव कायेप्र- 
पञ्चसत्यताप्रक्रियां पूर्वेसूत्रम्‌ , तत्प्रत्याख्यानाथेमेवेदं सूत्रसिति वस्तुस्थिति: । 
न चेदमपि सूत्रं पूवेसूत्रवदप्रत्याख्यायव प्रपञ्चसत्यत्वम्‌; अन्यथोक्ता- 
धिकरणवेयथ्योत । व्यवहारदशायां प्रपञ्चसत्यत्वाप्रत्याख्यानम्‌, परमार्थ- 
तस्तप्रत्याख्यानमिति तु विवेकः ॥ 

व्यवहारद्शायां तदप्रत्याख्यानं हि कर्माधिकारे, सगुणोपासनाधि- 
कारे, अन्यत्र च सर्वत्र तदविरोधमभिप्रेत्य । तत्र कर्माधिकारश्वित्तशुद्धि- 
द्वारा, सगुणोपासनाधिकारो5पि श्रवणादिवदुपासनस्यापि निर्विशेषसा- 
क्षास्कारान्तरङ्गसाधनत्व।त्‌ प्रपन्चसत्यत्वमाश्रित्यवात्मानं लभमानौ पर- 
म्परया मोच्चोपयोगिनावपि, इति मोक्षशास्त्रे प्रपञ्चसत्यत्वम भ्युपगम्य 
देहात्मवादमप्याश्रित्येवे तद्नात्मघोपदेशवत्‌ तत्तदधिकारबोधनं न 
विरुध्यते, इति भेदविषयो5पि सगुणोपासनविधिव्यांवहारिकर्भेद्मव- 
लम्ब्य प्रवृत्तो न वास्तवाभेदविरोधी ॥ 

सोक्तृ-भोग्यव्यवस्था हि सत्यभेदाभेदावाश्रित्येवात्मानं लभते यावद्‌- 
बाधम्‌ , इति केव कथा व्याबह्ारिक-पारमार्थिकदशाभेदेन भेदाभेदो- 
पदेशे, इति न सगुणोपासनविषय-प्रयोजने निर्विशेषपरमोक्षशास्त्रविषय- 
प्रयोजनानलुकूले, न वा तद्विरुद्धे । तत्रोपासनाफलं वेङुण्ठलोकनिवासः, 
इति यद्यपि न मोक्षः, तथापि जीवन्युक्ताविव प््राप्तवेङुण्ठादिलोकानां 
सशरीराणामपि शरीरदुःखेनादुःखित्वादू न प्राक्ृतसंसारित्वम्‌ ॥ 

अत एवानन्दमीमांसायाम-इन्द्रादीनाम्‌_, अकामहतश्रोत्रियाणां च ब्रह्म- 
पर्यन्तमानन्द्साम्याम्नानमुपपद्यते । इति मतान्तरवदू नोपासनाया अद्वेतम- 
तेऽपि संसारफळत्वम्‌ ; इन्द्रादीनां ब्रह्मान्तानामप्यन्यथा संसारित्वापत्तेः; 
श्रोत्रियसमानत्वात्‌ ; अकामहतत्वेन विशेषस्तूभयत्र समानः, इत्यधिकारभे- 
दमादाय सरुणोपासनादिविधीनां नाप्रमाणिकत्वापत्तिरपौरुषेय्याः श्रत्याः । 
सर्वथा जगतो ब्रह्मविवतेत्वाभावस्य कथमपि साधन।सम्भवादुत्तसूत्रस्य 
ब्र्माद्वितीयत्वपारमार्थिकतायामेव तात्पर्यम्‌; आरम्भणराब्दादिभ्यो हेतुभ्य 
इति सिद्धम्‌। 'अत्रा*रम्भणशब्दादिभ्य” इत्यस्य वाचारम्भणत्यादिभ्य- 
इत्यर्थं इति पृवेमेव विवृतम्‌ ॥ 
ब्रह्मणः स्वतन्त्रकारणान्तरसापेक्षत्वानपेध्षत्वचर्चा । 


यत्तु- स्वतन्त्रबहुसाधनापेक्षासुष्टिलोके दृष्टा, नेवं बरह्मणः 
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स्वरूपसामथ्यांदेव तस्या सृष्टि: “कि स्विदासीद्धिष्ठानंमारम्भणं 
कतमात्स्वत्‌ कथा स्विदिति ह्याक्षपः; अधिष्टांनानुक्त : । आंद्‌- 
शब्दात्‌ , युक्तिभिश्व ॥ 


“परतन्त्रो द्यपेक्षेत स्वतन्त्रः किमपेक्षते । 

साधनानां साधनत्वं यतः, कि तस्य साधनेः ॥” 
इत्यादिभिः । अत्रानुव्याख्यानम्‌- 

“स्वृतन्त्रसाधनान्यत्वं तेन ह्यत्र निषिध्यते ।।” 
इति ॥' 


दे तिनामारम्भणाधिकरणपूर्वपक्षः । 


अयमाशयः-कत्रेनधीनसत्ता-शक्तया दिमत्कारणान्तरसठयः 
पेक्षा खलु संष्टिघेटादो दृष्टा। ततो महदादिसष्टिरपि, कतृ ठय- 
तिरिक्तस्वतन्त्रकारणसापेक्षा,सृष्टित्वात्‌ ; घटसष्टिवत्‌; महदादिकम्‌ , 
कदेव्यतिरिक्तस्वतन्त्रकारणसापेक्षोत्पत्तिकम , कार्यात्‌ ; प्रकृत्या- 
दिकम्‌, न स्वतन्त्रम्‌, कारणत्वात्‌ ; मृदादिवत्‌ ; ईश्वरो वा, 
स्वतन्त्रकारणान्तरसापेक्षः, कतृत्वात्‌; कुलालादिवदिति जन्मादि- 
सुत्रसाधितं परस्येव ब्रह्मणः स्वतन्त्रं कारणत्वं नोपपद्यते ॥ 

न च श्रतिविरोधः; श्रतीनां ब्रह्मणो जगर्कारणत्वमात्रपरत्वात्‌ 
स्वतन्त्रकारणान्तरनिषेघे श्रतेरभावात्‌ , भावेऽप्यपौरूषेयतया- 
श्रतिप्राबल्यवदू बाहुल्येन युक्तिप्राबल्यस्यापि सम्भवात्‌ सम्रतिः 
पत्तया श्रुत्याऽभिम्रेतावधारणाजुपपत्तेरिति पूवेपक्षः ॥ 

ब्रह्मण; स्त्रतन्न्रकारणान्तरानपेक्षत्वं तदुनन्यत्वपदार्थः । 


सिड़ान्तस्तु-- ब्रह्म, महदादिसृष्टौ स्वतन्त्रकारणान्तंरशून्यमे , 
तद्नन्यत्वसित्यत्र तत्पदं स्वतन्त्रकारणान्तपरम्‌। तस्यानन्यत्व- 
घटकान्यपदेनान्वयः । तेन च स्वतन्त्रक्रारणान्तरशून्यत्वमित्यर्थः । 
स्वतन्त्रकारणान्तरभावस्यापि विवक्षायां ब्रह्मणोऽपि स्वातन्त्र्यं 
न स्यात्‌ , अतस्तद्नन्यत्वम्‌। तदेव स्वतन्त्रं कारणम्‌, यद्नन्य- 
दिति बा योजनमत्र॥ 


तत्र च तत्पदेन ब्रह्मणो विवक्षा तस्यासाधारणत्वेन तदेक- 
परम्‌। स्वतन्त्रकारणपदाध्याहारः । अनन्यत्वसिति अन्यस्वतन्त्र- 
कारणत्वनिरास इति सूत्रयोजना || 
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तदुपपादनं च “किंस्विदासीद्धिष्ठानमारम्भणं कतमत्स्विदि” 
ति श्र्त्यत्रष्टम्भेन । तेन चाघिष्ठानास्म्भणाद्याक्षेपप्रतीत्या स्वतन्त्र- 
कारणान्तरराहित्यमवसीयते ।। 


अत्रारम्भणपद्मारम्भणाक्षेपपरं लक्षि तलक्षणया । तत्राधिष्ठा- 
नाक्षेपस्येव प्राथम्येऽपि साधकतमकरणस्यव प्राधान्यात्‌ तन्निषे-, 
धस्य प्राधान्यमभिप्रेत्यारम्भणशब्दादिभ्य इति सूत्रितमू , पाठक्र- 
मादर्थक्रमस्य बढीयस्त्वात्‌ ॥ 


न चात्र कारणान्तराभाव एकान्ततः; प्रकृत्यादिकारणस्वीका- 

रात्‌ । परं तु तत्‌ परतन्त्रं कारणम्‌ , इति स्वतन्त्रकारणान्तरनि- 

षेध एवात्र सूत्रार्थः । अत्र शुष्कयुक्तयपेक्तया श्रुत्यनुग्रहीत- 

युक्तीनां प्राबल्यात्‌ प्रबळयुक्तिसिटुबेळयुक्तीनां बाघ इति प्रथमसू- 

त्रानुसारी सिद्धान्तः ॥ 

स्वतन्त्रकारणान्तरानपेक्षत्वसिद्वान्तः । 

तत्र सूत्रेषु बह्ृध्याहारदोषः प्रधानं दूषणम्‌। द्वितीयं तु यो ब्रह्मोपादा- 
नतां जगतोऽभ्युपगम्यापि तद्न्यतां मन्यते, सोऽत्र पूर्वेपक्षीकरणीयः, न तु 
बेशेषिकादिरिति ्युक्ताधिकरणमवातारि । तत्र यदि स एव पूर्वपक्षी निरस- 
नीयः, तर्हि प्रकृते स्वतन्त्रकारणान्तरनिरासस्य पूर्वेपक्षस्य चाम्रान्‌ प्रष्ट: 
कोविदारानाचष्ट इति न्यायः ॥ | 

न हि ब्रह्मपरिणामवादी भास्करः, तद्विवतेव।दी वा कुलालवत्‌ तदधी- 
नसत्ताकशक्तिमत्कारणान्तरमपेक्षते, येन तन्मतमनेन सुत्रेण निवारितं 
स्यात्‌ । तत्र हि तत्सत्ताधीनसत्ताकशाक्तिमद्विद्यादेरेव कारणान्तरस्या पेक्षा, 
इति स्वतन्त्रकारणान्तरनिषेघेन विवादस्य किमायातम्‌? न हि लोकेऽपि 
स्वसत्ताधीनशाक्तिमत्कारणमनपेक्ष्येव सवेस्य कतृ त्त्रम्‌। न हि राजसत्ताधीन- 
सत्ताकशक्तिमत्सेनानीनां न राज्ञो विजयराउ्यप्राप्त्यादिकारित्वम ,स्वोत्पादि- 
तेरेवेष्टकादिभिः प्रासादादिनिमातारो हि बहवो दृह्यन्ते ॥ 


अस्तु वा लौकिक्री कथा या काऽपि सिद्धान्ते । अलौकिकी खलु सृष्टिप्र- 
क्रियाऽवळम्ब्यते द्वेतवादिभिरपि, इति स एव नयो विवर्तेवादेऽपि । यथा 
जीवानां स्वाप्नादिसृष्टौ । तत्र हि तूलाविद्यां प्रमाठ्चेतन्याश्रितां तत्सत्ताऽ- 
नधीनसत्ताकशक्तिमतीं स्वतन्त्रं कारणमपेक्ष्यैव जीवः स्वप्नान्‌ पदाथान्‌ 
सृजतीति हि बिवतेवादः, यः स्वेछौकिकानुभवसिद्धः। सवेथा लौकिक . 
- 
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प्रक्रियाबाधनैवैश्वरी सृष्टिरुपपादनीया, इति केवलयुक्तिवादानुसारिपूर्व- 
पक्षस्य निरासः सूत्रकाराणां प्रस्तुतपूर्वपक्षापेक्षया5तिरिक्त एव कश्चनात्र 
निराक्रियते ट्वेतवादिभिः ॥ 

विवतेवादपरतया सूत्रयोजनसेव साथु । 


विवतेवादे तु नाध्याहारलेश:, न वा5नपेक्षितमुपदिश्यते सूत्रकारेण, 
किन्त्वे“कमेवा द्वितीयमि!”ति प्रस्तुतसुख्यतत्त्वोपदेश एवोपपाद्यते । “आर- 
स्भणशब्दादिभ्य:” इत्यत्र निर्दिष्टारम्भणपदमपि तन्मात्रोपपादनपरम- 
“चाचारम्भणं विकारो नामधेयमि”तिवाक्यमेव प्रथमं बुद्धिगतं करोति । 
“कं स्विदधिष्ठानमारम्भणं कतमस्स्विदि”त्यधिष्टानारम्भणाच्तेपपरम्‌ , तन्नि- 
षेधपर वा द्वितीयाधिष्टातृ-करणादिनिपेधादिपरमप्यद्वितीयत्वोपपादकत्वादू 
बिवतेवादे5प्यविरुद्धम । सामान्यत आरम्भणाच्तेपपरस्यास्य स्वतन्त्रकारणा- 
च्तेपपरत्वे कथं न लक्षणा ? अधिष्टाननिषेधो हि यद्यधिष्टात्रन्तरनिषेधपरः, 
तर्हि कुत्र वा लोके कुलालादो स्वतन्त्रे स्वतन्त्राधिष्ठातृकत्वमेव इष्टम्‌? इति- 
चेतनक्रारणवादे तदाक्तेपो वितथः। अधिकरणयोजनं त्वध्यासाधिष्ठानापर- 
पयायस्याधिष्टानस्य स्वयमनारोप्यत्वात्‌ परस्पराध्यासेऽपि तत्र संसगे- 
मात्रांध्यासात्‌ , अधिए्टानान्तरायोगादाच्षेपो युञ्यते, इति “किंस्विदासीद्‌धि- 
छानमि”तिवाक्यमप्यट्वितीयत्वोपपादन एव स्वरसम्‌ ॥ 

न च निमित्तकारणतामात्रवा देऽधिष्ठात्रन्तरनिषेधः सप्रयोजनः, प्रत्युता 
प्रसक्तत्वादधिष्टात्रन्तरस्य तदाच्तेपोऽप्रसक्तप्रतिषेधोऽपि । उभयोरप्यात्तेप्य- 
त्वाविशेषे प्रथममधिष्टानपदेन विरुद्वारम्भणस्योत्तरस्याचतेपो न साम्प्रतम्‌। 
न चाधिष्टानारम्भणयोरारम्भणं कारणम्‌_, अधिष्टानं तु कार्येम--“येन अग्नि- 
होत्रं जुहोति” “यवागूं पचती”त्यादाचिंच पाठक्रमादेथेक्रमो बलीयानिति 
न्यायावतारः, तदनुसारेणारम्भणनिषेधस्यार्थतः प्राथम्यं च स्यात्‌ । कताऽ- 
धिष्टानम्‌ । साधकतमं तु-करणम्‌। न च करणापेक्तया कताऽप्रधानः, प्रत्युत 
क॒तु रेव तत्प्रयोजकस्य ततः प्राधान्यम्‌ ॥ 


ब्रह्मणः कारणान्तरानपक्षत्वानुपपत्तिः । 


“अकाशाद्‌ वायुः वायोरग्निः अग्नेरापः अदू भ्यः प्रथिवीश्त्यादिना 
ब्रह्मणोऽपि वास्वादिसुष्टावाकाशाद्यपेक्षा वर्तंते । वेषम्य-नेर्धुण्यपरिददारार्थ 
तत्तददृष्टापेक्ता च वतेते, इति कथं न स्वतन्त्रकारणान्तरानपेक्ता। न हि 
स्वसृष्टकायेस्येव कायॉन्तरकरणऱ्वेन स्वतन्त्रकारणानपेक्षा । स्वोत्पा दितेष्टका- 
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दिद्वारा प्रासादनिर्मातुरपि स्वतन्त्रकारणान्तरानपेत्षकठेत्वापत्त्या कुलाला- 
द्विषम्सं ब्रह्मणो डुरुपपादम्‌। अदृष्टं तु जीवगतं जीवाधीनसत्ताकं न 
साक्षादीश्वराधीनसत्ताकम्‌; अन्यथा वेपम्य-नेधृण्यदोषो दुष्परिहार:, 
तद्पि तत्तदूभोगोपकरणसृष्टावीश्वरस्य साधकतममेव, इति केवलनिमित्त- 
कारणत्वं मुख्यं ब्रह्मणो द्रताभिमतं दुरुपपादम्‌ || 

दतिनां विपयवाक्य्रमपि विवर्तवादस्येवोपथ्टम्भकम्‌ । 


एतेन्---स्त्रतन्त्रकारणान्यत्वमेवात्र निषिध्यत इति - परास्तम्‌ , तथा- 
सति हि “किंस्विदासीदधिष्ठानमि”ति प्रकृतविषयवाक्येन ब्रह्मणोऽपि 
कर्तत्बनिषेधापत्ति:; अधिष्ठानस्यापि निषेधात्‌। न च ब्रह्मातिरिक्तस्येव 
निषेधोऽत्रेति वक़्तुं शक्यम्‌; अशाब्दत्वात्‌। न च स्वतन्त्राधिष्टानान्त- 
रपरमधिष्ठानपदम_, रवतन्त्रसाधनान्तरपरं वाऽऽरम्भणपदम्‌। अद्वतमते 
तु परमार्थेदशायामज्ञाननितृत्त्या नाधिष्ठानम्‌, न वा साधनमन्यद्घा तदा कि- 
मपि, इति यथाश्रुतमिदं द्वेतिनामपि विषयवाक्यं नास्वरसम्‌। यथाश्रुतं 
हीदं वाक्यं स्वतन्त्र-परतन्त्रसर्वोधिष्टानसाधननिषेधपरं कार्येकारणभा- 
बातीतावस्थम्‌_ अद्वितीयत्वंमभिभ्रेत्येच, इति तदेकवाक्यता विवतेवाद एव 
तद्नन्यत्वपदेनापि समर्थ्यते । तदनन्यत्वपदे ह्येवं सति न ५तहान्यश्रत- 
कल्पना ॥ 
तद्नन्यत्वपदस्वारस्यमद्देतवाद्‌ एव । 
अन्न तदनन्यत्वं परमार्थद्शायां तद्धिष्टानव्यतिरेकेणाभावः । ञ्यव- 
हारद्‌शायां तु प्रलये, घटादीनां नाशे च कारणरूपेणेब घटादीनां सत्त्वम्‌ , 
न तु स्वरूपेण। इयान्‌ विशेषः प्रलये कारणभावमापन्नानां सृष्ठयादो 
कार्यात्मना सत्त्वम्‌, अधिष्ठानसाक्षात्कारे तु घटाद्यपादानकारणस्या- 
प्यज्ञानस्य नाराद न पुनघेटादीनां नाइारूपाणां स्वरूपेण सत्त्वं कदा- 
चिदिति, इति तदनन्यत्वोपपादनमत्र ब्रह्मञयतिरेकेणा भावव्युत्पादनायेच्र ॥ 
अद्व .तचादेऽनन्प्रत्वनिरुकत्यनुपपत्तिः । 


यत्त-तद्नन्यत्वसिति सूत्रे कार्यस्य किं ब्रह्मणा निमित्तकार- 
णेनानन्यत्वम_, उतोपादानेन तेनाभिन्नत्वम्‌। आद्यं बाधितम्‌; 
कार्यस्य निमित्तकारणानन्यत्वाभावात्‌। ब्रह्मण उपादानत्वं तु 
पूर्वोक्तरीत्या न सम्भवति, इति न तदनन्यत्वोक्तिरत्रो 
प्योगलेशोऽपि। किं बहुना ? -उपादानेन सह कायस्य न भेदः, 
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नाप्यभेद: सुनिरूपः। तयोभेदाभेदो हि कारणात्मना, कायी 
त्मना वा । आद्ये न भेदः, द्वितीये नाभेद इति वक्तव्यम्‌॥ 


तत्र प्रलये कार्याणां स्वरूपेण सत्त्वाभावादू न भेदः; घटादेस्तदा- 
नीमभावात्‌ , अन्यथा प्रलये5पि घटादिकं स्वरूपेण सदिति 
स्यात्‌ ॥ 


भेदप्रतीतिरिवाभेद्प्रतीतिरपि प्रतियोग्यनुयोगिसापेक्षा, इत्यन्य- 
तराभावे भेद्प्रतीतिरिब कथमभेद्प्रतीतिरपि स्यात्‌ ? भेदाभाव-. 
` रूपत्वाद्‌भेद्स्य। अत्यन्ताभेद्स्येक्यरूपरवेन तद्नपेत्तायां तु सर- 
दिव तदत्यन्ताभिन्नत्वात्‌ प्रागुरत्तेघेटोऽपि सन्‌ स्यात्‌; मृदादेः 
सत्त्वात्‌, अन्यथाऽखण्डाकारसात्तात्कारानन्तरं जीवस्यापि 
नात्यन्ताभेदायोगः ।। 


अतो भिन्नाभिन्ने कार्य-क्ारणे । तत्र च यदि घटादिकमुत्पत्ते 
प्राक्‌ सत्‌, असञ्च, तहि सत्काग्रोचादानुपपत्तिः । अतो रूप- 
भेदेन सत्त्वासत्त्वे काय-कारणयोरिति वक्तव्यम्‌ । तत्र च पटस्त- 
न्त्वात्मना सन्‌ „ तन्तुस्तस्कारणात्मना सन्निति क्रमेण मूलकार- 
णात्मना सत्त्वे मूलकारणस्यानादित्वेनोत्पत््यभावाद्‌ घटादीना- 
सुत्पत्तिरनुपपन्ना स्यात्‌ । तत्र च परममूलकारणं यदि ब्रह्मेवो 
पादानम , तर्हि प्रपञ्चोपादानमूलाविद्याया इव सर्वस्य तत्कायस्य 
प्रपञ्चस्य विनाशोऽपि न स्यात्‌ , इति घटादय उत्पत्तिविनाश- 
वन्तः, आत्मा नोत्पत्तिविनाशवानिति व्यवस्था न स्यात्‌। अतो 
नोपादानत्वं ब्रणः सम्भवति । ब्रह्मात्मना प्रपञ्चस्यं सत्त्वासत्त्व- 
योरसम्भवात--इति ॥ 


विवर्तवादे न तद्नन्ग्रत्वानुपपत्तिः । 


तदिदं ब्रह्मणोऽपि परिणामिकारणत्वे स्यादेव दूषणम्‌ , विवतेबादे 
तु न किमप्युक्तविधं दूषणम्‌ तत्र प्रपश्चस्य कारणात्मना सत्त्वं सद्र्पका- 
रणतादात्म्यमात्रम, न तु सत्त्वम्‌ । तञ्च ब्रह्मणोऽभिव्यक्तौ प्रपञ्चस्यापि 
सत्त्वे सम्भवति, प्रपञ्चासत्त्वे तु न सम्भवति । उपादानत्वं ह्यत्राधिष्ठान- 
त्वरूपमज्ञानविषयतायां सह्यम्‌, इति यावद्‌ज्ञानं घटादीनां तत्रोध्यस्तानां 
तदाकारब्ृत्तिप्रतिफलिततावस्थायां तद्वच्छिज्न चेतन्यभास्यत्वेनोपळब्धिः, 
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अन्यथा तु नोपलब्धि: । तत्तढुपादानमदाद्यवस्था 5$्ञानपरिणामत्वे तुन 
विरुध्यते ॥ 

उत्पत्तेः प्राक्‌ मृदात्मना सन्नपि घटस्तदा मृदाद्याकारान्त:करणवृत्त- 
रूत्पत्त्या सृदादिरूपेणेब भासते, न तु घटादिरूपेण; घटादिरूपेण मृत्तिका- 
यास्तदा परिणामाभावात्‌। कारणात्मना सत्त्वे कारणात्मना प्रतीतिः, 
कार्यस्यापि वतेत एव, कायोत्मना तु कारणस्यासत्त्वादू न कार्यात्मना5पि 
सबेदोत्पत्तः प्राक्‌ , प्रलयावस्थायां वा कारणस्य प्रतीत्यापत्तिरिति पिष्टपे- 
घणमिद्म्‌-- 

“कार्यात्मना तु नानात्वमभेदः कारणात्मना ।” 
इति ॥ 
विवर्तवादे भेदाभेदो भयोपपत्तिकारणम्‌ | 


स्थितिद्शायां कायं कारणात्मनाऽपि प्रतीयते, कार्यात्मनाऽपि-मृदू 
घट इत्यादिदिशा ; तदा, रूपद्टयस्याप्यभिव्यक्तत्वात्‌ , मृदू-घटो भयाकार- 
वृत्त्युदयसम्भवाञ्च । सुषुप्तौ, प्रळयेऽपि कारणात्मनाऽपि न प्रत्यक्षः, मूला- 
विद्यारूपस्य तस्यान्तःकरणादेरपि लीनत्वेन सदात्मना प्रत्यक्षत्वायोगात्‌ ॥ 


सद्रूपं हि ब्रह्म तद्वच्छेद्‌काकारान्तःकरणवृत्त्यभिव्यक्तं तत्तत्मत्यक्ष॑ 
भवति, अनवच्चिन्नं निविशेषमात्रं तु यावद्खण्डाकारत्रत्ति, विनाऽवरणनि- 
वृत्ति स्वयस्प्रकादामपि न विशद्मपरोक्षम , इत्यविद्योपहिताधिष्ठानेन सतो- 
रपि भेदाभेदयो रूपभेदेन सामानाधिकरण्यप्रतीतिभेदाभेदोभयनिबन्धना, 
अन्यदा तु न सतोरपि भेदाभेदयोस्तत्प्रतीतिः; सर्वस्य प्रपञ्चस्य ब्रह्मणि 
तादात्म्येनाऽऽरोपात्‌। अधिष्ठानारोप्यरूपभेदेन भेदाभेदौ सवेदा वर्तेते । 
तत्र व्यावहारिकाणायुत्पन्नप्रति भासत्वम्‌, प्रातिभासिकानां प्रतिभासोत्पत्त्यो- 
रेककालिकत्वम्‌ ; साक्ति भास्यानामिव प्रातिभासिकानां सुखा देरिव साक्षिण्ये- 
बाध्यासात्‌ । सर्वथा तु सत्त्वासत्त्वे प्रातिभासिकव्यतिरिक्तेषु न नियता- 
भिव्यक्तिके ॥। 


अद्रे तवादे नारम्भत्रादः, न सत्कार्यवादः, स किन्तु सद्विवर्तवादः । 


ततश््ोत्पत्तिः साक्षात्‌ , परम्परया वाऽविद्यापरिणामः, तदात्मना प्रत्य- 
क्षतया, परोक्षया वा भानप्रयोजकोऽवस्थाभेद एवाविद्यायाः। सा 
चावस्था नित्या, अनित्या, सती, असतीत्यादि विकल्पस्तु केनापि रूपेण 


अ 
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'नित्रेक्तमग्रक्यस्वात्‌ कार्य-कारणयो: परिणामि-परिणामग्रोरनिर्वचनीयत्त्व 
एव पर्यवस्यति ॥ 

कायेत्वं प्रपञ्चस्य नारम्भवादेन; न वा सत्कार्यवादेन, किन्तु सद्दि- 
वतेत्रादेनेव्र, इत्यद्वेतत्रह्मसिद्धौ विस्तरेण निरधारि, इति तद्नन्यत्वमत्रो- 
पपाञ्चमानं फलतः पूर्वोक्तविधया व्यात्रहारिकसत्त्वोपपादनद्वारा पररसार्थे- 
दशायां निविशेषवाद एव पर्यवस्यति-“सदेव सोम्येदमि”ति प्रस्तुतकारणा- 
द “एकमेवा द्वितीयमि” त्यध्यारोपापवादद्वारा 5द्वितीयत्योपदेशपय़े- 
वसानेन ॥ 


निबन्धस्यास्या द्वेतसिद्धान्ताक्षेपदूषणोद्वारमात्रं लक्ष्यम्‌ , न तु परमत- 
दूषणम्‌ , इति न ढक्ष्यादन्यत्र व्याप्रियते; साक्षात्‌ , परम्परया वा 
स्थूटदृष्ट या, सूक्मदृष्टया वाऽद्वेतदूषणोद्धारमात्रस्य लक्ष्यत्वात्‌ सूत्रस्वा- 
रस्यास्वारस्यचर्चायत्तः परेरट्टेतमतमधिक्रस्य यत्र प्रस्तूयते, तत्रेब लेखनी 
व्याप्रियते | अत्राधिकरणे तु सूत्राक्षराणामाजेवानाजेवादिचिन्ता शिष्यैरेव 
क्रियतामिति तत्र यदि परेऽप्युदासीनाः, तर्हि वयमपि तत्रोदासीना एव ॥ 
इति तद्न्यत्वाधिक रणम्‌ ॥ 
अथेतरव्यपदेशाधिकरणम्‌ ॥ 
इतरव्यपदेशाद्धिताकरणादिदोषप्रसकितः ॥ 
अधिक तु भेदनिर्देशात्‌ २ ॥ 
अइमादिवञ्च तदनुपपत्तिः ३ ॥ 
& ७ नेति 

उपसंहारदशनान्नति चेद्‌ न क्षीरवद्धि ७ ॥ 

देवादिवदपि लोके ५ || 

कृत्स्नप्रसक्तिनिरवयवत्वशब्दकोपो वा ६॥ 

मतद्वयाभिप्रेताधिकरणविभागः । 
इति षद्सूत्रात्मकमधिकरणं द्वेतमते । अद्वेतमते चतुर्थेपञ्चमसूत्रात्म- 

कम्‌ , षछठादिसूत्रात्मकं चाधिकरणान्तरम्‌ । तत्र सूत्राथे:-ज्ञीबकतृकत्वे तस्य 
हितकरणम्‌ , अहितकरणं च न स्यात्‌ । अतस्तस्य न स्वयं क्तृत्वम्‌ , 
'किन्त्वीश्धराधीनं क्त्वम्‌ ॥ 
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सर्वेसृत्रविवक्षिताधिकरणाथंसंग्रहः । 


(२) ब्रह्मणः सर्वशक्तित्वात सर्वकारयितृत्वमुपपद्यते; अन्तार्या- 
मित्वात्‌ ।। 
(३) न च चेतनमात्रस्वातन््र्यम्‌; पराधीनानामपि चेतनानां ददी- 
नात , किन्त्वरसादिवदू जीवस्येश्वरपारतन्तर्यमेव । तदुक्तम्‌ 
“यथा दारुमयीं योषां नरः स्थिरसमाहितः। 
इङ्गयत्थङ्गमङ्गानि तथा राजन्‌ इमाः प्रजाः ॥” 
इति ॥ 


. (४) न च जीवेन कार्योपसंहारदशेनात्‌ तस्य कतैत्व॑ शङ्कनीयम्‌ 
गोषु क्षीराद्यदू भबो हि न ततोऽऽन्यस्मात्‌ः तृणादेरेब दृहयते, अतोऽन्या- 
घीनमेत्र जीवस्य कार्योपसंहतकम्‌॥ 

(५) स च कारयिता परमेश्‍वर: । न चादृश्यमानेनेश्वरेण कारंयि 
तृत्वायोग:; देवादाविवाहश्यत्वेऽपि कार्येनिर्वाहकत्वोपपत्तः । पिशाचादीं 
नामदृश्यमानानांमपि तत्तज्जीबोपसंहत्तत्वे का वा कभ्रेश्वरकारितत्वेनं 
जीवस्य कतृत्वे ॥ 


(६) स हि न कःसस्न्येन कार्य किमपि करोति; अनुभवविरोधात्‌ । न 
च तस्य सावयवत्वम्‌; निरवयत्वात्‌ - इति ॥ 
जोवस्य स्वतस्तत्तत्कतृ त्वपूर्व पक्ष: । 


अत्र युक्तःथा केवलया जीवस्य स्वतन्त्रं कतेत्वं निरस्यते, ईश्वराधीनं 
तु तत्‌ साध्यते द्वितीयतृतीये “कतो शा््ार्थवत्त्वादित्य”त्र तु शाखत 
साध्यत इति विवेक इति द्वंतमतम ॥ 

अत्र सिद्धान्ते नाट्वेतिनामपि विभ्रतिपत्तिः, परं तु “तदनन्यत्व” मिति 
जीव-ब्रह्मेक्ये साधिते जीवस्य ब्रह्माभिन्नस्य कारणत्वापत्त्या हिताहितका- 
रित्वानुपपत्ति रिति शङ्कापर प्रथमं सुत्रम्‌ “अधिकं तु” इति तुशाब्द्घटितं 
सुत्रं सिद्धान्तः ॥ 

द्वोतवाद एठदधिकरणवेयर्थ्यम्‌ । 

तदाशयस्तु- ब्रह्मेक्यं न विशिष्टस्य जीवस्य, किन्तु ततो5धिकस्य संबि- 
न्मात्रस्य। तत्र भेदस्तु तस्याप्यकारणत्वात्‌ , इति न जीवस्याप्यधिकस्य 
कारणत्वापादकत्वम्‌-इति । अनेन।वगम्यते-तद्नन्यत्वमित्यतीतकारणावस्थं 
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निविशेषमेव स्वरूपमभिप्रेत्य, तत्र कारणत्वकथायां न तात्पर्यमिति । सर्वथा 
त्बस्मिन्नधिकरणेऽट्टंतसिद्धान्तं न द्र तिनो निरस्यन्ति । तदीयसिद्धान्तस्तु 
कत्रेधिकरणसाधयिष्याणोऽट्टतिनामपि न विरुद्ध: । अत्र युक्तिमूलकोऽ- 
धिकरणसिद्धान्तः, तत्र तु शासतरमूलक स इति विवेचयन्‌ द्वेतवादी उक्ता- 
धिकरणबेयर्थ्यापत्ति हृदयेन सूचयति ॥ 
सूत्राक्षरयोजनास्वारस्यमद त एव । 
त्र सौषुप्तान्तजीवसवरूपस्याहमर्थेस्य परस्परमन्येजीवेः, परमात्मनश्च 
भेदे नाहतिनोडपि विसंवदन्ते, तइतीतस्य सुक्तात्मनस्तु न परस्परं जीवेः, 
परमात्मना च भेदप्रसक्तिः, इति तदूबहुत्व-भेद्योरत्र साधनमुत्सुत्रमपि ना- 
ट्वेतविरू्म्‌। जीवसय, संविन्मात्रस्य वा सांशत्वव्यवस्था तत्र निरवयत्वश- 
तिविरुद्धा ॥ 
अतः क्श्नप्रसक्तिसुत्रै प्रधानवादमादाय ब्रह्मोपादानतावादायोग- 
परतया, “श्रुतेस्तु, शब्दमूलत्वादि”ति तु शब्दघटितं सूत्रं सिद्धान्तपरतया 
चयोजनीयमित्यद्वतिनां विवरणम्‌। अपरेष्वपि द्वितीयप्रथमपादेऽधिकर- 
णेषुनाट्रेतसिद्धान्तविरुद्धं किमपि प्रतिपाद्यते, न वा केनापि प्रसङ्गनाइईत- 


वादो निरस्यते च | 
ब्रह्ममीम साया द्रितोयोध्यायद्वितीय- 


पादान्तस्य निर्विशेष एव तात्पर्यम्‌ । 

“अथातो ब्रह्मजिज्ञासे त्यादानन्द्मयाधिकरणान्तं प्रक्रमणम्‌ , “शाखदृष्टया 
तूपदेशो वामदेबवदि”ति तस्येव प्रथमाध्यायप्रथमपाद्‌ उपसंद्दारः, एवमन्य- 
त्रापि प्रथमाध्यायद्वितीयांदिपा देषु प्राधान्येनोपक्रमादिषु निर्विशेषवादस्येबो- 
पबंहणम , द्वितीयप्रथमे तद्नन्यस्वाधिकरणेन निविशेष एव शास्त्राणां पय- 
वसानव्यवस्था, विशिष्य परसमयनिरसनार्थतया सर्वानुमते द्वितीय- 
द्वितीयपादे चावोकादिमतानाम्‌_ , वेदिकेष्वपि पाशुपत-शाक्तमतयोञ्च निर- 
सनवद्द्वेतवादस्य केनाप्यधिकरणेनानिरासश्चाद्वेतवाद्स्या सौत्रत्वं वारयति। ` 
प्रथमाध्याये तु सगुणपराण्यधिकरणानि नाद्वतवादँं विरुन्धते । ब्रह्ममीमां- 
साया: समन्वयाध्यायवत्‌. प्रत्यध्यायम्‌ प्रतिपादं चाधिकरणानि, सूत्राणि 
व्यष्टिशः) समष्टिशश्रोपक्रम-परामर्शोपसंद्वारेरद्वेत सिद्धान्त मे वो पब हयन्तीति 


. व्यक्त प्रतिपदं प्रत्यध्यायं चान्ते भाष्यप्रदीपे, इति तत एवाधिकमव- 


गन्तव्यम ॥ ट 
इतरव्प्रपद्श (धिकरणवेयर्थ्य' इर तमते । 


आस्तामियं प्रासङ्गिकी कथा । प्रकृते त्विदमत्रानुयुब्यते--“इतर्‌व्यपदे- 
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शादि”ति सूत्रम्‌ , तद्धिकरणं वा कथं ब्रह्मणि समन्वयस्य प्रथमाध्यायविष- 
यस्य विरोधीति ? न ह्यत्र जीवस्य जगत्कत त्वं युक्तया कोऽपि वादी वदति, 
घक्त' शक्नोति वा । जीवानां बहूनामपि तत्तद्घटाद्येकेकमात्रकारणत्वस्य 
प्रत्यक्ञादिसिद्धत्वेऽपि एकस्य वा, बहूनां वा सकलजगत्कारणत्वस्यासिद्ध- 
त्वादिति न पूर्वपत्षस्योत्थितिः। न हि कुलालादिवदसाधारणकारणमीश्वरो 
ट्रेतमते, किन्तु साधारणकारणमेच, अट्टौतमते तु ब्रह्म तत्तत्कायात्मना 
विवतेमानत्वात्‌ “सन्‌ घटः” इति सद्रपेण कार्येसामान्येऽनुव्तेमानत्वादचा- 
साधारणकारणं ब्रह्म । न ह्यसाधारणकारणेन साधारणकारणस्यान्यथासिद्धिः; 
अन्यथा कालाद्ृष्टादीनामपि कारणत्वाभावम्रसङ्गात्‌ , इति जीवेनेव कार- 
णेन निर्वाहः, इत्यळमीश्वरेणेति शङ्का नोत्तिष्ठति ॥ 


न च साधारणकारणमेवासाधारणकारणमपि, इति जीवकारणत्वस्ये- 
श्वरकारणत्वस्य च विरोधाद्‌ जीवकतृकत्वमादाय पूर्वेपत्तासम्भवः; युक्त्या 
तत्तज्जीवानामीश्वरवदू साधारणकारणत्वाभावात्‌। न च ताहशी काचन 
युक्तिजीवकटेतावादिभिः प्रद्‌शीयितुं शक्यते, इति नानन्तरसङ्कतिरस्याधि- 
करणस्य || 


तद्नन्यस्वादिसूत्राणामपि न दं तमते सइति: । 


तथाच-- 'तद्नन्यस्वमारम्भणशब्दादिभ्यः” इति सूत्र निमित्तकारण- 
ब्रह्मसिद्धान्ततापरं न भवति। यथा “कि स्विदासीद्‌धिष्ठानमि” त्यस्या अपि ` 
श्रतेरद्वतवादमात्रा 
श्रतेरद्वतवादमात्रानुसारित्वम्‌_, तथा पूर्वमेवोक्तम्‌ ॥ 


“कृत्स्नप्रसक्तिरि”ति सूत्रस्य तु नात्र जीवकर्ट तानिरासे को5प्युपयोग: । 
तत्र क्रत्स्नशब्देन समष्टिजीवविवक्षायाँ स एवेश्वरो नामेति तस्य कत्वं 
ढुरपह्ववम । व्यष्टिजीबकारगत्वे तु न स्वतः सांशत्वं जीवस्य; अन्यथा ह्यङ्क- 
ल्यादेरपि कतृत्वापत्ति: । स्वाप्नकर्वेत्व तु स्वाश्रिततूछाविद्यावशाद्‌ जीवस्य 


< 


निरंशस्यापि वतेते ॥ 


परिणामिकारणत्वं खलु सांशस्य बाधितम्‌, न तु निमित्तकारणत्वम्‌ । 
नहि कुलालो जीवोऽपि सांशः, ईश्वरो वा, येन सांशत्व तत्र प्रयोजकं स्यात्‌ , 
इति निरवयवत्वशब्दकोपो न जीवनिरंशतायामपि; तस्य तद्‌प्रयोजकत्वात्‌। 
अत एवाविद्योपहितब्रह्मकारणबादे जीवाश्रयाज्ञानापरपर्यायाज्ञानोपहितं 
चतन्यं निरंशमप्युपादानमित्यद्वेतराद्धान्तः । स ह्यहमथादू विशिष्टाद्‌ 
ज्ीवादन्य इति त्वन्यदेतत्‌ ॥ | 
६८ 
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कृत्स्नप्रसकत्यधिकरणादीनामप्यद्ठे त एव संभव: । 


CC 


इद्मेवाभिप्रेत्य-“कृत्स्नप्रस क्तिरि”ति ब्रह्मकारणताच्तेपपरतया, अविद्यो- 
'पहितचतन्यकारणताच्तेपपरतया वा5ट्ट तमते स्वीक्रियते । तत्र व्यवहार- 
दशायां ब्रह्मणोऽवान्तरतात्पयेविषयस्य कारणत्वस्याच्तेपः, “श्रतेस्तु शब्द- 
सूलत्वादि”ति तु परमार्थदशामाश्रित्य तद्नन्यत्वोपपादनम्‌। सवेत्र व्याव- 
हारिक-पारमार्थिकदरयो:, विशिष्टोपहितादिजीवानां 'चाभेदं मत्वाऽपरेष(- 
माक्रमणम्‌ , न तु वस्तुस्थितिमादाय ॥ 


. कतेत्बं हि जीवस्यौपाधिकम्‌, न तु पारमार्थिकम्‌; संबिन्मात्रस्य प्रत्य- 
गात्मनोऽक्रतृत्वात्‌ । विशिष्टस्य तु जीवस्य कर्तृत्वमुपाधिगतधमोध्यास- 
मात्रेण । न च तत्रेश्वरेच्छाया लेशतोऽपि व्यापारः । ईश्वरस्य कारयितृत्वं 
हि जीवोपाधिकारणतामात्रेण, न तु तादात्म्याध्यासोऽपीश्वरेच्छांधीनः; 
अनादित्वादीश्वरस्येच जीवस्यापि ।। 


जीचो हि स्वोपाध्यधिष्ठानसत्ताधीनसत्ताकः, नेश्वरसत्ताधीनसत्ताकः, 
बिहारोपदेशोऽपि चिदिष्टस्येव, न तु शुद्धस्य । ईश्वरस्यापि मायाविशिष्टस्येव 
आयापरिणामक्त्याश्रयत्वेन कतेत्वम्‌ , न त्वनुपहितस्य शुद्धस्य तत्पदलक्ष्या- 
थेस्य, इति विदिष्टजीवेश्वरकर्तृत्वं विशिष्टेश्वरप्रयोजकत्व॑ वा ना तवाद- 
विरुद्धम |। 
कृत्स्नप्रसक्तिरित्यापादनं पूर्वेपक्षमेवात्र सूचयति, न तु सिद्धान्तम्‌। 
अत्र: तुशब्दघटितोत्तरसूत्रस्येवो क्तसुत्राच्तेपनिरासपरतया योजनं युक्तम्‌ । 
कृत्नप्रसक्तिसूत्रस्य प्रसङ्गमात्रपरस्येश्वराधीनकदेत्वसाधनपर्यन्ततात्पयं तु 
. अधिकं तु भेदनिर्देशादि” त्यनेनेवेश्वरशक्तेरेव हिताकारणादिदोषप्रसक्ति- 
वारणार्थतया प्रयोजकत्वस्य व्यवस्थापनादू न प्रसङ्गान्तरस्य, परिद्वारा- 
न्तरस्य वाऽपेक्षा, अतो “हिताकरणादिदोपप्रसक्तिः” इत्या दिपदेनेवोक्तापत्ते- 
रपि सङ्प्रहसम्भवात्‌ , विशिष्योक्तप्रसङ्गस्यापि विवक्षणीयत्वेऽप्य“धिकं 
तु भेदनिर्देशादि”ति सूत्रात्‌ प्रागेवास्यापि सूत्रस्य निर्देशस्य युक्तत्वाच्चा- 
धिकरणान्तरपरतया क्ृ्स्नप्रसक्तिसूत्रयोजनमेव युक्तम्‌ ॥। 
जीवेशवरयोरदाशिभावोऽद्वेतवाद एवाभेदेन । 


ईश्वरांशत्व॑ तु जीवस्ये श्वरोपाधिमायाऽतरस्थाविशोषो पाधिकत्वेनाऽऽविद्य- 
कमद्वेतमते5पीष्टम्‌ । स्वरूपत ईश्वरोऽपि निरंशः, जीबोऽपि। अत एब-- 
अंशो नानाव्यपदेशादि”- त्यत्रांशपद्मंश इवांश इति भगवत्पादाना 
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भाष्यम्‌। व्यक्तीकरिष्यते चेदमुपरिष्टात्‌ । अंशत्वे5पि न जीवानामीश्व- 
रादात्यन्तिकभ दः, न वाऽभेदः। भेदाभेदो तु विरुद्धौ । विशेषवशात्‌ 
तत्परिहारोडविद्यावशादेव । अविद्या तु क्लप्ता शुक्तिरुप्या- 
दिकारणतया । “अजामेकामि/ त्यादिश्रित्या तु मूला5विद्या5पि सिद्धा । सा- 
त्वेका5घटितघटनापटीयसीश्वरशक्तिरिव सवे निर्वक्ष्यति । विशेषास्स्व- 
नन्ताः अप्रामाणिकाः कल्पनीयाः न श्रोताः, न वा दशोनान्तरसिद्धाः ॥ 

सत्यपि बिरोषाधीनत्वेन भेदाभेद्योरविरोधे,. तत्र जीवेश्वरभेदज्ञानेन 
यदि मोक्षः, तर्हि किमजागलस्तनेन।भे देन ? यद्यभेदज्ञानेन, तर्हि किं वा 
प्रयोजनं विशेषवद्ञाद्‌ भेदाङ्गीकारस्य । भेदाभेदोभयज्ञानस्य मोक्षः 
साधनत्वे भेदमात्रज्ञानमोक्षसाधनतावादस्य का गतिः ? 

तत्रेश्वरस्वरूपांदात्वं यदि तत्प्रतिविम्बत्वेन. तर्हि किमुपाधिकं प्रति- 
बिम्बत्बं जीवस्य ? न हि स्वरूपमेव बिम्बमप्युपाधिरपि, कथं चोपाध्येक्ये 
प्रातावम्बाना भेदः? अदृष्टवशात्त प्राताबस्बाना सुख-दु:खभदव्यवस्था 
स्यात्‌ , न तु प्रतिबिंबस्वरूपभदेनः ॥ 

न च नित्यः प्रतिबिम्बोपांधिः कुत्रापि दृष्टः, न वा प्रतिबिम्बो वा 
नित्यः, इति जीवानित्यत्वमपि दोषो द्वतवादे । अधिकं तृतीयपादे व्यक्ती 
करिष्यते, इति इतरव्यपदेशाधिकरणम्‌ , कृत्स्नप्रसक्तिसूत्रम्‌, तदधिकरणं 
वाऽट्ूतवाद्‌ एव स्वरसम्‌ ॥ 

जीवाणत्ववादस्य द्वे तवादेऽनिर्वाहुः । ` 

_ तत्र -स्वरूपप्रतिविम्बतावादे जीवाणुत्वयुत्क्रान्ति-गत्यादिसृत्रसिद्धं कथ- 
समुपपद्यते ? “नित्यः सर्वगतः स्थाणुः” “अविनाशि तु तद्‌ विद्धि येन सबे- 
मिदं ततम्‌” इति सर्वंगतत्वनिर्देशो जीवस्य वा कथसुपपद्यते ? यदि बिम्ब- 
स्वरूपेण, तर्हि बिम्ब-प्रतिविम्बयो भेदः रवरूपातिरिक्तोपाध्यभावे कथम्‌ ? 
अभेदे च कथमोीश्वरोऽपि न जीवडुःखेन दुःखी, न वा तत्सुखेन सुखी ? 
न वा जीवोऽपीश्वरवद्‌ न कर्ता? विशेषकृतं भेदमादाय दोषपरिहारे 
सवेगतत्वमपि तत एव भेद्वझात्‌ कथं जीवस्य न वायते ॥ 

एतेन-- नित्य: सर्वगतः स्थाणुरि”त्यंत्र पाठभेदमादाय केषाञ्चन 
“सवंगतस्थञ्चासावणुश्चे”ति व्याख्यानमपि-परास्तम्‌; स्वभाष्यविरुद्धत्वात्‌ 
तथा पाठकल्पनाया:, तथा विवृतेश्व, न वा विशेषकृतं भेदमादायो पपत्ति: ॥ 

भगवतो विशेषस्प वा भेदद्यरिर्वाहकत्वन्‌ । 
एतेन--भगवानेव. स्वरुपखभावविशेष।णाँ नियामकश्चेतन्यमवच्छे- 
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दकं विधाय विशेषं निमित्तीकृत्य विरुद्धेडप्यभेद्बहुत्वे निरवयंवत्वशब्दंकों- 
पसपास्य, कृत्वा प्रसक्तिम्‌ , न्यक्‍्कृत्य कार्यानुरूपं सामथ्येविशेषं योजयन्‌ 
जीवेन कारयतीति--परास्तम्‌ | यदि भगवत एव सर्वेनियामकत्वं तदीयस्व- 
आवविशेषेण, तर्हि किमनेनान्तगेडना विशेषेण निमित्तविशेषेण ? अन्यथा 
सवेस्यास्य निर्वाहो जीवगतेन स्वभावेन, विशेषनिमित्तेन वा न कथम्‌? 
यत्त--उक्तशक्ञानिराकरणपरतया5घिकरणान्तरम-“श्रतेस्तु शब्दमूल- 
त्वात्‌” इत्यादिना, तदनुसारिणा-- 
“जस्य त्वशेषशाक्तित्वाद्‌ युज्यते सर्वेसेब हि । 
विरोध: स्वेबेशिष्टथे यो द्वितीये निरस्यते ।।” 
इत्यनुव्याख्यानेन च । तत्रापीदमेव पुनरप्यबुयुज्यते--यद्यशेषशक्तित्वेन 
भगवतेव सर्वेनिर्वाह:, तहिं किमनेनान्तगेडना विशेषेण ? कुतो वा 
जीवोऽपि स्वभावेन, विशेषं निमित्तीकृत्य सवं स्वविषयं न निवक्ष्यतीति 
व्यथमत्राधिकरणद्ट्यमपि। अद्टेतसिद्धान्ते सूत्राणां विभागः, आधिकरणा 
नामाधिक्यं च विषयभेदमादायोपपद्धते । तत्र तु न द्वातिना विशिष्टमा- 
क्रमणम्‌, इति न तत्र प्रयत्नोऽपि ॥ 


॥ इतीतरव्यपदेशाधिकरणम्‌ ॥ 
४& द्वितीयाध्यायस्य प्रथमः पादः 9& 
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$ आं & 
क$ अथ द्वितीयाध्यायस्य द्वितीयः पाद्‌ः ४& 


रचनानुपपतत्यधिकरणम्‌ 


रचनाुपपत्त श्च नानुमानस्‌ 
देतवादासिमतनास्तिकषड्दर्शनी, अधिकरणविभागश्च । 


तत्र द्वेतमते द्वादशाधिकरणानि--( १) अचेतनप्रधानकतत्वस्य 
निरीश्वरसाङख्याभिसतस्य (२) सेश्वरसाङख्यस्यापीश्वरस्यानुआइकत्व- 
सात्रम्‌ , कर्तृत्वं तु प्रधानस्येवेति मतस्य ( ३ ) चेतनकर्तेत्वमपि चेतनस्य 
शरीरस्येव, न तु तदतिरिक्तस्य जीवस्य, ईरस्य वेति चार्वाकमतस्य ( ४ ) 
तत्राचेतनस्य प्रधानस्य चेतनसन्निधानमात्रेण कर्तृत्वमिति सेश्वरसाङ्ख्य- 
मतस्य ( ५) प्रकृत्युपसजनपुरुषकतेकत्ववादस्य, स्वतन्त्रेश्वरकारणत्वस्य 
च मतपश्चकस्य निरासाथानि पञ्चाधिकरणानि । षष्ठं त्वधिकरणं काणाद- 
मतनिरासपरम्‌ , इति नास्तिकषड्द्रीनीनिरासप्राधान्यं पृवोधेस्येति 
ट्रेतमर्यादा ॥ 

अद्वेतसिद्धान्ते तूक्तस्याधिकरणपञ्चकस्य स्थानेऽचेतनप्रधानकारणबा- 
दनिरासपरमेकमेवाधिकरणप्र। तत एवाधिकरणसिद्धान्तन्यायेन साङख्या- 
वान्तरविभागानां सर्वेषामपि निरासोऽर्थसिद्धः-इति। चावाकमतनिरा- 
सस्तु तस्य विकल्पासहत्वात्‌ , “एक आत्मनः शरीरे भावादिति तन्नि- 
रासस्य करिष्यमाणत्वाच्च नात्रोपयुज्यते ।। 

किं बहुना? श्रृतिप्रामाण्यम, युक्तिप्रामाण्यं वा तत्र नास्ति, इति 
ब्रह्मणि समन्वयस्य युक्तिविरोधाविरोधिचिन्तायां नास्याश्चिन्तायाः सङ्गतिः। ` 
शास्रयोनित्वादिन्यायविरूद्घोऽपि चावांकसमयः, शाब्दप्रामाण्यानङ्गीकारश्च 
तन्मते ।। 

अद्वैतासिप्रेतनास्तिकषडद्शेनी । 


काणादमतनिरासस्त्वट्टेतस्यापि सम्मत एव । प्रथमाध्यायान्ते “एतेन 
रिष्टापरिम्रहा अपि व्याख्याताः” इति तस्य शिष्टापरिम्रहस्य भगवत्पादेबेणे 
नात्‌ काणाददरीनमपि नास्तिकद्शेनमेवेति भगवत्पादीयानामाशयः । 


\ 
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अत्रापि “अपरिग्राहाञ्चात्यन्तमनपेक्षा” इति काणादमतनिरासस्येव सूत्रकारे- 
णापि शिष्टाग्राह्यत्ववणनाञ्च काणाददर्शनम्‌ , साङ्ख्यस्य निरीश्वर-सेश्वर- 
भेदेन द्वेधा विभक्तस्य वेदप्रामाण्याङ्गीकारेऽपीश्वरकारणत्वास्वीकारां- 
शेऽशतोऽवेदिककल्पत्वाद्‌ द्विविधं साङ्ख्यदर्शनम्‌, द्विविधं सौगतदशोनं 
आहेतदरीनं च षट्‌ नास्तिकदरीनानि, आस्तिकदशैनानि तु-- 


“साङर्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ।” 


इति वचननिर्दिष्टाधोस्तिकदशेनेयु पाशुपत-पाञ्चरात्रे, तदतिरिक्तं शुद्धं 
बेदिकदर्शनमिति त्रीण्येव; साङख्य-योगयोरप्यधास्तिकत्वात्‌ || 

तत्र साङख्य-योगपदनिर्दिष्टत्रिविधिसाङख्यस्य, पाशुपत-पाञनरात्रयोः, 
तद्तिरित्तस्याट्टेतदशेनस्य च शुद्धवेदिकदशेनस्य संकळनेन षडास्तिकद- 
शैनानि--काणाददरीनम्‌, चतुर्विधसौगतदशेनम्‌ , आहेतदर्शेनं च संक- 
छय्य षड्‌ नास्तिकदशेनानीति विभागः ॥ 

तत्र पाशुपत-पाञ्चरात्राणामपि वेदमूळत्वेनेव प्रामाण्यमिति सिद्धान्ते 
तु तान्यपि पूणेवेदिकदशेनान्येवाद्वेतदशंनवदिति वा विभागः ॥ 

तत्र वेशेषिकाणामपि वेदाप्रामाण्येऽपि सेश्वरवादस्येव तत्र स्वीकारात्‌ 
तदप्यास्तिकदर्शनमेव । तत्र “एतेन शिष्टा अपरिग्रहा;” इति सूत्रपाठात्‌ 
बेशेषिकातिरिक्ताप्रामाण्य एव सूत्रतात्पर्यमिति द्वेतिनो वदन्ति, परं त्वत्र 
काणादमतनिरासपरतया विप्रतिपन्नेऽधिकरणे “अपरिग्रहाद्चात्यन्तमनपे- 
क्षेति” सून्रानुगुण्यं न इताभिमतप्रथमाध्यायान्तिमसूत्रपाठे । शब्दप्रमाण- 
स्याप्यनुमानेऽन्तभांब इति वेशेपिकसिद्धान्ते शब्दस्याप्रामाण्यवादस्य 
ट्वेतिभिरपि तदीयेषु प्रमाणपद्धत्यादिषु निरासाद्‌ न वेदप्रामाण्यं लेशतो- 
ऽपि काणाददशेने, इति न तस्य वेदिककोटिपु प्रवेशो युक्तः । अद्वेति- 
नामाशयस्तु न्यायद्शैनं पाशुपतादिनयेनेव गतार्थम्‌, इति तस्यास्तिकदरो- 
नत्वे न विप्रतिपत्तिः ॥ 

इदं त्वत्र विशेषतो 5नुसन्धेयम्‌-यत्‌ परसमयनिरासपरे द्वितीयाध्यायः 
द्वितीयपादेऽह्वेतमतापेक्तयाप्यधिकानामधिकरणानां सूत्राणां केषाञ्चिदू 
द्वतदृष्टया गुणसूत्राणामपि प्रथगधिकरणपरतया योजनेन, द्वादशानामधि- 
करणानां विभाजनेन च प्रथमेऽधिकरणपट्के हेतुकमतनिरासपर ई श्वरनि- 
रपेक्षाचेतनप्रवृत्तिवादिचतुविधमतस्याधिकरण'चतुष्केन, देहकत्‌ त्ववादिद्वि- 
बिधचाबाकमतस्याधिकरणद्विकेन च निरासम्‌, अवेदिकत्रिविधबीद्धमतस्य, 
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जेनमतस्य, तथाऽवेदिकपाषण्डिपाशुपत-शाः्तमतनिरासं च विस्तरेणोपपा- 
द्यन्तो द्वतिन: केनापि सत्रेण निरस्यसमयेष्वेकतमं नाट्रेतसिद्धान्तं व्यव- 
स्थापयन्ति? न वा सत्रकारस्याद्वतमतनिरसने साक्षात्‌, परम्परया वा तात्पय 
केनापि सुत्रेण।बगम्यते,इत्यद्टेतमतनिरसनं द्वत भाष्यकाराणाम तद्व्याख्या- 
तृणां चोत्सुत्रमेब। तत्र तत्र “पृथशुपदेशादि”त्यादिना जीव-ब्रह्मभेद्‌- 
साधनं न द्रेतभाष्यकारानुमतमपि। “स आत्मा5तत्त्वमसी”ति- 
पदच्छेदस्तु वा तदनुगुणो न सूत्रभाष्याशयानुसारी ॥ 
अत्रान्तिमाधिकरणमात्ने विप्रतिपत्तिः | 
पूवे सामान्यतो द्वितीयाध्यायद्वितीयपादार्थः प्रसङ्गेन सङ्कितः। 
तत्र टूताट्वेतभाष्ययोः परसमयनिरसनं पादाथेः । तत्रापि प्रथमपादे 
परमाणुकारणवाद-सौगताहतसमयपाशुपतसमयनिरासे कञ्चनावान्तरवि- 
भागं वर्जयित्वा साम्यमेव। तत्रान्तिमाधिकरणं पाञ्चरात्राप्रामाण्यनिरू- 
पणपरमित्यद्वेतम्‌, शाक्तमतनिरासमिति ट्रतम्‌॥ 


—: ६8 :— 


$ अथ पाञ्चरात्राधिकरणम्‌ $ 
शाक्ताधिकरणं वा 


४& उत्पत््सभवात्‌ 5% 
देतवादाभिमतरीस्प्रा सूत्राणां योजना, पूर्वोत्तरपक्षसंम्र हश्च । 


अत्र द्वतिनोऽन्तिमेऽधिकरणेऽद्वेतिनां पाञचरात्राप्रामाण्यपरतया 
योजनं न साधु मन्यन्ते । श्रीभाष्यं त्वत्र पाञःचरात्रशामाण्यं समथेयति । 
द्वेतिनस्तु “उत्पत््यसम्भवात्‌” “न च कतुः करणम्‌” “विज्ञानादिभावे वा 
तद्भ्रतिपेधः” “विप्रतिषेधाच्च” इति चतुस्सूत्री शक्तमतांनराकरणपरतया 
योजयन्ति ।--पाञ्चरात्रा हि वासुदेवात्‌ सङ्कर्षणो नाम जीवो जायते 
सङ्कषेणात. प्रद्यम्ननामकं मनो जायते प्रयुम्नादनिरुद्धसंज्ञकोऽहङ्कारो 


जायत इति प्रक्रियामा: ।। 


तत्र “उत्पत्त्यसम्भवादि”ति सूत्रे वासुदेवादिभ्यः सङ्कषेणाख्यजीवोत्प- 
'त्यसम्भवात्‌ तत्परं पाञ्चरात्रमप्रमाणं तदंश इति प्रतिपादयति । न च 
जीवस्य नित्यस्योत्पत्त्यादिः सम्भवति; अन्यथा तस्य ब्रह्मणेक्यम , भग- 
धत्प्राप्तिवों मोक्षो न स्यात्‌ , “न जायते श्रियते वे”ति श्रुति-स्खतिविरोधश्च 
स्यात्‌ । एवं जीवात्‌ सङ्कर्षणात्‌. प्रद्यम्नसंज्ञस्य मनस उत्पत्तिवणेनमपि 
न युक्तम्‌। न हि कतुस्सकाशात्‌ करणस्योत्पत्तिळोके दृष्टा । “एतस्माञ्जायते 
प्राणो मनस्सर्वेन्द्रियाणि चे”ति हि परमात्मन एव' मनआदीनां सृष्टि 
श्रावयति ॥ 
वस्तुतस्तु- पाञ्चरात्रमते साङ्कषेणादयो ह्येश्वरेधेमेरन्विता ईश्वरा- 
एवाभिप्रयन्ते, इति स्थिते तस्य जीवत्वाभ्युपगमो विप्रतिषिद्ध इति शङ्का- 
यां सूत्रम विज्ञानादिभावे वा तदप्रतिपेध:?--इति ॥। 
वेदचिरुद्धस्य पाज्चरात्रस्य न प्रामाण्यम्‌ । 


यदि सङ्कषेणादयः पूर्वोक्तविधया परमात्मान एव विज्ञानादिषाडूगु- 
ण्यसद्भावेन, तदापि तेषामुत्पत्त्यनुपपत्तिदोषस्तद्वस्थ एव सत्येव तस्य 
जीवत्वाभ्युपगमप्रयुक्ते विरोधे ॥ 
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वस्तुतस्तु--तेषां परमात्मत्ववादो न युक्तः; परस्परं भिन्नत्वात्‌ । न हि 
परमात्मनो बहुत्वं प्रामाणिकम्‌ ; “एकमेवाद्वितीयमि'ति श्रृतेः, अनेकेश्वर- 
कल्पनायां गोरवाञ्च। अभेदे तु तेषां स्वत एव स्तस्योत्पत्तिविरोधतादव- 
स्थ्यम्‌ ॥ 


सङ्क्षणादीनां भगवद्वय्‌दत्वायोगः | 


भगवदूव्यूहत्बाभिप्रायस्तु व्यूहानामसङख्यत्वात्‌ चतुष््वेब विश्रान्ति- 
रनुपपन्ञा । अतः पाञ्चरात्रं न प्रमाणम्‌। कचिद्‌ ज्ञांनेश्‍व्य-बल-बीये- 
शक्ति-तेजांसि भगवतो गुणा इति वण्येते। कचित्त-““आत्मान एवेते भगवतो 
बासुदेवस्ये”ति भगवतः स्वरूपमेतदित्युच्यते। वेद्विप्रतिषेघरत्व- 
परोऽप्रामाण्यकारणमस्य; “भगवान्‌ शाण्डिल्यः षडङ्गं वेदमधीत्य तस्मिन्‌ 
महत्याम्नाये निष्ठामनधिगच्छन्‌ यः सर्वपरो धर्मो यस्मान्न भूयोऽस्ति 
कथं तट्ट््यामिति बलवट्विविकमातिष्ठमानो बभूव, तत्र भगवते शाण्डिल्याय 
भगवता सङ्कषेणेम व्यक्तेन शब्दवच्छास्त्रं ग्रोक्तमि'ति निन्दाश्रवणात्‌ ।। 
एतेन 
“पाञ्चरात्रस्य सर्वस्य कता नारायणः स्वयम्‌ ” 
इति भारतम्‌, तस्य वेदतुल्यत्वम्‌ , तत्समानयोगक्षेमत्वं वा “वेदारण्यक- 
मेव चे”ति वेदेन सह समाहारपाठादिति--परास्तम्‌। तथा चान्यत्र 


“अधीता भगवन्‌ वेदाः साङ्गोपाङ्गाः सविस्तराः । 
श्रतानि च मयाऽङ्गानि वाकोवाक्ययुतानि च ॥ 
न चेतेषु समस्तेषु संशयेन विना क्कचित्‌ । 
श्रेयोमागं प्रपश्यामि येन सिद्धिभेविष्यति ॥? 
इति वेदनिन्दा श्रूयते, इति वेदविरुद्धमिदं पाश्चरान्नम्‌ । 


अत एव” 


“साङखयं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ॥ 
ज्ञानान्येतानि राजर्षे विद्धि नानामतानि चें ।।” 


इति साडख्य-योग-पाशुपतभ्य इव पाञ्चरात्रादपि प्रथक्त्वेन वेदाना- 
मुल्लेख: | अत एकवचननि ्दिष्टानां साङख्य-योग-पाशुपतानामिव पौरुषेयत्वा- 
विशेषात्‌ , प्रायापाठाञ्च पाञ्चरात्रस्याप्यप्रामाण्यमेव युक्तमित्युक्त चतुस्सृत्र्या- 
त्मकं पाञ्वरात्राप्रामाण्यनिरूपणपरमिद्मधिकरणमित्यभिम्रयन्त्यट्वतिनः ॥ 
६९ 
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एतेन-- 
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अंद्वतिनां पाञ्चरात्राप्रामाण्यदादनिरासः। 


पाव्वरात्रनिषेधार्थमेतान्याचक्तते यदि ॥ 
सूत्राण्यतिविरुद्धं तद्‌ यत आह स भारते ॥ 
पाञ्चरात्रस्य कृत्स्नस्य वक्ता नारायणः स्वयम्‌ । 
ज्ञानेष्वेतेषु राजेन्द्र सर्वेष्वेत द्विशिष्यते । 
पाञ्जरात्रविदो ये तु यथाक्रमपरा नृप ॥ 
एकान्त भावोपगता वासुदेवं विशन्ति ते । 
इति गीता च तच्छास्त्रसंत्षेप इति हेरितम्‌॥ 
वेदेन पाञ्चरात्रेण भक्तया यज्ञेन चेव हि । 


टिशतेर 


रऱ्योऽहं नान्यथा दृश्यो वर्षकोटिशतेरपि ॥ 


इति वाराहवचनं ज्छोका इति वचः श्रतौ 
वेदैश्च पाञ्चरात्रेश्च ध्येयो नारायणः परः ॥ 
पाञ्चरात्रं च वेदाश्च विद्येकेब विधीयते । 
इत्यादिविदवचनेः पाञचरात्रमपोद्यते ॥ 
कथमेवात्र दोषः क उत्पत्तिज्ञोंऽत इत्यपि । 
इहेबोक्ता न चाभूतभावस्तत्रापि कथ्यते ॥ 
अनादिकर्मणा बद्धो जीवः संसारमण्डले । 
वासुदेवेच्छ्या नित्यं भ्रमतीति हि तट्टचः ॥ 
न हि संसारसादित्वं पाञचरात्रोदितं कचित्‌ । 
जीवाभिमानिदेबस्य नाम्ना सङ्कषेणस्य तु ॥ 
वासुदेबाजनिः प्रोक्ता प्रद्य॒म्नस्य ततस्तथा । 
मनोऽभिमानिनः कामस्येवं साक्ताद्धरेःकचित्‌॥ 
सङ्कषेणादिनाम्नेच नित्याचिन्त्यो रुशक्तितः। 
व्यूह्‌युक्तोऽन्यथाऽनूद्य कथं दुष्टत्वमुच्यते । 
यदि विद्यान्चतुर्वेदानिति यद्‌ वेदपूरणम॥ 
पाञचरात्रादिति कुतो द्वेषः शाण्डिल्यवतेने । 
अतः परमशास्रोरुद्वेषादुदितमासुरः ॥ 

दूषणं पाञ्चरात्रस्य वीक्षायामपि न क्षमम्‌ 
अतोऽशेषजगद्धाता निर्दोषोरुगुणाणेवः ॥ 
त्तारायणः श्रतिगणतात्पयोदुवसीयते । 
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अन्धं तमः प्रविशन्ति ये5विद्यामुपासते ॥ 
ततो भूय इवाऽऽयान्ति एतस्या नव निन्दका: । 
ततो विद्यामविद्यां च यो जानात्युभयं सह्‌ ॥ 
"७. ७ ~ 
दोषज्ञानाद्तीत्येतां विद्ययाऽम्ृतमइ्ञुते । 
इत्यचु्याख्यानम्‌-व्याख्यातम्‌॥ 
अयसाशयः-- 


“साङ्ख्यं योगः पाशुपतं वेदारण्यकमेस च | 
ज्ञानान्येतानि भिन्नानि उताहो नेति चोच्यताम्‌॥।” 


इति धर्मपुत्रस्य प्रश्‍ने भीष्मवचनमाबुझासनिके पर्वणि 


“साङ्ख्यं योगः पाशुपतं वेदारण्यकमेव च । 
ज्ञानान्येतानि भिन्नानि नात्र कायो विचारणा ॥” 
इति । अत्र “ज्ञानान्येतानी”त्यत्र ज्ञानपदं शासत्रपरम्‌ । तत्र शास्त्र- 
त्वेऽपि सर्वेषां “साङ्ख्यस्य वक्ता कपिलः” इत्यादिना साङ्ख्यादीना- 
मनाप्तकपिलादिक्तकत्वमभिधाय, वेदारण्यकपदोपलक्षितस्य पाञ्च- 
शत्रस्याऽऽप्रतमेन नारायणेन प्रणीतत्वेन प्रामाण्यं प्रतिपाद्यते ।। 


गीतोक्तत्वात्‌. पाञ्चरात्रप्रामाण्यम्‌ । 


तत्र वेदानामपौरूषेयत्वेन स्वत एव प्रामाण्यं सिद्धमेव, इति 
न तदुक्तमत्र । फलवत्प्रवृत्तिजनकत्वादपि पाञ्चरात्रस्य प्रामाण्यं 
पाञरात्रपदेनेवोच्यतेः। गीताऽपि हि पाञ्चरात्रस्थैव संच्तेपः; 
“ब्रह्म-रद्रेन्द्र-सयाणां यदू दत्तं विष्णुना पुरा । 
पाञ्चरात्रात्मकं ज्ञानं व्यासोऽदात्‌ पाण्डवेषु तत्‌ ॥ 
तेषामेवावतारेषु सेनामध्येडजु नाय च। 
प्रादादू गीतेति विज्ञानं संक्षेपेण युयुत्सवे ॥” 
इति पुराणबचनात्‌। सति चेवं स्वयं गीताद्वारा पाञ्चरात्रसुपदि- 
ष्टवतो बादरायणस्य कथं स्वयं ब्रह्ममीमांसायां तद्विरुद्धं तद्‌प्रामा- 
ण्यवचनं न व्याहन्यत ॥ 
पाञ्ञ रात्रप्रामाण्यं श्रतिमूझमपि । 
न केवलं गीतामूलकत्वेन पाञ्चरात्रस्य प्रामाण्यम्‌, किंन्तु “अस्य॑ 
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` महतो भूतस्य निश्चसितमेतट्टग्वेदो यजुर्वेदः सामवेदोऽथवाङ्गि 
रस इतिहास: पुराणं विद्या उपनिषदः सत्राण्यनुव्याख्यानानि 
व्याख्यानानि ञ्लोकाः” इत्यत्र छोकशब्देन पाञ्चरात्रस्य सङग्रहात्‌ 
श्रुतिरपि पाञ्चरात्रप्रामाण्यमभ््यनुजानाति ॥ 


“पाञररात्रविदोसुख्या” इति पाञ रात्रं प्रकृत्य-- 
“ऋषीनुवाच तान्‌ सर्वानदृश्यः पुरुषोत्तमः ।।” 
कृतं सहस्रं लोकानां लोकानां हितमुत्तमम्‌ ॥” 


इति पाञ्चरात्रमधिक्रत्येव हि तत्र म्होकशाब्द: । छन्दोगश्रतो- 
“ऋग्वेदी यजुर्वेदः? इत्यारभ्य एकायनशब्देनापि पाञ्चरात्रं 
निदिश्यते, इति %तिसिद्धप्रामाण्यकं पाञ्चरात्रं कथमप्रमाणम्‌ ? 


न चांशतः प्रामाण्यं पाञ्चरात्रस्य-- 


““पाञ्चरात्रस्य कृत्स्नस्य वक्ता नारायणः स्वयम्‌ ।” 
इत्यत्र कृत्स्नपद्स्य -- 


“क्रगाद्या भारतं चेच पाञ्चरात्रमथाखिळम।'” 
इत्यखिलपद्स्य च वेयर्थ्यापत्त्योपपद्यते ॥ 


जीवोत्पत्ति वादस्य नाप्रामाण्यकारणत्वम्‌ । 


` यस्तु तत्र जीषोत्पत्तिवादः, स तु नाप्रामाण्यप्रयोजकः। तत्र सा 
ह्यभूत्वा तदूभावो वाऽप्रामाण्यप्रयोजकः, उतोत्पत्तिमात्रं वा । 
तत्रान्त्ये--“सवे एवात्मनो व्युच्चरन्ति” इति श्रतेरप्रामाण्यापत्ति 
औपाधिकोत्पत्त्यभिप्रायत्वं तु पाञ्चरात्रेऽपि समानम्‌। एतेन 
` प्रथमकल्पोऽपि-व्याख्यातः; अनादिकर्मसम्बन्धामिधानसुभयत्र 
समानम्‌ 


न च कईः करणमिति सूत्राविरोधः । 


“न च कतुः करणमि”ति स॒त्रमप्यत एव व्याख्यातम्‌, “अन्न- 
मशितं त्रेधा भवती”त्यत्र मनसोऽप्युत्पत्तिश्रबणात्‌। तत्र इत- 
मते “सवं आत्मानो ठयुञ्चरन्ती”त्यत्रात्मनां व्युञ्चरणमनादीना- 
मपि कर्माधीनशरीरसम्बन्धरूपोतपत्तिरङ्गी क्रियते; पराधीनविशेषा- 
वाप्तेरेव्‌ तत्रोत्पत्तिशव्दार्थत्वात्‌ , न त्वाकाशादे रिव स्वरूपोत्पत्ति: ॥ 
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अद्वेतमते तु न साऽप्युर्पत्तिः; तथापि द्वेतमत परमात्मनस्स- 
ङ्कषेणाख्यस्य जीवस्य नेकविधाऽप्युत्पत्तिः स्वीक्रियते । अत एव 
““नात्मा श्रृते नित्यत्वाच्च ताभ्यः” इति जीवनित्यत्वम्‌। तदुत्पत्ति व्यव- 
हारस्ठु “चराचरव्यपाश्रयस्तु स्यात्‌ व्यपदेशो भाक्तस्तद्‌भावभा- 
वित्वादि”ःत्युपाध्युत्पत्त्येवेति तदीयः सिद्धान्तः ॥ 


तत्र यढुक्तम्‌- जीवस्योत्पत्तिनाम प्राढुभावमात्रम्‌ , न त्वभूत्वा 
भवनम्‌ , तत्र जीवस्य शरीरोत्पत्तौ प्रादुभावः प्रसिद्ध: । अत्र तु प्रादु- 
भावमात्रम्‌ , अथवा शेषादयो भगवदंशात्वाद्धरित्वेनोच्यन्ते, न तु 
साक्षात्‌ । अतः साक्षाद्‌ हरेरेव सङ्कपषेणादिविभागमात्रमत्र व्यूह- 
शब्दार्थः । स विभाग एवात्र जनिः। जीवत्वं तु मुख्य भगवत 
एव प्राणधारयितृखेन, न तु प्रसिद्धानां जीवानाम्‌, इति न 
जीवस्य, न वा परमात्मनः, सङ्कषेणादीनां वोत्पत्त्यसम्भवात्‌ 
पाङचरात्राप्रामाण्यबणेनं न युक्तम्‌--इतिः॥ 


हेतिनां पाञ्चरात्र प्रासाण्यसमर्थनानुपपत्तिः । 


तदिदं स्वरूपव्यक्रियेव पराक्रियेति न्यायेन जीवानायुत्पत्तिविळ- 
क्षणोत्पत्तेजांयते पदार्थस्य, अन्यत्राप्रसिद्धविभागस्येवोत्पत्तिपदार्थ- 
स्य च कल्प्यतया, जीव-मनश्दान्दानामप्यर्थान्तरकल्पनया, स्वत 
एव स्वस्य सृष्टिकल्पनया, एतासां कल्पनांनामश्रौतीनामप्यचिन्त्य- 
परमात्मशक्तिनिबन्धनानां कल्पनया च न विकल्पसहम्‌। तेन 
च जीवोत्पत्तिसाम्यमेब संकषेणाद्य॒त्पत्तेति स्वीयवादः 
स्वयसेवापोदितः ॥ 


हेतवादस्य पाञ्चरात्र विरुद्रत्वस्‌ । 


तत्रादिकाले भगवान्नारायणो निजसुक्तिप्रदानाद्यर्थ वासुदेवादिचि- 
तुव्यूहो बभूव। ततः कालान्तरे दश-द्वादशादिव्यूहाः। एवं तदा तदाऽ- 
न्यान्यरूपेणानन्तव्यृहाः । सेयं शुद्धा सृष्टिरिति पाञ्चरात्रिकसिद्धान्तो- 
दूघोषणम्‌, न श्रोतम्‌। तत्र चतुधा, बहुधा वा विभागो यदि सृष्टिः, 
तर्हि तत्र निमित्तकारणसुपादानकारणानपेक्षं न किमपि सृजतीति नियम- 
विरोध: । विभागे संयुक्तानां संयोगनाशोऽविनाभूतो इष्टः, इति बहुरूप- 
संश्लेषः, बहुरूपात्मनाऽवस्थानमप्रथक्सिद्धम्‌_, पश्चात्तु विभागमात्रभिति- 
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कल्पनायां सवेप्रपञ्चसृष्टावप्येवमभिज्ननिसित्तोपादानतया सृष्टिरिति वाद 
एव पर्येबस्यति ॥ 


तत्र शरीर-शारीरिभावस्तु ट्वेतिभिः स्वयं निरस्यते, एवं ब्रह्मपरिणाम- 
वादोऽपि, इति विवर्तवाद एव पर्यवसानम्‌ । “बहु स्यां प्रजायेये”ति बहु- 
भवनमेव भगवतो जन्मापीति ज्ञायते, इति जीवसृष्टितो न विशेषः सङक- 
षेणादिसृष्टेः, इति स्वरूपाविघातेनोत्पत्तिरौपाधिक्येब || 
न च तावताऽपि श्रीकृष्णाद्यवतारस्य जीवत्वम्‌ | तत्र सञुष्यत्व बुद्धिस्तु 
पामराणां तत्परतत्त्वस्वरूपाज्ञानेन । तढुक्तम्‌-- 
“अचजानन्ति-मां. सूढा मानुर्षी तनुमाश्रितम्‌ । 
परं -भावमजानन्तो ममाव्ययमनुत्तमम्‌ ।।” 
इति, इति सङ्घर्षणादिपदेः परस्वरूपस्य जीवत्वम्‌ , तद्र्पेणोत्पत्तिश्च 
गोणं वक्तुमुचितम्‌ ॥ | 
“बहूनि मे व्यतीतानि जन्मानि तव चाजुन ।” 
इति तु जन्मश्रवणं तस्य दिव्यत्वश्रवणम्‌ , परमात्मनो जीवत्वम्‌ , 
तद्रपेण जन्म वा निषेधति। अतः सङकर्षेणस्य जीवत्वम्‌, प्रद्यम्नस्य 
मनस्त्वम्‌, अनिरुद्वस्याहङ्कारत्वम्‌, तेषामुत्पत्तिश्च पाञ्चरात्रावगतानि, 
इति श्रृतिविरोधाद्प्रामाण्यं तस्य साधयति ॥ 


दे तिनामस्याधिकरणस्य शारक्तमतनिरासपरता । 


तत्र इत भाष्यम्‌--“उत्पत्त्यसम्भवादि”ति सूत्रं शाक्तमतनिराकरणपरं 
व्याचष्टे । तद्थेस्तु--न हि पुरुषाननुगृहीताभ्यः स्त्रीभ्य उत्पत्तिद्टेश्यते 
इति ॥ 
` अन्रानुव्याख्यानम्‌-- 
“तस्याः सदाशिवाद्याश्व जायन्ते देव-मानवाः । 
दृष्टा पुंभ्यः सदा सृष्टिः स्रीपुम्भ्यो वा विशेषतः ॥ 
केवलाभ्यो न हिं खीभ्यस्तत उत्पत्त्यसम्भवात्‌ ।” 
इति । इदमेवात्र पच्छयते- कुत्र वा केवलात्‌ पुरुषात्‌ सृष्टिरधिगतेति । 
न हि द्रोणादीनामुत्पत्तिरत्रोदाहरणतामहेति; सदाशिबादीनां चिच्छक्ति- 
रूपत्रिपुरासङ्कल्पविशे षा देरेबोत्पत्तिसम्भवात्‌। न ह्यप्राकृते सदाशिबादो, 
द्रोणादीनामिब पुरुषस त्त्वाद्यपेक्षं जन्म; अन्यथा पाञ्चरात्रप्रामाण्यवा दि- 
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नामपि पौरुषसत्त्वमेधाद्यपेक्षं प्राकृतं जन्मेव सङकर्षणादेरपि स्यात्‌ ; 
इति प्राकृतजीवेभ्यो वेळक्षण्यम्‌, “अंशो नानाव्यपदेशादि”ति स्त्ररूपां- 
शत्वसिद्धान्तञ्चानुपपन्नः स्यात्‌ ।। 
संकर्षणादीनास्चुत्पत्यसभवः । 

अत्र यदि सङकर्षणादीनां विना मातरयुत्पत्तिः, तर्हि सदाशिवादीना- 
मपि पुरुषामपेक्षं जन्मेति समानम्‌ । सङ्कल्पादेव स्वरूपस्येवाविर्भावबि- 
शेषोऽपि यदि जन्म, तत एव शाक्तमतासाधुत्वम्‌ तर्हि, तेनेबाधिकरण- 
सिद्धान्तनयेन सङ्कपाणाद्यत्पत्तिस्वीकारेण पाञ्चरात्राप्रामाण्यमपि सिद्धः 
मेव; उत्पत््यसम्भवस्य समानत्वात्‌ ॥ 

प्रयुम्नादे रुक्सणीपुत्रत्वस्य पुराणेषु प्रसिद्ध्या स्त्र्यपेक्षमेव नारा" 
यणस्यापि प्रद्ुम्नादिस्रष्टृत्वमित्यवगम्यते, इति को वा विशेषः सङ्कर्षणादेः 
प्राकृतजीवेभ्यः , यदि तेऽपि जीवादिरूपेण जायन्ते ॥ 


_ न च प्राकृतानां जीवानामिवोपाधिकी सङ्कषेणादेरुत्पत्ति:, किन्तु स्वरू 
पस्येवोत्पत्ति:, आविर्भावो वा । जीवस्येव शरीरान्तरम्रहणमेष जीवोत्पत्ति- 
नाम, इति न सङकर्षणादेरुक्तविधं जन्म । मनस्तु न जीवोऽपि, किन्तु तदु 
पाधिरेव । तस्य तु तत्संज्ञकस्य प्रद्युम्नव्यूह्स्योत्पत्तिः सवात्मना बाधिता ॥ 


£४तप्रकाशिका तु पाञ्चरात्रे सङ्कर्षणादेजीवस्योत्पत्तिरेव न श्रयत 
(4७ ~ ~ Ee ०२१ 
इति वर्णयति, पाञ्चरात्रस्याभिन्ननिमित्तोपादाननारायणपरतयव प्रामा- 
सिति ~~ ~ ~ ७ २) भे ® 
ण्यमिति च, इति तस्य केवळनिमित्तकारणपरमास्मपरताया ट्रताभिमतायां 
न पाञ्चरात्रप्रामाण्यम्‌? इति पाञ्चरात्रप्रामाण्यसमर्थनपरमेवेदमधिकरण- 
~ Se ० ¢. रात्रसिद्धान 
मिति सिद्धान्तविरुद्वमपि, यदि द्वतिनां सिद्धान्त एव पाञ्चरात्रसिद्धान्तः ॥ 
श्रत्यविरोधे पाञ्चरात्रप्रामाण्यस्‌ । 
न चाट्टेतसिद्धान्ते योऽसौ नारायणः परोऽव्यक्तात्‌ प्रसिद्धः, परमा- 
त्मा, स आत्मनाऽस्मानमनेकधा व्यूह्य व्यवस्थितः तमित्थम्भूतं षाड गुण्य- 
विग्र ० ~ र गोगे 
हँ भगवन्तम भिगमनोत्थानेज्या-स्वाध्याय-योग: पञ्चभिरनेककालसिष्ट्रवा 
क्षीणक्लेशो भगवन्तमेव प्रतिपद्यते” इत्यादिशत्यविरुद्धांशे5प्रामाण्यम्‌ । 
तद्रिरुद्धांशे ~ ~ 
तद्विरुद्धांशे त्वप्रामाण्यमेव । इद्‌मभि प्रेत्येब-- 
“ज्ञानान्येतानि राजर्षे विद्धि नानामतानि वै ।? 
इति साङ्ख्य-योगादीनामिव पाञ्नरात्रस्यापि शास्त्रत्वम्‌॥ तत्र “विद्धि 
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नानामतानि वे” इति सर्वेषां नानामतस्ववर्णनात्‌ श्रस्यविरुद्धांश एव 
प्रामाण्यमिति ज्ञायते । अयमेव न्यायः साङख्य-योग-पाशुपतेष्वपि । अत 
एव “विप्रतिषेधाचासम्जसम ” “पत्युरसामञ्जस्यादि”त्यादावसामञ्जस्य- 
मात्रं सूत्रितम्‌, न तु “अपरिप्रहा्चात्यन्तमनपेक्ष” व्यत्रेवाभ्रामाण्यम्‌॥ 
नारायणकर्तृकस्पेऽपि पोरुपेयस्वात्‌ पाशुपतादिभ्यों न विशेषः 


यप्तु-“पाञ्चरात्रस्य कृत्स्नस्य कर्ता नारायणः स्वयम्‌ ॥ 

इति कत्स्नवक्तृत्वं नारायणस्य, तदिदं साङख्य-योगन्पाशुपतानामपि 
बिषये कृस्स्नेककतृ तवमेव तत्तद्रिज्ञानस्य । तत्र कपिलरषेभ-सदाशिवा अपि 
परमात्मव्यूहूविरोषाः, अन्ये वा परमात्मस्वरूपमेव, इति नारायणकत- 
स्वादू न न्यूनं कपिळादिकत कत्वम्‌ |। 


किं बहुना ? बुद्धोऽपि भगवतोऽवतारविशेष एव, इति पौरुषेयत्वेऽपि 
तदागमोऽपि कथं न प्रमाणं पाञ्चरात्रमिव । साक्षाद्‌ नारायणाकतृकत्व 
लु भगवट्दीताया अपि समानम्‌ पुरुषगोरव-लाघवप्रयुक्तं न प्रामाण्या- 
प्रमाण्ये। न च सदादिवाद्यपेक्षया पूञ्यत्बं नारायणस्य पाशुपतादीनां 
संप्रतिपन्नम्‌ । स्वयं कठ त्वोलेखस्तु वेदानपेत्षस्वं बोद्धाद्यागमानामिव 
ज्ञापयति । अळौकिक्रार्थघ्रामाण्ये विरोधाधिकरणमेव गतिः, इति वेदविरोधो 
नारायणकतूकस्याप प्रामाण्यं विहान्त। कि बहुना ? पाञ्चरात्रतन्त्राण 
प्रायेणाद्वेतवादमेव समर्थयन्ति । व्यक्तीकरिष्यते चेद्मुपसंहारे ॥ 

चेदपूरकत्वं न पाञ्चरात्रस्य । 


वेदस्तु नापूर्णः, इति न स्वपूरणार्थेमन्यदपेक्षते, किन्तु तदुपवृ हण- 
मेव पुराणादिकृत्यम्‌। तदुक्तम- 


“।इतिहास-पुराणाभ्यां वेदं समुपबृंहयेत्‌ ॥? 


इति । उपबंहणमेव यदि पूरणम्‌ , तर्हि तत्‌ तद्विरुद्धांशे न पाञ्चरात्रे- 
णापि, किन्तु तेन तस्य तद्धननमेव। तत्र तत्पूरणं तन्मूलकत्वेन वा, न 
तदनपेक्षं स्वतन्त्रतया प्रामाण्येन वा। आये श्रतिविरोधो बाधकः । द्वितीये 
तु शाक्याद्यागमादिकमपि वेदस्य प्रणं स्यात्‌ , इति प्रमाणाप्रमाणव्यवस्थ- 
वास्तमियात्‌ ॥ 
ळेवल-पा श्वरात्रा देवे दिकानधिकारः । 
पाञ्चरात्रस्य वेदपूरणत्वं तु वेदिकधर्माधिकारात्‌ सबेथाच्युतानां 
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वर्णाश्रमबयो-वस्थाद्यधिकारविरुद्धं स्वेच्छाचारेण वेदिकधर्मविसुखा- 
नाम्‌, पश्चात्तप्रानाम्‌, कृतप्रायश्चित्तानामपि महापातकिनामन्येषां च 
प्रायश्चित्तमहिम्ना विनष्टनरकोत्पादकराक्तिमात्राणाम्‌ , अवकीणिनाम्‌ , 
आरूढपतितानामन्येषां चानुग्रहाय तद्योग्यवदिकध्मेविशेषमा त्रं तपोमहिम्ना, 
स्वासाधारणशक्तिविशेषेण वा तत्तदधिकारानुगुणमिह जन्मनि, परत्र वाऽ- 
त्युस्कटपुण्यविशेपेणोत्तमलोकावाप्तिमभिळपतां धमांभिस्ुखीकरणेनो त्तमलो 
कावाप्तिसाधनोपदेशेन, क्रमेण वेदिकस्वस्वोत्तमधमाधिकारेण मोक्षप- 
यन्तपुरुषार्थमात्रस्य वेदे विशदमनवगतस्य प्रवतेनात्‌ । यत्त समानं पाशु 
पतादेरपि । इमानेवाधिकृत्य भगवदूगीता-- 
न बुद्धिभेदं जनयेदज्ञानां कमं सङ्षिनाम्‌। 
योजयेत्‌ सवेकर्माणि विद्वान्‌ युक्तः समाचरन्‌॥ 
अपि चेत्‌ सदराचारो भजते मामनन्यभाऊ। 
साधुरेव स मन्तव्यस्सम्यग्व्यवसितो हि सः॥ 
क्षम भवात धमात्मा झाश्चच्छा।न्त [नगच्छात । 
मां हि पार्थ व्यपाश्रित्य येऽपि स्युः पापयोनग्रः ॥ 
स्त्रियो वेश्यास्तथा शूद्रास्तेऽपि यान्त परां गतिम्‌ । 
किं पुनर्त्राह्माणाः पुण्या अक्ता राजर्षयस्तथा ॥ 
अनित्यमसुखं लोक!ममं प्राप्य भजस्व माम्‌ ।” 
मन्मना भव मद्भक्तो मद्याजी मां नमस्कुरू ॥ 
मामेवेष्यसि सत्यं ते प्रतिजाने प्रियोऽसि मे । 
सवेधर्मान पररत्यज्य मामेकं शरणं ब्रज॥ 
अहं व्वा सर्वेपापेभ्यो मोक्षविष्यामि मा शुचः । 
इदं ते नातपस्काय नास्तिकाय कदाचन ॥ 
न चाशुश्रषवे वाच्यं न च मां योऽभ्यसूयति | 
य इदं परमं गुह्यं मद्भक्तष्वाभधास्य़ात॥ 
सक्ति मयि परा छृत्वा मामवण्यत्यसशयम्‌। 
इति । इद्मनेनावगम्यते-च्युतक्मांधिकाराणामपि भक्तिमार्गेऽस्त्य- 
धिकार इति ॥ 
एतेन-- 
“एकान्तभावोपगता वासुदेवं विशन्ति ये। 
इति गीता च तच्छास्त्रसंक्षेप इति हीरितम्‌ ॥” 
७० 
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इत्यनुठयाख्यानम पि--व्याख्यातम्‌ , अत एव- 
(इद तु ते गुह्यतमं प्रबक्ष्याम्यनसूयवे । 
ज्ञानं विज्ञानसहितं यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यसेऽशुभात्‌ ।” 
इत्यनेनेकवाक्यताऽपीति केचन । इदं तु कर्मयोग-भक्तियोगातिरिक्तसु- 
ख्यमोक्तसाधनामिप्रायं यद्यप्यद्वेतविरुद्धम , तथाप्येवं रीत्या पाञ्चरात्र- 
घ्रामाण्यआा देऽधिकारविशेषमात्राश्रित्य नाद्वेतिनो विप्रतिपद्यन्ते ॥ 
शित्राकेमणिदीपिकादि हि वेदानधिक्रारिणां तडुचितधर्मोपदेशार्थमेवा- 
वेदिकपाशुपतत्य पाश्चरात्रादीनीति “अथ पतितास्समवाय धमाश्ररेयुरितरे- 
तरयाजका इतरेतराध्यापक्रा मिथो विबहमानाः” इति वोधायनधमंसुत्राद्यव- 
लस्बिनेन सिद्धान्तयति। अत एव ट्वेतिनः, विरिष्टाद्वेतिनश्च न केवलं पाञ्च- 
रात्रमेव स्वसिड़ान्तस्थापनाय प्रमाणीकुवेन्ति, किन्तु वेद।नपि “साङ्ख्यं 
योगम्‌” इति वचननिदिष्टान्‌ । इदमेवा भिम्रेत्य कूमेपुराणे पाञ्चरात्रस्य पिष्ट- 
पशुयागादिबिषये बेदिकाबेदिकाधिकारभेदव्यवस्था ॥ 
पाझुपतापाञ्चरात्रयोवेदानुगृहीत स,ङख्पयोगाथ्याँ विशेषः । 
अतो “वेदारण्यकमि”त्यत्र वेदस्यापि एथकप्रामाण्यमारण्यकपद्सङ्‌्गृ- 
हीतं पाञ्चरात्रवदिति व्यवस्था । तत्र— 
“साङ्ख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ॥” 
इत्यत्र पाञचरात्र-पाशुपतयोमेध्ये वेदा इति निर्देशेन वेदानुम्रहो महान्‌ 
पाञ्चरात्र-पाशुपतयोः, न तु साङख्ययोगयोरिव तदननुग्रह इति ज्ञाप्यते । 
तत्र “अनादिमायया सुप्तः” “न कर्माविभागादिति चेन्नानादित्वादि”ति 
जीवः, तस्य कमेसम्बन्धश्चानादिरिति श्रृति-सूत्रे उपपादयतः, इति पाञ्च- 
रात्रे जीवोत्पत्तिवर्णनं तद्विरुद्धमेव । वक्तव्यं चात्र बहु पूर्वमेवोक्तम्‌ ॥ 
उत्पत्तिर्हि यदि प्रादुर्भावमात्रम_, तर्हि न तदनित्यत्वप्रयोजकम्‌ , इति 
“जातस्य हि भ्रुवो मृत्युरिति विरुध्यते । यदि कर्मनिबन्धनो जनिरेव 
प्रादुभोवलक्षणः, तहि सङ्कर्षणे कर्मानधीने जीवत्वम्‌, जनिश्च बाध्येत, 
इति सङ्कषोणो जीवो जायत इति पाञ्चरात्रमप्रमाणमेव ॥ 
द्वेतसिद्धान्त: पाज्चरात्रविरुद इति तु श्रीभाष्यानुयायिनः । 


ब्रह्ममीमांसायां वेदविरोघेनाप्रामाण्यं साङ्ख्य-योगयो :, पाशुपतस्य, 
पाञ्चरात्रस्य वा तत्त्वमस्यादिमहावाक्यविरोधेनेव । न च द्वेतिन: पाव्वरात्र- 
स्याप्यभिन्ननिमित्तोपादानतापरत्वं स्वीकुवेन्ति, इति तस्मिन्नंशे तदुश्रामाण्यं 
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दुरपह्न॑वम्‌ । केवलनिमित्तकारणता ब्रह्मणो न पाञ्चरात्रसिद्धान्त इति तु 
~ ~ ~ ४२५ 
बिशिष्टाट्टेतिनः, इति तद्दृष्टया पाञ्चरात्रविरुद्धमपि इतमतम्‌ ॥ 
पाञ्चरात्रस्य कृत्स्नस्य न श्रौतत्वम्‌ । 
न च पाञ्चरात्रमपि वेदेकदेशः, किन्तु स्वतन्त्रं शास्त्रं साङख्यादिकमिव । 
न च पाञ्चरात्रमपि वेदवत्‌ स्वतन्त्रं किमपि प्रमाणम्‌ । व्याख्या नुव्याख्या- 


नानि, पुराणेतिहासादयश्च वेदेकदेशा पौरुषेयभ्योऽन्यएव पुराकल्परूपार्थ- ` 


वादत्वात्‌ । तत्र वेदेनेव हृदयादिशव्दनिवेचनरूपेण प्रवतितानि व्याख्याः 
नान्येव निश्वसितश्रुतिधटकानि व्याख्यानानि, न तु वेदबाह्याः, वेदमूल- 
काः पुराणेतिहासादय:, तत्तद्वेद्‌भाष्याणि, निरुक्तादीनि वा तत्तदाचा- 
याणाम्‌ अन्यथा सर्वाणि भाष्याणि लुल्यप्रमाणानि स्युः । 

अयमेव न्यायः ज्छोकशब्देडपि। सोऽपि “तदप्येष इलोक, भवती”ति- 
प्रवृत्तान्‌ श्लोकानेवाभिप्रेति, न तु पाञ्चरात्रम्‌; अन्यथा पाशुपतादीनाम- 
पि इलोकत्वाविशेषात्‌ तस्यापि श्रौतमेब प्रामाण्यं दुबोरम्‌॥। 

एकायनशाब्द शाब्देन पाञ्चरात्रस्य अइणसविप्रतिपन्म्‌ । 


एतेन - एकायनशब्दो5पि--व्योख्यात:। को वा विप्रतिपद्यते पाञ्चरात्र- 
प्रामाण्ये ? वेदाविरुद्धांशो तत्प्रामाण्यस्याद्वेतिभिरपि स्वीकारात्‌। न हि 
` वेदवाक्यमपि परस्परविरुद्धं विना सामान्य-विशेषन्यायादिनाऽविरोधं प्रमा- 
णम्‌ । न्यायानुसारिणी खलु प्रामाण्याप्रामाण्यव्यवस्था । न च पाञ्चरात्र- 
सिद्धान्तस्य प्रामाण्यव्यवस्थापनपरः, तदंशे वेद्प्रामाण्यपरो वा न्यायः 
कोऽपि ब्रह्ममीमांसायां वतेते ॥ 


किं बहुना ? पाञ्चरात्रपदमेव ब्रह्ममीमांसायां नास्ति । सत्यप्येबं तद्‌- 
प्रामाण्यमात्रविचारस्तु साङख्य-योग-पाशुपतम्रायपाठालुम्रहवशेन तदुप- 


स्थित्या, तद्वत्‌ परसमयत्वाविशेषेण च । परसमयत्वं हि वेदविप्रतिषेघेन, . 


वेदमुख्यतात्पयेविषयविरोधेन वा ॥ 
शाण्डिल्यवर्तनं पाञ्चरात्राप्रासाण्य एव हेतुः । 


तत्र पूर्वाक्तविधया शाण्डिल्यवतेनेन यदि वेदपूरकत्वं पाञ्चरात्रस्य 
वेदानधिकारिहितोपदेशेन, तर्हि तावता वेदाविद्वेषस्तस्याद्वेतिभिरपि प्रति- 
क्रियते ; वेदिककमेसु भक्तियोगादौ वा शाक्त्यशक्तियोग्यताद्यनुसा रेण व्यव- 
स्थानिष्कषोभिप्रायत्बात्‌ शाण्डिल्यवर्तेनस्य, यथा-- पराशरस्मृतेरशक्त- 


लत 


tie 
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विषये प्रायश्चित्तादिसङकोचेन कलियुगधर्मव्यवस्थापकत्वम्‌ , पुराणेति- 
हासादीनां च मुख्यगोणापद्धमस्वरूपनिणायकतया वेदोपब्र' हकखवम ॥ 


“याद्‌ विद्याच्चतुवदान्‌ साङ्गापानषदान्‌ 1द्वज:। 
न चेत्‌ पुराणं संविद्यादू नव स स्यादू विचक्षण: ।” 


इति यथा पुराणस्य प्रशंसा, एवं पाञ्चरात्रस्यापि प्रशंसापरमेव 
शाण्डिल्यवतेनम्‌ । तञ्च कृतप्रायश्चित्तानामपि गतिप्रदशेकत्वेनेव पूर्वोक्त- 
विधया । तत्र वेदविप्रतिषेधस्तु वेदिकमुख्यधर्मविरुद्धार्थकत्वेन प्रतीयमानेन, 
उत्तमाधिकायेविषयत्वेन ब्रह्मविद्यांशे विरोधेन च पाञ्चरात्राधिकारो भक्ति- 
योगपयन्तमेव, न तु परमतात्पर्यविधया व्यभिचारिभक्तियोगसाध्य- 
ज्ञानयोगपर्यन्तमपि, इति पाञ्चरात्रस्य भक्तियोगपयन्तमात्रविषयस्य ज्ञान- 
योगनिषेधपरत्वं “न हि निन्दान्यायेन'प्रतीयमानेन वस्तुतः, इति वेदान्तेन 
न विप्रतिषेधः ॥ 


व्यवस्थितविषयत्वे तु पाञ्चरात्रवेदान्तयोने विरोधलेशो5पि । इदमेवा- 
भिप्रेत्य पाञ्चरात्रस्यांशतः प्रामाण्यमट्रेतिनांमांपि संमतम्‌। अयं तु न्याय 


साङख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ।” 


इति बचने मध्यमणिन्यायेन निर्दिष्टवेदाविरूद्धांशे पाशुपतंप्रामाण्येऽप्य- 
नुसन्धेयः, इति यदि पाञ्चरात्रं प्रमाणम्‌ , तर्हि पाशुपतमपि प्रमा णमविरूद्धांश- 
मादाय, अंशतो विरोधेन पाशुंपताप्रामाण्यं पाञ्चरात्रेऽपि समानम्‌। किं - 
बहुना ? कर्मोपासनापराणामुपासनांरे, तत्त्वमस्यादिमहावाक्याथेसाक्षा- 
स््ारान्तरङ्गोपायतया तावन्मात्रे प्रामाण्येऽप्युपास्यसविशेषरूपे, तद्विविशे 
षांशे च महावाक्यविरोधित्वात्‌ तदंशे न निर्विशेषन्रह्मणीव प्रामाण्यम्‌ ॥ 
“अनेनेब न्यायेन पाञ्चरात्रांशोऽप्रामाण्यवादः, वेदविप्रतिषेधो वा इदं च 
यदि विद्याच्चतुर्वेदान्‌ साङ्गोपनिषदान्‌ द्विजः ॥ 
न चेत पुराणं संबिद्यात्‌ नव स स्याद्विचक्षण:। 
इति वचनप्रशंसितपुराणेऽपि सवत्र । वेदपूरकत्व तु तत्तदधिकारानु- 
गुणमुक्तिसोपानमाग प्रदशनेन ।। 
“वेदाथपूरक ज्ञेयं पाञ्चरात्रमिति स्मृतम्‌ । 
इत्यप्येवमाशयमेव । अत्र-- 
अन्धं तमः प्रविशन्ति येऽविद्यामुपासते । 
ततो भूय इवते य उ विद्यायां रताः॥ 
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“चिद्यां चाविद्यां च यस्तद्वेदोभयं सह । 
अविद्यया मृत्यु तीत्वां विद्ययाऽख्रतमश्चुते ॥” 
इति मन्त्रौ परमतनिराक्ररणम्‌, स्वपक्षसाधनमुभयं तत्त्वज्ञानस्य साध- 
नम्‌ , इति परपक्तनिराकरण-स्वपक्षसाधनोभयावऱयकतापरौ व्याख्यायेते । 
स्वपक्षसमर्श्रन-परमतनिराकरणस्य न मन्त्रार्थखम्‌ । 
तदिदं यदि भाष्यक्रस्यनिरूपणपरम्‌ , तहि “आक्षिप्य भाषणादू' भाष्य- 
मिति भाष्यळक्षणसिद्धत्वादस्यन्यार्थमन्त्रारूढतयाऽप्युपपादनमप्रयो- 
जनम्‌, अनवसर च । 
ब्रह्ममीमांसाऽपि विषय-विशय-पूर्वोत्तरपक्षविधया तत्तद्वाक्यार्थेनिणेय- 
~ > s ~ 
परा परपक्षनिराकरण-स्वपक्षसाधनपुरस्कारेणेव मीमांसते; इति न सूत्र-भाष्य- 
कारकते व्यमुदूबोधयितुमुक्तविधं विवरणमुक्तमन्त्रद्व्यस्यात्र साबसरम्‌॥ 
कमेयोग-भक्तियोगोभयसापेक्षव मुक्तिसाधनतत्त्वसाक्षात्कारावाप्तिः, 
मुक्त यवाप्तिर्वेति खलुक्तमन्त्रद्वयाथे: ॥ 
यदि परसमयनिरासे पाञ्चरात्रागमाप्रामाण्यानोचित्यम्‌, 
तर्हि शाक्तमतनिरासस्याप्यनोचित्यम्‌ ॥ 


यत्तु-द्वेतिनः श्रीभाष्यकाराणामत्र पाञ्चरात्रप्रामाण्यसमर्थनम्‌ , परसमय- 
निरासपरप्रकरणविरूद्धत्वाद्‌ न साम्प्रतम्‌, प्रकरणविरूद्धत्वादिति- वदन्ति 
तदिदं “साङ्ख्यं योगः” इति वचनानिदिष्टस्य शाक्तमतस्यात्र निरासस्याप्य- 
प्राप्तकाळत्वाद्‌ द्वतिनां विबरणमपि प्रकृतप्रकरणाननुगुणमिति स्वस्येव 
व्याघातकम्‌ ।। 


ततश्च यदि परसमयनिरास एवात्र युक्तः, तहि “साङ्ख्यं योगः? इति 
वचनावशोषितपाञ्चरात्रनिरासपरमधिकरणं योज्यताम्‌, न तु शाकतमत- 
he ३ ७२ ~ क 

निराकरणतया । परसमयाः सर्वे5प्यत्रेब निरसनीया इत्यभिप्राये तु द्वेतिनां 


दष्टयाऽद्वेतसमयोऽपि परसमयः, इति कुतो वा तन्नियसपरतया किम- 
प्यधिकरणं द्वेतिभिरपि न योजितम्‌ ॥ | 


पाञ्चरात्रागमानामद्वै तसद्धान्तोपब हणत्वम्‌ । 
बस्तुतस्तु—पाञ्नरात्रमप्यट्वेतसिद्धान्तमेवोपबुंहयति । तद्यथा-- 
पांचरात्रस्याह्देतपरत्वे पासं हितावचनानि— 
पाञ्जरात्रे पासं हतायां पष्ठाध्याये ब्रह्मस्वरूपनिरूपणे— 
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यथा पुष्करपर्णेषु स्वच्छमम्भः प्रतिष्ठितम्‌ । 
अन्तर्बोहिरभिव्याप्य तिष्ठत्येको महाणेवे ॥ 
निमझ्नस्येब कुम्भस्य बहिरन्तरपां स्थितिः | 
पर-ततेत्रज्ञयोरेक्यं आत्मनइश्रतिचोदितम्‌ ॥ 
क्तेत्रज्ञस्यास्य बाहुल्यं देहभेदात्‌ प्रतीयते | 
एकस्येब हि बिम्बस्य दर्पणेषु यथा भिदा। 
भतपञ्चकसंघातं क्षेत्रं तत्र व्यवस्थितः ॥? 
“यथा घटस्थमाकाशं नीयमाने घटे सतिः | 
यातीति वस्तुतो नेव भेदोऽस्ति पर-जीवयोः ॥? 
“मुक्तात्मनश्व॒ भवतो भेद: कः पुरुषोत्तम । 
एतदाचक्ष्व भगवन्नातिशुह्यं यदि प्रभो ॥” 


6 | 
तत्रवाष्टमाध्याये ब्रह्मनारायणसंवादे भगवान्‌-- 


इति ॥ 


“भेदेन चाप्यभेदेन मिश्रेण च चतुर्मुख। 
त्रिधेव सुक्तिरूदिता भेदे कङ्क्यळक्षणा ॥ 
मुक्तियेथेह लोकेषु परिचर्यापरा नराः। 
देवस्य तद्वदेते वकुण्ठे परमात्मनः ॥ 
लोके तस्य समीपस्था मुक्तात्मानस्समाहिताः । 
वसन्ति किङ्करास्सन्तः तञ्रस।दपरास्सदा ॥ 
अभेदे मुक्तिरत्यन्तमेक्यं स्यात्‌ पर-जीबयोः। 
आत्मनो भावना चक्यं सोऽहमित्येवमात्मिका ॥ 
सिद्धान्ते मिश्र रूपे तु भेदे स्थित्वाऽ्चनादिभिः । 
तोषयित्वा परं देवं ततो मुक्तस्समाहितः ॥ 
विश्ञानेनेकतानेन परमात्मनि चिद्धने। 


. ऐक्यं प्राप्रोति सा सुक्तिरुक्ता सायुज्यळक्षणा । 


ऐश्वरयंमणिमाद्यष्टगुणावाप्तिः सुदुळेभा ॥ 
मुक्तिवा परमानन्दप्रापिरूपा यदीप्सितम्‌ । 


सुक्तिर्वास्त्येकतापत्तिर्जीवात्म-परमात्ममोः ।” 


जयाख्यसंदितावचनान्यद्वेतपराणि । 


तथा जयाख्यसंहितायां तृतीये पृष्ठे 
“अनादि तद्नन्तं च न सत्तन्नासदुच्यते । 


इति ॥ 
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गुणो गुणभोक्ता च सवेस्यान्तबेहिस्स्थितः ।) 
सवेगन्धरसेहीनं सर्वगन्धरसान्वितम्‌ । 
एवं वेत्ति परं ब्रह्म ज्ञानेन परमेण च। 
यदा न जायते भूयः संसारेऽस्मिंस्तदा पुमान्‌ ॥ 


अस्मिन्‌ मायामये विइवे व्यापी सर्वेरवर: प्रभुः । 
सबेंदा विद्वयसक्तश्च यथाऽम्भः पुष्करच्छदे ॥ 
स्वे ्रृद्ठेश्वरूप्याज्चाप्यमोघत्वाञ्च निगुणः । 
घटसंस्थं यथाकारां नीयमानं विभाव्यते ॥ 
नाकाशां कुत्रचिदू याति नयनात्त घटस्य च । 
ज्ञानं तदेव ज्ञेयं च वह ज्वाला यथव हि ॥ 
प्रमाणेरपरिच्छेद्यं यतस्संविन्मयं महत्‌ । 
विभाति हृदयाकारो येषां मायाविबजितम्‌॥ 
एष नारायणो देवस्सर्वोपाधिविबजितः । 
भवातीतं परं ब्रह्म स्फटिकामळसन्निभम्‌॥ 
सरित्संगायथा तोयं संप्रविष्टं महोदधी । 
अलक्ष्यश्रोदके भेदः परस्मिन्‌ योगिनां तथा । 
ब्रह्माभिन्नात्ततो ज्ञानात्‌ ब्रह्म संयुज्यते परम्‌ ॥ 
अनादि्वासनायुक्तो यो जीव इति कथ्यते । 
तस्य ब्रह्मसमापत्तिर्याऽपुनभाविता च सा ॥ 
यदिदं पश्यसि ब्रह्मन्‌ मायया निर्मितं जगत्‌ । 
कालादिबहुभिमेंदः भिन्नं नानास्वरूपकम्‌ ॥” 


अ इैतपराण्यदिईध्न्यीवचनानि । 


तथाऽहिनुध्न्यसंहितायां २२, २३, २४पृष्ठेषु-- 
“अनाद्यन्तं परं ब्रह्म यत्तदच्तरमव्ययम्‌ । 
अनामरूपसंवेद्यम्‌_ अवाङ्मनसगोचरम्‌ ॥ 
तस्य स्यामिति सङ्कल्पे भावतोऽभावतोऽपि वा । 
स्वातन्त्र्याननुयोज्येन रूपेण परिवतेते ॥ 
सवे सुद्शीनायत्तं सुदरशनमयं जगत्‌ ।” 
“सर्व हून्हूविनिमुक्तं सर्वोपाधिविबजितम्‌॥ 
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तत्परं सवेगं ब्रह्म सरवेकारणकारणम्‌ । 

पृण नित्योदितं व्यापि ह्वेयोपा देयतोज्कितम्‌ ॥ 

इद्मीहृग्ियत्ताभिरपरिच्छेयमञ्जसा ॥” 
इति ॥ 


° 
नारदसंहितावचनान्यद्टे तपराणि । 


नारदसंहितायां २०७, २०६, २२० प्रष्ठे वचनानि 
“परमं परमानन्दं मायावन्धनिक्कन्तनम्‌ । 
निलिप्त' निर्गुण सारं वेदानां गोपनीयकम्‌ ॥ 
एक एवेश्‍वरश्दाश्‍वद्विश्‍वेषु निखिलेषु च। 
सर्वे तस्क्रमेसिद्वाश्च मोहितास्तस्य मायया ॥ 
जीवः सत्प्रतिबिम्बश्च भोक्ता च सुख-दुःखयोः । 
प्रतीयते पुनस्तत्र प्रतिबिम्बा यथा रवे: ॥ 
यथेव झातकुम्भेषु निर्मलेषु जलेषु च । 
प्रत्येकं प्रतिबिम्बश्च रय एव हि जीविनाम्‌ ॥ 
पुनः प्रतीयते सूर्ये गतेषु च घटेषु च। 
एवं चन्द्रस्य बोद्धव्यं दपेणे जीवने यथा॥ 
तस्मान्नित्यं परं ब्रह्म स जीवो नित्य एव सः। 
इति ॥ 


अद्वे तपराणि ब्रह्मसंहितावचनानि । 


तथा ब्रह्मसंहितायां द्वाविंशे प्रष्ठे वचनानि 

| “उतं नास्तीति बोधेन मनसो द्वंतनारानम्‌ | 
एतदन्तो हि संसारः ब्रह्मन्नेवं विचारय ॥ 

| सगुणोपासनं तावत्साधन निशुणस्य तु। 

| न्रह्मविद्भवति ब्रह्म इत्येषा च परा श्रतिः ॥? 

| इति ॥ 


| | ` अट्ठेतपराणि विष्णुसंहितावचनानि । 
| इति विष्णुसंहितायां द्वाविंशो प्रे बचनानि-- 
“दृपेणानां बहुत्वे तु द्यन्ते नेकधा यथा। 


तद्वद्वहुत्वं मन्यन्ते विष्णोस्तस्याल्पचेतसः ॥ 
` य॒थाम्भसीन्दुबिम्बानि प्रतिशान्दाश्च नकधा । 
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तद्टद्रहुत्वं मन्यन्ते विष्णोस्तस्याल्पचेतस: ॥” 

“एकोऽप्यात्मा बहुष्वेवमित्याहुस्तत्त्वद्शिनः। 

स ह्याऽत्मान्तरात्मा च परमात्मा च स स्मृतः ॥ 

आत्मा नमन्तराऽऽत्मानं परमात्मानमित्यपि । 

तस्य तुयं परं रूपं यः परयति स एव सः॥” 
इति ॥ 


न केवलमिदम्‌, किन्तु मन्वादिस्म्रति-धमे सूत्र-भगवट्गीता-व्याकरण- 
न्याय-मीमांसाऽध्यात्मरामायणानन्दरामायण-रामचरितमानस-महाभारत- 
शिवरहस्य-श्रीमद्भागवत-विष्णुपुरा ण-देबी भागवतेतरवेष्णवपुराण-शिवपुराण- 
वेखानस-शिवागम-शाक्ततन्त्र-विष्णु-शिव-ललितादिसहस्रनामालङ्कारशास्त्र- 
ब्रहमसूत्र-माण्डूक्यादिबहुतरोपनिषदश्चाद्वेतमेच परमतत्त्वमिति प्रतिपाद्‌- 
यन्तीति तत्तत्पण्डितप्रवराणामद्टताक्षरमालिकायां निपुणतरं परीक्ष्य 
निणातमप्यत्राबुसन्धानमहतीत्यळमियतव साम्प्रतम्‌ ॥ 


॥ इति पाञ्चरात्राधिकरणम्‌॥ 
॥ इति द्वितीयाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥ 
ऱ्या 88 ° 
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॥ आथ द्वितीयाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ 
॥ पथगुपदेशाधिकरणुस ॥ 


॥ एथणुपदेशात्‌ ॥ 
तत्रे द्वितीयाध्यायतृतीयपादे “न वियदश्रुतेरि”त्यादिनात्मा “श्रुत नित्य- 
त्वाञ्च ताभ्य” इत्यन्तमुत्पत्तिपरवाक्यानि कार्य-कारणभावानुबन्धीन्यविरुद्धा- 
नि व्याख्याय “ज्ञोऽत एवे”त्यादिना--“सूची-कटाहन्यायेनाल्पमधिभूतवि- 
चारं समाप्य तत आपादसमाप्तिं बहुलो जीवविचारः क्रियत इति हि 
ट्वेतिनां मयादा ॥। 


अतस्वमसीति वाक्यार्थायोगः। 


अत्र “अतत्त्वमसी'ति जीवे ब्रह्मभेदः किमनेन साध्यते, उत ब्रह्मणि 
जीवभेदः । तत्र त्वम्पदार्थस्योदू देर्यत्वात्‌ प्रथम एव कल्पः श्रुत्या तात्पर्ये- 
णोपदिठ्यत इति वक्तव्यम्‌। स तु भेदप्रत्यक्षेडथिकरणप्रत्यक्षस्येब कारण- 
त्वाद्‌ लोकसिद्ध, इति तस्य तत्रासन्देहात्‌. यथाश्रुतवाक्ययोजनं 
स्वरसं परित्यज्य क्लिष्टकल्पनयोपदेशो निष्प्रयोजनः। अज्ञाते हि शास्रमथे- 
बत्‌ । द्वितीयं कल्पं तत्रासिः खण्डयति ॥ 


मतद्टयाभिप्रेतपादार्थविवेकः । 


अत्र द्वितीयाध्यायठृतीयपादे वियदायुत्पत्त्यनुत्पत्तिश्रुत्योः, जीवोत्प- 
तत्यनुत्पत्ति-तद्णुर्ब-विसुत्व-तत्कतृत्वाकतत्वश्रुतीनाम्‌ , तस्य स्वतःकत- 
त्व-परापेक्षकतृत्वश्रत्योः, तज्ज्ञानरूपत्ब-ज्ञातृत्व£ त्यो: तस्य परमात्मभेदा- 
भेदश्रत्योश्चाविरोघश्चिन्त्यते, इत्यधिभूतम्‌ , अध्यात्मं च श्रतीनामविरोधोऽ- 
द्वेतमते5पि मीमांस्यते, द्वेतमतेऽपीति प्रायेणेक्यमेब । विशेषस्तु तत्राधिदेव- 
परमात्मविषयोत्पत्तिविरोधोऽपि चिन्त्यते । तत्र परमात्मोत्पत्तौ यद्यपि न 
श्रुतिविरोधः; तथापि प्रसङ्गतस्तद्नुत्पत्त्युपसंहारमात्रसुभयत्र समानम्‌ ॥ 


विशेषस्तु--अंशत्व॑ जीवानामिवावताराणामप्येकरूपम्‌ , अथवा विल- 
क्षणमिति चिन्ता इतसिद्धान्तेऽधिका। तत्नाकाश-वायु-प्रकृति-कालानां 
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नित्यानामनित्यानां च स्वीकारो ट्वेतमते, व्याकृताव्याकृताकाश-वाय्वादीनां 
सर्वेषामुत्पत्तिः स्वीक्रियते5ट्वेतमते । तत्र व्याकृतानामेबोत्पत्तिद्वेतमते, प्रकू- 
ति-काळयोरनादित्वे न विप्रतिपत्तिः; तथाप्यनाद्योरपि तयोबाधितत्वेन मि- 
श्यात्वाद्ट्वितीयत्वं ब्रह्मणोऽट्वेतमते, ट्रेतमते तु तेः परमात्मनः सदा सद्ठि- 
तीयत्वम ॥। 


उत्पत्तिस्तूभयत्र नाभूत्वा भवनम्‌ , किन्तु प्रकृतिपरिणामत्वात्‌-- सता- 
मेव कार्याणामभिव्यक्तिमात्रं तत्तद्वस्थाविशेषेणेति समानम्‌ । तत्राद्वेतमते 
सवेस्य केवलब्रह्म विवतंत्वम । सदस्य, सा द्वेलक्षण्यात्‌ । तत्र योत्पत्ति सवेस्य 
ब्रह्मेतर नाभूत्वा भवनम्‌, न वा सत एवाभिव्यक्तिः, किन्तु ब्रह्मणोऽधिष्टा- 
नस्यतत्तदारोप्यात्मना भानमात्रम्‌ । तत्र वायुशब्दस्य मुख्यप्राणपरत्वादि- 
रूपेण विवरणम्‌ , तेजोऽबन्नादीनामपि परमात्सकायंखम्‌_ , न त्वाकाशा- 
दिकायेत्वमिति तु विशेषो द्वेतमते, अद्वेतसिद्धान्ते तु वाय्वादीनामाकाश- 
कार्येत्वमप्याकाशो पहितब्रह्मकार्यत्वेनेवेत्युभयकार्यत्वरबीकारः ॥ 

दवता द्वेतविप्रतिपन्ना विषयाः । 


अत्र सुत्रभाष्यानुव्याख्यानव्याख्यानमिपेण न्यायसुधाऽद्वेतवादं विशेषतो 
निरस्यति-“प्रथशुपदेशादि? त्यत्र । यत्र जीव-ब्रह्मभे द्स्येवौ पनिषदर्वम्‌ , न तु 
तद्भेद्स्य । तयोरमेद्स्तु ज्ञानानन्दादिगुणसाम्याद्‌ गोणत्वेन, इति भेद्‌- 
निवृत्त्युपलक्षितस्व॒रूपमात्र वेदान्तानां तात्पर्यमिति ट्वेतसिद्धान्तसमर्थन- 
प्रसङ्गेन विज्ञापनीयेषु विषयेषु प्रकतपादसम्बद्धेषु विप्रतिपन्नेषु सुधासमा- 
छोचितेषु प्रथमो बिषयः “पृथगुपदेशात्‌” इति सूत्रभाष्यानुव्याख्यान- 
व्याख्यानानां विमशेनम ॥ 
प्रथगुपदेशसूत्रार्थो हेताभिमतः । 
तत्रेद॑ भाष्यम्‌ 
“तत्त्वमसि” “द्वा सुपर्णा” “नित्यो नित्याना”मिति भेदा- 
भेदश्रत्योविरोधपरिहारार्थ सूत्रम“ प्रथगुपदेशात्‌” इति। तत्र भेदो 
मुख्य: । “भिन्नोऽचिन्त्यः परमो जीवसंघात्‌ पूर्णः परो जीवसंघो- 
ह्यपू्णः। यतरत्वसौ नित्यमुक्तो ह्ययं च बन्धान्मोत्तं तत एवाभिवाञ्छेत्‌” 
इति श्रृतेः। अभेदश्रृतयस्तु-तद्गुणसार॑त्वाद्‌ गौणतया व्यपदेशात्‌ सार्थकाः, 
ज्ञानानन्दादिब्रह्मगुणानां सदृशानां सुक्तजीवसाधारणत्वेन साहऱ्यादुप- 
पद्यत इति यावत्‌-इति॥ 
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जीव-त्रह्मभेदस्यंवोपनिपदत्वमिति ह तवादः । 


अत्रानुठ्याख्यानम-- 
एवं स्थितेऽपि जीवेक्यं केचिदाहुः परात्मना । 
न तदू युक्तं यतो विष्णुः पथगेवाभिधीयते ॥ 
प्रज्ञानेत्रोऽलोक इति मुक्तौ भेदोऽभिधीयते । 
एतसानन्दमित्यन्या परमं साम्यमित्यपि ॥ 
इदं ज्ञानमुपाश्रित्य मम साधम्यमागताः । 
सर्गेऽपि नोपजायन्ते प्रलये न व्यथन्ति च ॥ 
उपसंपद्यते ज्योतिः स्वरुपेणाभिपद्यते । 

इत्यादिना मुकतो जीव-ब्रह्मणोमेंद साधयत्‌ भाष्यार्थ सम्यशुपपा- 

दयति ।। 


जीव-त्रह्मभेदाभेदश्रू त्सोबिपयभेदेनाविरोध इत्यद्ने तम । 


तत्र संसारिणो विशिष्टस्य जीवस्य परमात्मना भेदे न विप्रतिपत्तिः, 
किन्तु मुक्तात्मनो ब्रह्मणाभेद एव। तत्र यद्यपि सुकतात्म(ऽप्यहमर्थोऽहंरू- 
पेणेव यदि सुक्तावस्ति, प्रकाशते च, यदि च त्रापि सविशेषमेव वेदा- 
न्तसुख्यतात्पर्यविषयः, तर्हि तयोरात्यम्तिकभेदे नाट्रेतिनामापि विसंवादः । 
अद्वेताभिमतसुख्यजीवेःधररूप लु न जोवत्वेशवरत्वविरिष्टं स्वरूपम्‌, किन्तु 
जीवत्वेश्वरत्वोपलक्षितसंविन्मात्रम्‌। न च तयोभेंदे किमपि प्रमाणमस्ति । 
इदं जीवास्म-परमात्मनां स्वरूपमभिप्रंत्यव--“तर्वमास” “अहं ब्रह्मास्मि” 
“प्रज्ञानं त्रह्मे“त्यादीनि वाक्यानि, येपु तत्तदुपाधिपरित्यागेन तत्तदुपल- 
क्षित स्व रूपेक्यमे वो पक्रमादितात्पयग्राहकप्रमाणेरवधायते ॥ 


अहं हरिः सर्वेमिदं जनादेनो नान्यत्ततः कारणकार्यजातम्‌ | 
ईदृग्‌ मनो यस्य न तस्य भूयो भवोद्भवा द्वन्द्वगदा भवन्ति ॥ 
इत्यादयोऽप्यत एव व्याख्याताः ॥ 
न चासां श्रतीनाम , स्मृतीनां वा गोणाथता युक्ता; अन्यथा ह्यपक्रमादि 
[त्पयम्राहकप्रमाणविरोध आपद्येत । न च ततोऽपि बल्वत्‌ किमपि प्रमाण- 
मस्ति, येन तस्य वाघेनाभदत्राक्यानां गोणाथतेच युज्येत। तथाच 
प्रयोग:--भेद्‌:, मिथ्या, भेदत्वात्‌ , चन्द्रभेदवत्‌--इति । न च परमसुक्तौ 
भेदे किमपि प्रमाणम्‌, प्रत्युत-“यत्र त्वस्य सर्वेमात्मेवाभूत्‌ तत्‌ केन क॑ 
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पश्येत्‌” इति तदा परमात्मातिरिक्तं चेतनम्‌ , अचेतनस्वरूपं या किमपि 
नास्तीति बोधयन्ती परमसुक्तौ भेद्वादं व्यक्तमेव वारयति । अन्न-- 


“विभेद्जनकेऽज्ञाने नाइामात्यन्तिकं गते । 
आत्मनो ब्रह्मणो भेदमसन्तं कः करिष्यति” || 
“आविसुक्तेस्तु भेदः स्याद्‌ जीवस्य च परस्य च | 
ततः परं न भेदोऽस्ति भेदहेतोरभावतः ।।” 
इति श्रुत्यादीन्यप्यनुसन्धेयानि । अतो जीव-ब्रह्मेक्यमेव वेदान्तार्थ 
इत्यद्वेतसिद्धान्तः । अत्रेयं न्यायसुधा 
न जीवस्य परमात्मनेक्यं युक्तम , किन्तु प॒थगेव जीवः पर- 
मात्मना; “भिन्नोऽचिन्त्यः परमो जीवसंघात्‌ पूर्णः परो जीव 
संघो ह्यपूर्णः । यतस्त्वसौ नित्ययुक्तो ह्ययं च बन्धाद्‌ मोक्षं 
तत एवाभिवाच्छेत्‌” इति कौशिकश्रुतेः । न चास्या श्रतेरविद्या- 
कल्पितभेद्परत्वम्‌ , “प्रज्ञानेत्रोऽछोकः” इति मुक्ती भेदोऽभिधीयते। 
एतमानन्दमित्यन्या परमं साम्यमित्यापि ॥। 
इदं ज्ञानमुपाश्रित्य मम साधम्यमागता:। 
उपसंपद्यते ज्योतिः स्वरूपेणाभिपद्यते ॥ 
तत्र पर्येति जक्षेश्च क्रीडन्नपि सदा सुखी । 
शाखां शाखां महानद्ः-संथान्ति परितस्रवाः ॥ 
धानापूपा मांसकामा: सदापायसकदमाः । 
यस्मिन्नग्निमुखा देवाः सेन्द्राः सहमरुदूगणाः ॥। 
ईजिरे क्रतुभिः श्रेष्ठेस्तदक्तरसुपासते । 
प्रविशन्ति परं मोक्षं सुक्तास्तेनेव भोगिनः॥ 
निर्गच्छन्ति यथा कामं परेशेनेब चोदिताः। 
भेद्दृष्टयाऽभिमानेन निःसङ्गेनापि कमेणा॥ 
क्तत्वात्‌ सगुणं ब्रह्म पुरुषं पुरुषषेभम्‌। 
स संगत्य पुनः काले कालेनेश्वरमूतिना ॥ 
जाते गुणव्यतिकरे यथापूर्वं प्रजायते । 
ऋचां त्वः पोपमास्ते च परेण प्रेरितः पुन: ॥ 
यत्कामस्तत्‌ सृजत्यद्वेतात्मना तत्‌ सूजत्यपि । 
सहैव ब्रह्मणा कामान्‌ भुङक्ते निस्तीणेतदूगुण:।। 
दुःखादींश्च परित्यज्य जगदूव्यापारबजितः। 
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भुङ्क्ते भोगान्‌ सदेवोञ्चानित्याद्यागममानतः ।” 

इति श्रति-स्मृतिभिसुक्तावस्थायामपि जीवानां परमात्मना 
भेद्स्यावगमेन तस्य पारमार्थिकत्वावगमात्‌॥ 

तत्र प्रज्ञानेत्रपदे प्रज्ञापद्स्य व्रह्मपरत्वाद्‌ नेत्रपद्स्य नेतव्य- 

परत्वात्‌ मुक्तात्म-परमात्मनोर्नियम्य-नियामकभावः प्रतिपाद्यते । 

“तत्र परज्ञानेत्रोऽलोकः” इत्यत्राहोक इत्येव पदच्छेदः, न तु लोक 

इति, येन भुवनदेहरूपस्य लोकस्य प्रागेव ब्रह्मनेठुकत्वेन पुनरुक्तिः 
स्यात्‌ । न च नेतृ-नेतव्ययोरभेद्‌ः संभवति ॥ 

गीतावचनादोनासवान्तरसुक्तिपरस्वायोगः । 


न चावान्तरमुक्तिविषयाणि गीतादिवचनानि; तत्र लोकातीतत्वायोगात्‌ । 
देहेन्द्रियादिंबेकल्यं खल्त्रलोकत्वम्‌। परममुक्तौ त्वनुवतेमानो भेदो ना- 
विद्याकल्पितो भवितुमर्हति; अतिप्रसङ्गात। भेदश्रतीनां बहुत्वादपि 
नान्यथा नयनं युक्तम्‌ । एताश्चानुव्याख्यानसंगृहीता बहवः । इदज्वोप- 
लक्षणमपरासामपि शेदपराणामसंख्येयानाम्‌॥। 


तत्रेतमानन्दमयमिति मुक्तौ परमात्मसामीप्यमभिधीयते। न चेयमप्य- 
घान्तरसुक्तिः ; “अस्माल्लोकात्‌ प्रेत्ये?ति विदेहत्ववणेनात्‌। “निरञ्जन 
परमं साम्यझुपेती” त्यपि पुण्य-पापे विधूय परमसाम्याम्नानात्‌ परमसुक्ति 
परा । तञ्च साम्यमेवाभिधत्ते, न त्वभेदम्‌ । परममिति तत्र स्वरूपकथनम्‌, 
इति गीतायां “मम साधम्यमागता,” इति परमविशेषितत्त्वं साधम्येस्या- 
किञ्चित्करम्‌। साम्यञ्च तत्र भोगमात्रसाम्यादिरूपं जगदूव्यापारवजेम्‌ , 
इति बहूनि प्रमाणानि ब्रह्ममीमांसातुरोयाध्यायतुरीयपादसुत्रनिर्णीतानि 
गमयन्ति। न च सत्राणामपि गोणसुक्तिनिणोयकत्वम्‌; तस्या अनिर्णे 
यत्वात्‌ , अप्रयोजनत्वा्च तस्य, अन्यथाऽपवगांदिपुरुषार्थेविचारोऽपि न 
कर्थं तत्र ॥ | 

“शाखां शाखामि”ति महाभारतवाक्यमविहाय भेदावभासं मुक्ति प्रति 
पादयति, यत्र मध्ये मध्ये भोगविशेषाः प्रतिपाद्यन्ते। न चात्यन्ताभेव्‌ 

इद्मुपपद्यते । इदन्तु परत्रह्मोपासनस्येव फलम्‌ , इति सूचयितुसेवात्रेजिरे 
पदम्‌ । अतो नास्यावान्तरमुक्तिपरत्वम्‌॥ 


तत्र भेदस्य न प्रतीतिमात्रम्‌ , किन्तु सत्यत्वमेव। अत एव सत्ये 
विष्णुलोके तेषां सवेमुक्ताधिपतित्ववचनमुपपद्यते ॥ 
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अत्र-— 
ऋचां त्वः पोषमास्ते पुपुष्वान्‌ 
गायत्र त्यो गायति शक्करीपु । 
ब्रह्मा त्वो वदति जातविद्यां 
यज्ञस्य मात्रां विममीत उ त्यः ॥ 


इति ब्रह्मपदेन मुक्तात्मानं गृहीत्वा मुक्तानां परमात्माराधन- 
भेक्यमत्येन होत्रादिहारा समुच्चित्य प्रतिपादयति । इदञ्च न मुक्ता- 
नां परस्परेक्ये, परमात्मनेक्ये चोपपद्यते। अत्र ब्रह्मपदस्य प्रतिपाद्यं 
सम्बन्ध आवश्यकः; अन्यथा तुरीयपादे त्वपद्वेयथ्येम्‌ । अतो 
मुक्तानां भेदोऽप्यत्र विशदः ॥ 


“सोऽश्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सहे”ति विशदं ब्रह्मणा सह 
सवेकामभोक्तुरवं प्रतिपादयत्‌ सुकतो जीव-ब्रह्मभेदे ब्रह्मास्जभि- 
बाक्ुण्ठितं प्रमाणम्‌} युगपद्‌ त्रह्ममावमापद्य सवेकामानुभव 
इति तु न श्रौताक्षराठुगुणम--इति विशदयति ॥ 


व्रह्माद्वितीयत्वभ्‌ , जीव-बह्मभेदरप- 
विशिध्जीवेश्वरभेदभिप्रायत्य॑ च । 


तत्र जीवेश्वरयोरभेदः, जीवस्य संसारितायाम., किं बहुना ? यावज्जीवन्मु- 
क्तिद्शम्‌ याबद्धिरण्यगर्शेभावादिकम्‌ , यावञ्जगद् व्यापारम्‌, यावदू- 
भोगमात्रसाम्यम्‌_, यावदीश्वरत्वं न श्रतिसम्मतः, इति सद्िय्याया आयन्तं 
पयॉलोचनेनावधायंते। जीवस्य जीवत्वमी श्वरस्थेश्बरत्व॑ चोपाधिकं न 
स्वरूपप्रयुक्तमित्यद्वेतिनो मन्यन्ते, इति “तत्त्वमसी” त्यभेदोऽनुपहित- 
जीवेश्वरस्वरूपाभेदपरः, न गोणः; मुख्यभेदे बाधकाभावात्‌ । 
तत्रैव प्रकरणस्य स्वारस्याच्चेति तत्र तत्रात्रेव व्यक्तम्‌ ॥ 


द्वेति ७ ~~ न शी ~ 

अत्र द्वतिनां जीव-ब्रह्मभेदे प्रसाणतयोपन्यस्तानि बहूनि वचनानि 
नाट्रैतामिमतसुक्तात्मपरमात्मभेदनिरूपणपराणि, इति द्वेतिनोऽपि 
संमन्यन्ते । सर्वाणीमानि यावद्‌ ब्रह्मणा सह्‌ मुक्तिः, तावत्पर्यन्तम्‌, 
प्राक्रतप्रलयपर्यन्तं वा ब्रह्मलोके त्रह्मसमानभोगानवान्तरमुक्तानामेव 
गोचरयन्ति । व्रह्ममीमांसाठुरीयध्यायः “संकल्पादेव तु तच्छु तेरि”- 
त्यारभ्य-““अनाडृत्तिः शब्दाद्/त्यनावृत्तिसत्रपयेन्त॑ गौणमुक्तपरमिति 
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तत्र तत्र विशादम , इति “प्रथगुपदेशादि”ति पथगधिकरणं मत्वा जीव- 


ब्रह्मभेद एवोक्तसूत्रस्य तात्पयेमिति वादो न विकल्पसहः ॥ 


भांष्या नुव्याख्यानाभ्याँ भेदसिथ्यात्वानुमाननिरासः । 
एतेन--- 
सिथ्येष भेदो विमतो भेदत्वाचन्द्रभेदवत । 
इति चेत्‌ साध्यधर्मोऽयं सन्नसन्‌ वा न वोभयम्‌॥ 
यदि सन्नपसिद्धान्तः स एवासन्नितीरिते । 
नोभयं चेदू न सिद्धं तदिति मानस्य दू षणम्‌ ॥ 
न च मानान्तरेणेतच्छ्क्यं साधयितुं कचित । 
अनुमानेन चेत सेव ह्यनवस्था भविष्यति ॥ 
न चागमस्तद्थोऽस्ति नासदासीन्न तद्‌ वदेत्‌ । 
परिरेषादनिवाच्यं यदि सिद्धयेत्‌ परात्मन: ॥ 
अनिर्वाच्यत्वमेव स्यात्‌ परिशिष्टो ह्यसौ तदा। 
न चान्य आगमस्तत्र सदसतप्रतियोगिनि ॥ 


इतिव्याख्यातम्‌॥ 

अयमाशयः-जीवन्रह्मभेदः, किं बहुना? सर्वोऽपि भेदः, मिथ्या, 
भेदत्वादित्यद्वेतिनामनुमानम्‌। तत्र जीव-ब्रह्मणो भेंदस्यौपाधिक- 
सम्बन्धप्र युक्तत्वाद्‌खण्डाकारसाक्षात्का रेणोपाधि-तेत्सम्बन्धयोरपि 
नाशस्य सिद्धावनुमानपर्यंवसानं तत्त्वमस्याद्वाक्यार्थं इति 
तदाशयः ॥ 

तत्र मिथ्यात्वं यदि सत्‌ नह्मस्वरूपं वा, तदा हि ब्रह्मणो 
भावरूपस्या भावरूपत्वम भावत्वधमंमन्तरा न भवति, इति तस्य 
निर्विशेषत्वं भञ्येत। न च मिथ्यात्वमसत्‌ ; अपसिद्धान्तात्‌ । 
उभयं तु विरोधादेव निरस्तम्‌, इति परिशेषात्‌ सद्सद्ठि- 
ळत्तणत्वमनिवचनीयत्वं मिथ्यात्वमिति वक्तव्यम्‌। न च 
तदपि साध्यतामहति; अत्यन्तमसिद्धत्वात्‌ । मिथ्यात्वस्य सत्त्वेऽ- 
परसद्धान्तः, अनिवेचनीयत्वे साध्याप्रसिद्धिरिति तु निष्कर्षः ॥ 


एतेन--भेदत्वादिति हेतुरपि-व्याख्यातः। सोऽपि यदि{सन्‌ , 
तह्यपसिद्वान्तः ; यद्यसन्‌ , तदाऽपि स एब दोषः; तस्याप्यनि 
बेचनीयत्वं नेतावताऽपि सिद्धम्‌ ॥ 

७२. 
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इद्मुपलक्षणम-जीव:, ब्रह्मणा न भियते, आत्मत्वादित्यनुमाना- 
न्तरदूषणस्यापि; तत्राप्येक्यविकल्पे साध्ये, हेतौ च कस्यापि 
कल्पस्य पूर्वोक्तरीत्या दुर्निरूपत्वात्‌। अयमेव न्यायः पत्तेऽपि 


` भेदे ॥ 


तत्रानिवांच्यत्वस्यानुमानान्तरेण, आगमादिना वा साधनमपि न 
संभवति । तथाहि-तत्र साध्यप्रसिद्धिं शुक्तिरूप्यादावनुमानेन 
प्रसाध्य यदि साधकानुमानमभिम्रेयते ) साध्यप्रसिद्धिस्तु--शुक्ति- 
रूप्यम्‌, अनिवचेनीयम्‌ , वाध्यत्वादिति, तहि अनवस्था, 
अन्योन्याश्रयादिकं वा दूषणमपरिहायम्‌॥ 


भेदानिवंचनोयत्वे “नासदासीदि” त्यादीनां प्रामाण्यम्‌ । 


अनिवचेनीयत्वसाघक आगमस्तु न कोऽपि। “नासदासीदू 
नो सदासीदिति तु नानिवेचनीयेऽ्थे प्रमाणम्‌। प्रलये सत्‌ , 
असद्वा नास्तीति सद्सतोरभाव एव तेन वाक्येन बोध्यते 
न तु किमपि सदसद्विलक्षणं तत्रास्तीति, इति नानिवचनीयाथ- 
सत्त्व इदं वाक्यं प्रमाणम्‌ ॥ 

यद्यप्यत्र सद्सद्भावः प्रतिपाद्यते, तेन च तत्र यदासीत्‌ तमो 
नाम=अज्ञानमिति . यावत्‌, तस्यानिवचेनीयत्वमर्थसिद्धम्‌, 
तत्काय॑त्वात्‌ , तत्मयुक्तत्वाद्रा ब्रह्मभिन्नानामप्यनिर्वचनीयत्वमथोत्‌ 
लभ्यते, कस्याप्यभावे तु न पुनः सप्ट्यपपत्ति: । अत एव वाक्य- 
शेष:-“तदानीं तम आसीदिति इति नानिवचेनीयेऽथं नागमोऽपि 
प्रमाणमिति वक्त शक्यम्‌; तथापि यदि परिरोपात्‌ किमपि तदानीं 
वक्तव्यम्‌, तञ्च जगदेवानिवचनीयमिति साध्यते, तर्हि परि- 
शिष्यमाणत्वसामान्यात्‌ ब्रह्माप्यनिवचेनीयं श्रुतिवशादापद्यंत ॥ 

वस्तुतस्तु-नात्र सदसच्छव्दो प्रतीयमानारथेपरी, किन्तु प्रत्य- 
चषाप्रत्यक्षमहाभूतमात्रपरो ।। 

“न सत्‌ तन्नासदुच्यते” इति तत्रेब तयोः पदयोः 
प्रयोगात्‌, अन्यथा तत्र सतो मुख्यस्य ब्रह्मण एव तत्रा- 
भावबोधनात ब्रह्मण एवानिर्वाच्यत्वमापद्येत, इति सदसत्प्रतिषेध- 
सामर्थ्यात्‌ प्रळ्येऽवशेषितं ब्रह्मेवानिवचेनीयं स्यात्‌ , न तु जग- 
दिति तु निष्कर्षः ॥ 


न्यायसुधापरीक्षा ५७१ 


तत्र यद्यपि “तम आसीत्‌? इति वाक्यशेषात्‌ तम एव बुद्धौ 
सन्निहितम्‌; तथापि “आनीदवातमि” ति ब्रह्मणोऽपि संनिधानात्‌ 
तस्याप्यनिरवंचनीयत्वमापद्येत ।। 


“सत्यं ज्ञानमिति वाक्येन ब्रह्मवत्‌ “तम आसीदि”ति तमसोऽपि 
सत्त्वापत्त्या ब्रह्ममात्रसत्यता व्याहन्येत । सांव्यवहारिकसत्य- 
त्वमादायोपपत्ति परत्वे तु “तम आसीदि”ति वाक्यस्य, ब्रह्मणोऽपि 
तथात्वापत्तिः॥ 

वस्तुतस्तु “तम आसीदिति वाक्यशेषोपस्थापितस्य 
तमस एवानिरवाच्यत्वविवक्षायां “तदानी तम आसीदि”ति 
वाक्यशेषे तदानींपदं वितथम्‌; तमसः सदाऽनिवेचनीयत्वस्य 
विवक्षणात्‌ , तदानीमेव हि सत्त्वमनिर्वोच्यतां विहन्ति ॥ अस- 
्ञासीदिति प्रलयेऽसन्निषेधस्त्वप्रसक्त प्रतिषेधः ॥ 
“न तं विद्दाथे? त्याद्यागमानां न भेदमिथ्यास्त्रपरस्वम्‌ । 


“न तं विदाथ य इमा जजानान्यद्युष्माकमन्तरं बभूव । नीहारेण 

प्रावृता जल्प्या चासुतृप उस्कथशासश्चरन्ति” '“त इमे सत्याः का- 

मा: अनृतापिधाना:” इत्याद्यागमस्तु यद्यप्यनृतपद्घटितः; तथापि 

न तत्रानृतपदं मिथ्याथेपरम्‌ , किन्त्वन्यपरमिति व्यक्तमन्यत्र । 

सवेथा तु सदसद्विलक्षणत्वरूपानिवचनीयत्वे नोक्तागमोऽपि 

प्रमाणम्‌, इत्यनिर्वेचनीयत्वं साध्यमप्रसिद्धम्‌, न वा प्रामाणि- 

कम्‌--इति ॥ 

भेद॒मिथ्यात्वानुभानबाधनस्‌ । 

तत्र विभतो भेदः, मिथ्या, भेदत्वादित्यत्र भेद्शब्देन जीव-ब्रह्म- 
भेदः, घटादिन्रह्ममेदः भेद्सामान्यं वा मिथ्यात्वेन सन्दिह्यमानं पक्षः, ` 
चन्द्रभेदस्तु दृष्टान्त: । तत्र दृष्टान्तः सदसद्विलक्षण:, इति दाष्टीन्तिकेऽपि - 
सदसद्वेलक्षण्यमेव साध्यम्‌, न तु सत्त्वमसत्त्वं वा, येनापसिद्धान्तः स्यात्‌ । 
चन्द्र एकस्मिन्‌ चन्द्रभेदोऽपि प्रत्यक्षो न सन्‌ ; बाध्यत्वात्‌ , न वाऽसन्‌ ; 
सत्त्वेन प्रत्यक्षविषयत्वादिति सद्सद्विलक्षण: । यथा च नासत्ख्या तिरुप- 
पद्यते, प्रत्यक्षविरुद्धा च, तथा पृर्वेमुपपादितम्‌ ॥ 

“नासदासीदि'ल्यस्य द्वो तमिथ्यात्वे तात्पर्यम्‌ । 


तत्र प्रमाणं तु “नासदासीतू नो सदासीत्‌ तम आसीदिति श्रतिः । तत्र 
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कार्यात्मनः सवेप्रपञ्चस्य तमोरूपकारणात्मतेव प्रलयकाले, न तु स्वरूपतः 
सत्त्वम्‌, असत्त्वं वा, किन्तु सदसद्विलक्षणत्वं प्रतिपाद्यते। कार्यस्य 
सद्सट्विलक्षणस्य कारणतमोरूपत्वं च पंरिणामि-परिणामयोः समसत्ता- 
कत्वात्‌ कारणस्यापि सदसद्वेलक्षण्यं ज्ञापयति, इति सोपादानस्य सर्वस्य 
कार्यस्य सद्सद्विलक्षणत्व इदं श्रतिः प्रमाणम्‌ ॥ 


अत्र यद्यपि प्रलेये` ब्रह्मापि. वतेते; तस्यापि तूपादानत्वम_; तथापि 
तदात्मस्वस्य तद्व्यतिरेकेणाभावरूपत्वात्‌ मुक्ताविब प्रलये तदूभावः ; 
अन्यथा पुनः सुष्टयनुपपत्तेः, इत्यविद्यात्मतेच तदा प्रपञ्चस्य । अत एवास्य 
प्राकृतप्रलय इति नाम, इति न ब्रह्मणोऽपि मिथ्यात्वापत्तिः ॥ 


0 दै । 0 १ १ 4 


“अतञ्र--तदानीमासीदि”ति तमसः कालसम्बन्धमात्रं बोध्यते, न तु 
ब्रह्मण इवाबाध्यत्वं सत्त्वम्‌, इति तमसः सदसट्वेलक्षण्यानुपपत्तिः मुक्ता- 
बविद्याया इव तप्रयुक्तकालसम्बन्धादीनामपि बाधात्‌ तमःशब्देन कारणस्य 
विवक्षणात्‌ तदावृतं ब्रह्मापि यद्यपि तत्र वर्तते; तथापि न तस्य तदानी- 
मेव सत्त्वम्‌, किन्तु काळत्रयेऽपि, इति सूचनार्थमेव “तदानीं तम आसी- 
दि”ति तदानींपदमपि। अनिर्वंचनीयस्य परमार्थतो बाध्यत्वेन काल- 
त्रयेऽभावेऽपि यावदून्रह्मसाक्षात्कारमवाधात्‌ व्यावहारिकं सत्त्वमस्तीति 
सूचनार्थमेव तदानींपदम्‌। न चेतावता सदसङ्विङक्षणत्वव्याघातः ॥ 


एतेन ब्रह्मणोऽपि मिथ्यात्वापत्तिरपि-—परिहृतप्राया । अन्न यद्यपि 
तमःपदं तस्य सत्त्वम्‌ तदानीमेव च प्रतिपादयति; तथापि कायस्य 


~ A न“ 


सदसट्टिलक्षणत्वेन मिथ्यात्वम_, कारणस्य तदसिप्रेत्यव । अत एव-- 


“त्‌ इमे सत्याः कामाः अनृतापिधानाः” ““मृत्युनेवे दमाव्रृतमासीदि”त्या- 
दौ तमःराव्दोपात्तस्यबानृतपदेन मृत्युपदेन चोल्लेखः। तेन चावरणस्य 
भावः, मिथ्यात्वम्‌ , तस्यैवानर्थकारित्वं च ज्ञाप्यते, इति श्रुत्यन्तरेकवाक्यं- 
ताऽपि । अनृतपद्स्य यद्यपि कुत्रचन पुण्यकर्मणि, कुत्रचन कर्मसामान्ये, 
कुत्रचन सत्यार्थे च प्रयुञ्यम।नतेदाव्द्चटितत्वं वर्तते, यथा-“ऋहृतं पिबन्तो” 
“सत्यं चानृतञ्च समभवदि” त्यादौ; तथाप्यावरणस्वभावत्वादू “अज्ञानेना- 
वृतं ज्ञानम्‌” इत्यादावावरणशक्तेरविद्यायामेव स्मरणात्‌ -- 


“ज्ञानेन तु तदज्ञानं येषां नाशितमात्मनः ॥।” 
इति साक्षादज्ञाननाश्यरत्वस्मरणाबुपपत्त्या चा5विद्येवानृतपदार्थे: ॥ 
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आनीदवातमिति श्रते न ब्रह्ममिथ्यात्वेऽपि पर्यवसानम्‌ । 


““आनीद्वातमि”ति श्रृतिब्रेह्मणोऽपि सत्त्वप्रतिपादने प्रलयेऽनावृतस्य 
तस्य सत्तायां बहुतरश्रुतिविरोधात्‌ पूर्वोक्तरीत्या तदानीं सत्त्वमात्रेणावि- 
द्यासाम्याभावाच न ब्रह्मणोऽपि मिथ्यात्वपरा, इति नात्र काऽप्यनुपपत्तिः । 
अनृतर्वम्‌-सदसद्विलश्षणत्ं चेत्यनथान्तरमित्यपि--“नासदादि”ति 
रत्याक्तवाक्यतयेवावगम्यते इति न किमपि छिन्नम्‌ ॥ 


एतेन--शुक्तिरूप्यम्‌ , न नाश्यम्‌_, असत्त्वादिति प्रयोगः-परास्तः ; 
असिद्धेः, अन्यथाऽसतो बाधायोगात्‌ लोकिकरप्रत्यत्तविरोधापत्तिः | बाध- 
स्वरूपं तु कारणात्मना5प्यभावरूपमेव--यत्तु शुक्तिरजतादो हर्यते; 
ज्ञातस्यान्यथा सम्यग्‌ ज्ञानळक्षणो वाधस्तु शुक्तावेब समन्वेति, न 
तु रजते। न च लोकिकानां शुक्तौ वाधव्यवहारो वर्तेते । ज्ञान-विषयो- 
भयवाध्यत्वानुपपत्ती रजता निवेचनीयर एवोपपद्यते । तत्र यद्यपि बाध्यत्वा- 
नुपपत्त्यवासद्विलक्षणत्वमपि सिद्धम्‌ ; तथापि सत्त्वेन प्रत्यक्षत्वाचुपपत्ति- 
रभ्युचयमात्रम_ ॥ 

अत एव सद्दिलक्षणत्वमात्रभपि मिथ्येति प्रस्थानभेदो5पि । तत्र यद्यपि 
वियदादौ शुक्तिरूप्यादाविव सत्त्वभ्रतिक्षेपो न लोकिक्रप्रत्यक्षमूलार्था पत्त्या 
न भवति; तथापि श्रुतिमूछानुमानेन स साध्यते । आरोप्यं बाध्यते, 
नाधिष्ठानमिति व्याप्तेः शुक्तिरूप्यादो दशेनात्‌। “ स देवेदमि”तीदमात्मना 
ज्ञातस्य “एकमेवाद्वितीयमि”ति तद्विपरीतस्वरूपमात्रात्मना,सम्यग्‌ ज्ञान- 
मत्रापि वतेते, इति शुक्तिरजतादिस्थले शुक्तिमात्रसत्त्वबुद्धिबद्‌ ब्रह्ममात्र- 
सत्त्वबुद्धेरत्रापि , श्रृत्याऽवगतत्वाद्‌ वाधितत्त्वं सत्त्वेन प्रतीतस्येब । 
अत एव सत्त्वेन प्रतीत्यहत्वेन, सत्तादात्म्येन वा लौकिकानां यावद्बाधं 
शुक्तिरूप्यादिवत्‌ वियदादेरपि प्रतीतिः, इति शुक्तिरूप्यादिदृष्टान्तेन विय- 
दादिमिथ्यात्वं सुस्थम्‌। न केवलं सद्विलक्षणत्वम्‌_, किन्त्वर्साद्वलक्षणत्वमपि 
शुक्तिरूप्यादेः, वियदादेश्चः अन्यथा न सत्त्वेनापरोक्षप्रतीतिरुपपद्यते । न 
ह्यसत्‌ सत्त्वेन प्रतीतिमहेति; व्याघातात्‌ ॥ 


अनिर्वचनीयाचिद्यास्त्रीकारनियम-भेदमिथ्यात्वादि । 


ब्रह्मजगतोलेक्ष्य-ङक्तणभावो लक्ष्य-लक्षणयोरत्यन्ताभेदे, आ अत्य- 
म्तभेदे वा न सम्भवतीति, भेदनिवाहिकाऽविद्या श्रुतिसिद्धा स्वीकतेव्या , 
अथबाऽप्रामाणिकस्वसम्प्रदायमात्रसिद्धः विशेषो वा स्वीकतेव्यः। तत्राद्यः पक्ष 
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एव श्रेयान्‌ ; क्‍्तृत्येनोपपत्तापूर्वस्य कल्पनायोगात्‌। न हीश्‍वरशक्ति विहा- 
या5घटितघटनापटीयस्त्वमन्यत्रेश्वरशक्ते: स्वीकारो युक्तः । अद्वेतमते तु 
मायवेश्वरशक्तिविशेष इति स्वीक्रियते, इति मायिकत्वमेव भेदस्य स्वीक- 
तेव्यम्‌। तच्च नेक्यविरोधि । जीवब्रह्मेक्यपराण्येव वाक्यानि तत्त्वावेदकानि 
“तत्त्वमसि” “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” त्यादीनि ॥ 

तत्रेकयं न द्व्योरभेदः, किन्तु भेदप्रयोजकोपाधिविरहमात्रम्‌। बन्ध- 
निवृत्ति:, तदुपळक्षतसंविन्मात्रं वा । तत्र संविन्मात्रं यद्यपि स्वप्रकाशम्‌; 
तथाप्यनाद्यविद्यायोगात्‌ तदुपहितमप्यनादिसिद्धम्‌ , इति तदाबरणनिवृ- 
त्यर्थ तद्विरोधिशा ज्रप्रभाणजन्यत्रत्तिरपेक्ष्यते, इत्या वरणनिवृत्त्युप पत्त्यर्थ- 
मेव शास्त्रापेक्षा, न तु स्वरूपप्रकाशस्य सिद्ध्यर्थम; अविद्यायां नित्रृत्तायां 
स्वस्वरूपस्यानात्वृतस्य स्वयं सिद्धरत्वादित्यद्वेतसिद्धयादौ व्यक्तम्‌। भाष्य- 
सपि-“अविद्या निवृत्तिपरत्वात्‌ शास्त्रस्य” तमेतमेवलक्षणमध्यासं पण्डिता 


अविद्येति मन्यन्ते, तदट्विवेकेन च वस्तुस्वरूपावधारणं विद्यामाहुः-- 
इति ॥ 


ऐक्यमभिन्नम्‌ , भिन्नं वा, भिन्नाभिन्नं वेति विकल्पस्तु न विकल्पसहः ; 
ऐक्यस्यानावृतसंबिन्मात्रस्य तद्ट्यतिरिक्तसवा भावेनेतरापेक्ष भेदादिविकल्प- 
नायोगात्‌ ॥ 
तत्राविद्योपहितं कारणम्‌_, चिद्योपहितं निर्विशेषम्‌; तदपि विद्ययाऽवि- 
थायाः, तऱ्प्रयुक्तानामन्येषामिव स्वस्या अपि निवृत्ते:, इति वृत्त्यनुपहितम- 
झुद्ध वा55वृतमेव प्रकाश्यते स्वप्रकाशमप्यविद्यानिरासद्वारा । तद्धि स्वयं 
र्बप्रकाशमपि तदविरोधिन्याऽविद्ययाऽप्रकाशमानमिव। प्रमाणजन्यज्ञानरू- 
पबिद्याऽविद्ययोरेब विरोधेन स्वप्रकाशसंविन्मात्राविद्ययोरविरोधात्‌। अत 
एबोक्तम्‌-- 
“अविद्या तञ्चितोर्योगः पडस्माकमनादय: ।” 
इति, इति न शास््वैयर्थ्यम्‌ ; तदावरणनिवर्तेकज्ञानजनकत्वेन शास्त्रसाथे- 
क्यात्‌, इति स्वप्रकाशचिद्रूपत्वम्‌ , शाख्नप्रतिपाद्यत्वं च न व्याहतम्‌॥ 


अवेद्यत्वे सत्प्रपरोक्षव्यवहारयोग्यत्वं हि स्वप्रकाशत्वम । अत्रावेद्यत्वं 
फलाव्याप्यत्वरूपम्‌ , न तु गोण-मुख्यसाधारणजन्यज्ञानाभिप्रायेण । नि- 
विंशेष॑ हि ब्रह्याविद्यानिवृत्तिमात्रेणापरोक्षव्यवहारयोग्य फलाव्याप्यत्वाद- 
वेद्यमपि, इति स्वप्रकाशात्वस्य, शास्त्रप्रतिपाद्यत्वस्य च कथं व्याघातः? 
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भविद्याया इव तत्प्रयुक्तभेदस्याप्यनिर्वचनीयत्वेन भेदभ्रमोपसंहारः । 


अनाद्यविद्याप्रयुक्तो हि भेदश्रमः संबिन्मात्रस्यावृतावस्थायामेब, 
नानावृतावस्थायाम्‌, इत्येक्ये प्रकाशमाने न भेद्श्रमायोग:; आनन्दात्मनाऽ- 
प्रकाशमाने सञ्चिदात्मना प्रकाशमाने च चेतन्य एव भेदश्रमस्वीकारात्‌ , 
इति भेदभ्रमनिराकरणेन शास्त्रसार्थम्यमखण्डाकारवृत्तिष्ठारा न विरु- 
ध्यते। न च भेदश्रमदशायामखण्डं तत्त्वं प्रकाशते, किन्त्वविद्याकल्पितस- 
खण्डविशोषमात्रप्रकादानेनाखण्डतत्त्वप्रतिपत्तिः; अवाधातू ॥ 


असतोऽपि प्रती निविषयत्वावश्यकतया$सत्ख्यात्युपपत्ति; | 


एतेन--- 
“प्रतीतिनांसत इति वदन्नद्भीकरोति ताम्‌। 
निषेधो ह्यप्रतीतस्य कथश्चिद्‌ नोपपद्यते ॥” 
एति व्याख्यातम्‌। अयं भावः-— 
असत्‌ न प्रतीयत इति वदता हि निपेध्यासत्प्रतीतिरवश्यं 
स्वीकतेव्या, अन्यथा हि निषेध एव नोपपद्यते। अतोऽसच्चेन्न 
प्रतीयतेत्यनेन न प्रतीतेनिषेधः। न चानेन न प्रतीतेरसट्विषय- 
कत्वनिषेधोऽपि; विना निषेध्यं निषेधप्रतीत्यनुपपत्तः। तथा च-- 
विमतः, असत्प्रतीतिमान तत्सम्बन्धिनिषेघकेत्वादित्यनुमानं 
सूचितं भवति, इति त्प्रतीत्यनुपपत्तिरसद्विषयकत्वस्येव 
प्रामाणिकत्वं स्थापयति इति ॥ 
सच्वेन प्रतीत्यह॑स्पेव श्रमे भानम्‌ , नासतः । 


अयमनत्राद्वेतसिद्धान्तः-“असञ्चेन्न प्रतीयते? त्यत्र प्रतीयमानत्वं सत्त्वेन 
प्रतीतिबिषयत्वमेव विवक्षितम्‌ । तेन च सद्रूपत्व-सत्तंदात्म्यान्यतरस्य 
सत्त्वेन प्रतीत्यहँत्वव्याप्यत्व॑ विवक्ष्यते । असत्तु न सत्त्वेन प्रतीत्यहेम्‌ ; 
व्याघातात्‌, इति न सद्रपम्‌_, न वा सत्ताद।त्म्यवत्‌ । तत्र सद्र,पत्वं सत्य- 
ज्ञानादिस्वरूपमबाधितस्य, सवेवाधकञज्ञानविपयस्य, सर्वाधिष्टानस्य च 
ब्रह्मण एव । न चासत्‌ तथा, इति न सत्रूपम्‌ , इति सत्यनध्यस्तस्यात्‌ 
न तत्‌ सत्तादात्म्यवत्‌ , इति यदि सत्त्वेन प्रतीत्यविषयत्वं शुक्तिरूप्यादेने 
ज , तर्हि सत्तादात्म्यं तत्रोपपद्येत । न चेवमस्ति । अतो शुक्तिरूप्यमस- 

लक्षणम्‌ ॥ 
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इद्मेवाभिप्रेत्य सदसद्विलक्षणत्वेडसत्त्वं कचिद॒पाधों सत्त्वेन प्रती 
त्यनहंत्बरूपं विवच्यते, न तु सत्त्वाभावोऽसत्त्वमिति व्यक्तीक्कतं पूवम्‌ । 
तथा च सत्त्वेन प्रतीतिरेच न प्रतीयेतेत्यनेनापाद्यते, न तु प्रतीतिमात्रमत्र- 
षिध्यते, येन निषेधानुपपत्त्यव प्रतीतिरपि साध्यते; अन्यथा व्याघात 
स्यात्‌ । असतोऽपि प्रतीतिविकल्पाख्या तु वतते एव । विपर्ययाख्यप्रती 
तिस्तु तस्या न संभवति, इति सत्त्वेन प्रतीत्यनुपपत्त्या सत्तादात्म्यं विपर्यय- 
विषये स्वीकतेव्यम्‌ । तञ्चासतो विपयये भाने नोपपद्यते। तथाच नात्रा- 
सतः प्रतीतिमात्रम्‌ , प्रतीत्यविषयस्वं वा निषिध्यते, किंन्तु सत्त्वेन 
न प्रतीयेते प्रतीते: सत्तादात्म्यापन्नविषयकत्स्य साधनेन विपर्ययस्य सद्ठि- 
षयत्वे विकल्पाख्यप्रतीतित्वं वा शुक्तिरूप्यादिस्थले निषिध्यते, इति विप- 


' येयस्याप्यसद्विषयकत्वे  तदतिरिक्तविकह्पाख्यप्रतीतेरपलापापत्तिः । शश- 


ऽशङ्गमित्यादिनिरधिष्ठानज्ञानस्यापि श्रमत्वमापद्येत, तट्विपययस्याप्यधि- 
छानविषयकत्वापत्तिः, असत्त्वाविशेषात्‌ । शुक्तिरूप्यमिव शशम्ट्रङ्गादिक- 
सपि भासेत । रजतमात्रस्यासतः इादाश्टङ्गादेरिवाप्रसिद्वत्वात्‌ , इदं रजत- 
मित्येबं प्रतीतिनिर्वाहायोगश्च स्यात्‌ ॥ 


मिथ्यात्वं द्वैतिनः प्रति साध्यमसद्विलक्षणल्वमेव । 


तेन च--जीवन्रह्मभेदः, मिथ्या, भेद्खात्‌ ; चन्द्र भेदवदित्यनुमानं 
सुस्थम्‌; चन्द्रे चन्द्रभेदप्रत्ययस्य दोषसहकृताविद्याप्रयुक्तस्य विकल्पा- 
तिरिक्तस्यासट्विलक्षणभेदबिषयकत्वात्‌। तत्र सद्विलक्षणात्वांशस्य प्रवृ- 


त्तिपर्येन्तत्वात्‌ स्वरूपकथनार्थमनुवादमात्रम्‌ , द्वैतिनां दृष्टया साध्याशस्त्व- 


सट्विलक्षणत्वमेव ॥ 
प्रत्यक्षविर्द्रे क्यप्रती तिरप्रासाणम्‌ । 


एतेन— 


“न चोपमा भवेत्‌ तत्र प्रत्यक्षात्‌ सत्त्वमेव तु । 
शासत्रगम्यपरेशानाद्‌ भेदस्त्वात्मन ईयते ।।” 


इति-व्याख्यातम्‌। अयं भावः- वियदादौ, शुक्तिरूप्यादौ च 
प्रत्यक्षेणानुपलब्धत्वात्‌ सत्त्वासत्त्वाभावाविरूद्धमनिवेचनीयत्वं 
वक्तव्यम्‌। न चेतत्‌ संभवति। तत्र सदू वियदित्यादिप्रत्ययेन 
वियदादौ सत्त्वस्याबगमाद्‌ न सत्त्वप्रतिषेधः संभवति । शुक्तिर- 
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जतादौ तु तस्यासत्त्वं प्रतीयते । न चोभयत्रो भयाभावप्रतीतिलों- 
किकानाम_ ॥ 
अतो न ॒प्रत्यक्षग्राह्ममनिबेचनीयत्व॑ दृष्टान्त-दाष्टोन्तिकयो:, 

इति वियदादिमिथ्यात्वानुमानानि प्रत्यक्षबाधिताथेविषयकत्वात्‌ 
कालात्ययापदेशदोषदूषितानि। इद्मुपलक्षणम्‌--जीव-ब्रह्म भेदस्या 
पि । जीवो न ब्रह्मेति प्रत्यक्षबाधितत्वात तत्रापि । तत्रेश्वरस्य परा- 
स्मनां चाप्रत्यक्षत्वेऽपि स्वात्मनः प्रत्यक्षत्वात्‌ स्वात्मनि त्रह्मभेदः 
प्रत्यक्ष एव । इद्मेवाभि प्रेत्य-- 

“अनुभूतिविरोधेन कथमेकत्वमुच्यते । 

किञ्चित्‌ कर्ता च दुःखीति सब रेवानुभूयते ॥ 

सर्वज्ञो भगवान्‌ विष्णुः सवेशक्तिरिति श्रुतः । 

अनुभूतिहि भेदेन श्रुतिरेष वदत्यमुम ॥” 
इति ॥ 

भेदानुमानशाख्राणाञ्च पजीव्यतयेक्यश्नतिवाधकत्वम्‌ | 

अत्रानुभूतिरिति साक्षिणोडप्युपलक्षणम ; साचिसिद्ध- 
जीवानुयोगिकेश्वरप्रतियोगिकभेद्स्यापि  साक्षिप्रत्यक्षसिद्ध: । 
वस्तुतस्तु--न जीवेश्वरभेदमात्रे काढात्ययापदेशः, किन्तु ईश्वरे 
जीवभेदानुमानस्यापि । शास्त्रसिद्धं जीवेश्‍वरभेदमादायेव शास्त्रेण 
निषेध उपजीव्यतयाऽनुवाद्‌ः, इति तस्येव प्राबल्येन तदेक्याव- 
गमायोगात्‌ ॥ 
भेदप्रतप्रक्षस्य पाश्चात्यागमबाध्यत्वम्‌ । 
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अद्वेतसिद्धान्तस्तु-प्रत्यक्षम , श्रतिवा प्राचीना पाञ्चात्यबाधक- 


उपजोवकस्यापि बाधकत्वादू नोपजीव्यबाधकत्वमेकान्तत: । 


ज्ञानस्य प्रत्यत्तस्य, परोक्षस्य वा प्रामाण्यांशे नोपजीव्यम्‌ , न वा बाधकम ;. 
अन्यथा भ्रमज्ञानस्य पूवेस्य पाऱ्रयात्यबाधज्ञानबाधकरत्वापत्त: | अत एवा- 
पच्छेदन्याय:, प्रत्यास्नानाथेलोप-प्रतिषेधादिन्यायाञ्च पाश्चायवाधकत्वमव- 
गाहमाना उपपद्यन्ते ॥ 


तत्र प्रत्याम्नानादिनयेघु “यो होता सोध्ध्वयुरि”ति वाक्येऽ- 


>>: 


तिदेशोपजीवकस्यापि स्वोपजीव्यबाधकत्वमेव निरणायि, इति नोपजीव्य- 
मित्येव सव प्रबलम। दष्टं हि वृश्चिकोपजीवकस्य तच्छिशोः स्वोपजी- 
व्यमातृहन्तृत्वम्‌ , कदल्यडकुराणां च स्वोपजीव्यकद्लीनाशकत्वमू॥ 
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वस्तुतस्तुउपजीव्यमात्रस्य बाधकत्वे तदधीनात्मलाभ उपजीवकस्य 
कथमपि न भवेत्‌ , इत्युपजीव्योपजीवकभावकथेवास्तमियात्‌ , इत्युत्पत्तो न 
बाध्य-बाधकभाव उपजीव्योपजीवकयो:, किन्तु प्रामाण्यं प्रत्ये । न च 
भ्रम-प्रमास्थले, अपच्छेदनयनिदर्शने, अनूद्य निषेधस्थले च तस्य तस्य 
प्रामाण्यं प्रति पूर्वेपूर्वेप्रामाण्यमुपजीव्यम्‌ । तत्र भ्रम-प्रमास्थले तथाऽङ्गीकारे 
परतो5प्रामाण्यकथा लुप्येत । अयमेव न्यायो5तिदेशोपदेशविषये प्रत्या- 
म्नानादिन्यायोदाहरणेषु, अन्यत्र च; अन्यथा5पवादशास्त्रमप्रमाणं स्यात्‌ , 
नक्तं श्राद्धं कुर्वीतेत्यनेन नक्तश्राद्धनिषेधाबाध्यत्वमित्यादिप्रतिलोमव्यवस्थेष 
शास्त्रीया स्यात्‌ , किं बहुना ? अभेदनिषेधपरत्वमेव भेदवाक्यानामिति 
सिद्धान्तेऽप्यभेद्‌प्रतीतिमुपजीव्य प्रवृत्तत्वादू भेदवाक्यानामेब कथं ना- 
प्रामाण्यम्‌? अतः प्रत्यक्षविरुद्धत्वेन श्रुतिबाधो निणलम्बः ॥ 

चस्तुतस्तु-जीवेश्वरभेदोऽयं श्रतिसिद्धः, प्रत्यक्षसिद्धो वा विशि- 
ष्जीवेश्वरप्रतियोगिकः, तदनुयोगिको वौपाधिको यावदुपाधिसत्त्वं 
नाट्टेतसिद्धान्तेऽपि द्वेतसिद्धान्त इवानिष्टः, किन्तु निरुपाधिक- 
संबिन्मात्रेक्यमेवौपाधिकभेद्निव्रत्तित्वोपलक्षितात्मनाऽद्वेतसिद्धान्ते स्वी- 
क्रियते। न चेतस्येक्यस्य बाध उक्तेन जीवेश्वरभेदप्रत्यच्तेण, श्रौतेन 
वा, इति नात्र प्रत्यक्षेण भेदमिथ्यात्वानुमानस्य बाधकथा; संबिन्मा- 
त्रभेदमिथ्यात्वस्येब सिसाधयिषितत्वात्‌ ॥ 


सच्वप्रत्यक्षस्यापि न मिथ्यत्वानुमानबाधकत्वम्‌ । 


अयमेव न्यायः--सत्त्वासत्त्वयोरपि । प्रत्यन्तं ह्यर्थक्रियाकारित्वम्‌ , 
सत्ताजात्यादिकम्‌_, सत्तादात्म्यं वा मिथ्यात्वाविरोध्येच सत्त्वमवगाहते, न 
तु भाविबाधाभावम्‌? तस्य विद्यमानोपलम्भनस्व भावत्वात्‌ । असत्त्वं तु 
कचिठुपाधो सत्त्वेन प्रतीत्यनहंत्वलक्षणं सत्त्वेन प्रतीयमाने शुक्तिरूप्यादा- 
बपि न प्रत्यक्षग्राह्मम्‌। न चो भयत्र सत्त्वासत्त्वे उभे प्रत्यत्ते; व्याघातात्‌ , इति 
सत्त्वासत्त्वोभयाभावानुमानं कथमपि न दुष्टम्‌; समयान्तरसिद्धमेकं 
सम्प्रतिपन्नमादाय तदूरष्टान्तीकृत्य सिसाधयिषितस्य साधनमात्र 
विवक्षितम्‌ ॥ 

तत्र द्वेतिनः सत्त्वाभावं स्वसाधितं सिद्धवत्क्रत्यासत्त्वं श्रमविषयं मन्यते, 
अद्वेतिनस्तु द्वेतिन इव सत्त्वं निरस्यन्त एव तदभिमतमसत्त्वमपि निर- 
स्यन्ति। तेन त्र सद्वादिनामपि निरासः, असद्वादिनां च निरासः। 
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तत्र परमतं निरस्तं मत्वा यद्यसत्ख्याति:, तर्हि सदसत्ख्यातिं शुक्तिरूप्यादो 
सिद्धवत्कृत्य दृष्टान्तेन वियदादो सत्त्वासत््वोभयभानं केचन साधयन्ति । 
शुक्तिरूप्यादिकमेव भ्रमस्य सर्वेषां निकषोपलः ॥ 


तत्रासत्ख्यातिवादेन द्वेतसिद्धान्तस्य कि बोपक्रियते, सत्ख्यातिस्तु 
प्रपञ्चसत्यत्वसाधने कथञ्चनोपकरोति, यदि सा सुस्था, तहि समस्य ज्ञानस्य 
प्रमात्वाद्‌ विश्वसत्यताविरोधि प्रत्यक्षम्‌, अनुमानं वा प्रमाणमस्तीति 
ज्ञापनेनाद्वेतवादो निरस्तो मन्यते। असत्ख्यातिवादे झुक्तिरूप्यादीनाम- 
सत्त्वपदेन प्रपञ्चस्य किमायाति? सद्वलक्षण्यमात्र यदि साध्यते, तेन का 
वा हानिरट्रेतसिद्धान्तस्य ? 

तत्र द्वेतिनो5सदपि सत्त्वेन प्रतीयत इति स्वीकुवेन्तीति जिज्ञा- 
साधिकरणे न्यायसुधा विवेचयति । तथाच यदि न सत्ख्यातिः, तर्हि कथं 
सत्त्वेन प्रतीतिः ? तत्र सत्त्वासत्त्वयोयेदि न विरोधः, तहि किं वा प्रयोजनं 
. सत्ख्यातिनिरासस्य ? अतो बाध्यत्वम्‌, सत्त्वं चोभयं सत्तादात्म्य-बाध्यत्व- 
योरविरोधेनेब वक्तव्यम्‌, इति सदसद्वेलक्तण्य एव पूवेनिष्कष्टे पयेवसानम्‌ ; 
इत्यसत्ख्यातिरिति नामान्तरमेवानिवेचनीयख्यातेरिति स्यात्‌। “अस- 
देवेदं रजतमभात्‌” इति प्रत्यक्षं सत्त्वेन प्रतीतम्‌, सत्तादात्म्येन प्रतीतं वा 
बाध्यमित्येबं परमेव, इति प्रत्यक्षा नुग्रह्‌ एव भिथ्यात्वानुमानस्य, न तेनानु- 
मानस्य बाध इति सिद्धम्‌ ॥ 


ब्रह्म सद्वितीयत्वाद्वितीयत्वयोरध्यारोपापवादनयेनाविरोधः । 


अयमत्र निष्कषे:- भेदाभेद्‌विषये भ्रत्यक्षागमयो विरोधो नास्ति 
सत्यपि विरोधे नोपजीव्यभेदप्रत्यक्षस्य, भेदश्रतेश्च न प्राबल्यम्‌ , 
न वा तयोरूपजीव्योपजीवकभावः। न वोपजीव्यमेकान्ततो बाधकता- 
नियामकम्‌ ॥ 


i 
उपजीव्यस्प्र नकान्ततो बाधकत्वम्‌ । 


तत इदं विवेचनीयम्‌ :- किसुपजीव्योपजीवकयोरूभया प्रामाण्यम्‌ , 

०२० ~ येवेति 
उतेकतरस्य। तत्रापि किमुपजीव्यस्यवाप्रामाण्यम , उतोपजीवकर | 
तत्र ज्ञानानां स्वतः प्रामाण्यात्‌ परतोऽप्रामाण्याञ्चोभयोरविरोधं उभयोरपि 
प्रामाण्यम्‌, विरोधे त्वेकतरस्य प्रामाण्यम्‌, अपरस्य त्वप्राम।ण्यमिति 
व्यवस्था स्वीकतेंव्या। एवं सत्येव भ्रान्ति-बाधव्यवस्था सवत्र । 
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तत्राविरोधो भेदाभेदयोने संप्रतिपन्नः, इति नेकान्तेन प्रामाण्यं 
संभवति । तत्रोपजीव्यस्य बाधकत्वम्‌, प्राबल्यं वा बहुधा-साध्य- 
ग्राहकतया, क्वचिदू ग्रहूणोपकारकतया, स्वरूपग्रहणेन, प्रामाण्योपपा- 
दूनेन, क्वचित्‌ व्याख्यायङ्गग्राहकसवेन च । सवेत्रोपजीव्यविरुद्धसुपजी- 
बकमप्रमाणम; आश्रयादिहीनस्योत्थानानुपपत्तः। अत एवं वहयोष्ण्यप्रत्य- 
क्षादिना बहथनोष्ण्यानुमानविरोध:। बाध्य-वाधकभावो ह्यपजीव्योपजीवक- 
योरूपजीव्यस्याप्रामाण्यमाहकप्रमाणाभावे, तद्वाध्यत्वे चोपजीबकज्ञानस्य ॥ 


अत एव “इदं रजतम्‌ ” इति ज्ञानेन “नेदं रजतम्‌ इति ज्ञान- 
स्योपजीवकस्यापि न वाधः, प्रस्युत तत्र विपरीतमेंव। अयमेव न्याय 
प्रतियोगिसमपकस्योपजीचकेन बाधे । प्रत्याम्नानादिन्याया अप्यत. एवो 
पपद्यन्ते । तेन च “सदेवेदमि”ति सद्वितीयं ब्रह्म प्रस्तुत्य तदुपजीव्येब 
'एकमेवाट्वितीयमि”ति वाक्यस्य निषेधविधया प्रवृत्तत्वात्‌ , “यस्मिन्‌ 
पञ्च पञ्चजनाः” इति “सप्रपंब्नं ब्रह्मोपक्रम्य तदुपजीव्याध्यारोपापवाद- 
न्य।येनव- इदं रजतम्‌, 'नेदं रजतमिति'वत्‌ प्रवृत्तत्वात्‌ सवं सद्वितीयं 
बाक्यं निषेधप्रतियोगिसमपकं बाध्यम्‌ , निषेधवाक्यसुपजीवकत्वेऽपि प्रमा- 
णमित्येब स्वीकतेव्यम्‌। अयमेव न्यायः “यस्सवेज्ञादि'वाक्यादावपि । तत्र 
यद्यपि “यत्तदद्रेश्यमि”ति निविशोषं ब्रह्माक्षरस्वरूपं परविद्यानिषयसुपक्रम्य 
“अक्षरात्‌ परतः परः” इति सुख्यं प्रकृतं निर्विशेषं कथं भूतयोनिरिति 
शाङ्कावारणाथमेब-“यः सवेज्ञ: सबेबित्‌” इति वाक्यं प्रवृत्तम्‌ । तथाऽप्येक- 
मेवाद्वितीयमि” त्यादिवाक्येकवाक्यताथं 'पाठक्रमादर्थक्रमो बलीयानि'ति 
न्यायेन तत्राध्यारोपापवादविधयेवाद्वितीयमेब सवज्ञत्वाद्यपळक्षितं स्वरुप 
परविद्याविषय इति स्वीकतेव्यम्‌ :। अतस्तत्रापि सेज्ञत्वादिनिषेध 
एव प्रकरणार्थे इति स्वीकतेव्यम्‌ । सर्वज्ञत्वम्‌, भूतयोनित्वं वा तस्याक्षरोप- 
हितस्याक्षरस्य, मायोपहितस्येव, इति न भूतयोनित्वम्‌ , न वा सर्वेज्ञत्वमी 
श्धरस्यापि स्वाभाविकम्‌, किन्त्वौपाधिकमेव ।। 

प्रत्यक्षादेः प्रका रांदाऽप्रामाण्यादू न मिथ्यात्वानुमानबाधः । 

तत्र यथा “इदं रजतमिःत्यध्दमंशे ज्ञानं प्रमा, रजत-तद्वेदिष्टयांशे 
त्वप्रमा, एवमेव ब्रह्मवाक्यानि ब्रह्मांश एव प्रमा, न तु प्रपञ्चांशे, तद्े- 
शिष्ट्र्यांशे वा । तत्र यथा इदं न रजतमि'ति बाधज्ञानम्‌ , एवमत्रापि 
“सदेवेदम्‌? 'सदट्वितीयमिःति पूर्वोत्तरयोज्ञौनयोबाध्यबाधकभाव- 
एव । तथा चात्र स्वरूपांशे प्रमेब, वेशिष्ट्यांशे तु भ्रमं एव, इति 'इदं 
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रजतमि'त्यादाविव यावद्वाधं प्रामाण्यमेव, इति, भेदपराणि सर्वाणि 
वाक्यान्यखण्डाकारसाक्षाकारेण विषय-तत्संबन्ध-तत्प्रयुक्तभेदानां 
बाधादू अप्रमाणान्येव, न तु प्रमाणानि, इति न भेदवाक्यानामुप- 
जीव्यत्वेऽपीदं रजतमित्या दिज्ञानस्येव बाधकत्वम्‌ , किन्तु बाधितार्थेबोध- 
कत्वात्‌ परतोऽप्रमाणानि; सद्वितीयवाक्यानां निषेध्यसमपेकाणाम द्विंतीय- 
वाक्यं निषेधवाक्यशेषस्वेन ततो दौबेल्यात्‌ ॥ 


सर्वेपां कारणवाक्यानां ट्रेतमिथ्यास्तसिदिपूर्वका दे तसिद्धावुपयोगः । 


सर्वज्ञादिचाक्यमपि सङट्वितीयवाक्यत्वात्‌ परमार्थतः संविन्मात्रता- 
परमेव, न तु स्वेज्ञत्वविशिष्टपरम ; अद्वितीयवाक्यशेषत्वात्‌ कारणवा- 
क्यानां तदविरोधेनेव नेयत्वात्‌ , शुणानां परार्थोनां परानुसारेण नयनं 
हि न्यायसिद्धम्‌। अप्रमाण्यमिदं परमार्थदृष्ट्या, इति न व्यावहारिकस्य 
तस्य विघातः । जीव-परमात्माभेदो नाम तयोभेंदकोपाधि-तत्सम्बन्ध-तत्प्र- 
युक्तभेदनिवत्तिमात्रम्‌ , न तु द्रयोर्जीव-परमात्मनोरभेद्‌ः ॥ 


निविशेषधर्मिग्राहकप्रसाणस्य नान्येन वाधः । 


परमात्मरूपधर्मिग्राहकस्य प्रमाणत्वं न सविशेषवाक्यानाम्‌ किन्तु 
निर्विशेषवाक्यानामेवेति सुख्यपरमात्मस्वरूपग्राहकं प्रमाणं पर- 
मात्मनिर्विशेषताबोधनेनेव प्रमाणत।मइनुते, इति परमात्मरूपधमिम्राहक- 
प्रमाणेन बाधः सचिरेषताया एव, न ठु बिपरीतं निविरेषतायाः, इति 
सविरेषजीवेः्चरभेदस्य शा्रमुख्यतात्पर्याबिषयस्य व्यावहारिकसत्यत्वेऽ- 
पि तथात्वम्‌ , निविशेषं तु न प्रत्यक्षत्राध्यम , श्र॒तिबाध्यं वा; अन्यथा 
“इदं रजतमिति ज्ञानबाध्यं नेदं रजतमिति ज्ञानमिति स्यात्‌ । 

्रमेऽधिष्ठानसंसर्गमात्रस्याध्यासः न त्वधिष्टानस्याप्यारोष्यस्येव सः । 


“इद्‌ रजतमि तीद्मो रजतवेशिष्ट्यमिव रजत इदंतादात्यमपि विषयी- 
करोति, यथा इदमि धर्मिणि तादात्म्य रजतं चाध्यस्यते, 
रजते स्तिदंतादात्म्यमात्रमध्यस्यते, न त्विदमपि। अयमेव न्यायो ब्रह्मणि 
प्रपञ््राध्यासेऽपि; परस्पराध्यासस्येचंरूपस्येच स्वीकारात्‌। अत एव इदं 
न रजतसि'ति रजत-तत्तादात्म्योभयनिपेधः; उभयस्य प्रातिभासिकत्वात्‌ः, 
रजतबदिदमोऽपि तत्राबाधात्‌ । रजते वाधिते तत्रेदंतादात्म्य- 
भपि बाधितप्रायमेब; परस्पराध्यास आरोप्येऽधिष्ठानसंसर्गाध्यासेऽप्य- 
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धिष्ठानविषयाज्ञानस्येव प्रयोजकत्वात्‌ , अधिष्ठानसाक्षात्कारेण तद्विषये 
तस्मिन्‌ विनष्टे तत्मयुक्तत्वरजत इदतादात्म्यस्या[प बाधेन तत्र बाधकान्तरा- 
नपेक्षणात्‌। अयमेव न्यायो ब्रह्मणि प्रपञ््राध्यासे तद्वाधव्यव- 
स्थायामपि ।! १ 


यावदूबाधं सद्वितीयत्वम्‌ , ततर्त्वद्वितीयत्वम्‌ । 


तत्रेदं रजतमिति रजतविदिषष्टतयेवेदंग्रहादिदं ज्ञानं यथा स्वरूपांशमात्र 
एव प्रमाणम्‌, न तु रजतवरिष्टयांशे; पाश्चायबाधज्ञानात्‌ , एवमत्रापि 
“सदेवेदम्‌? इति सद्वितीयतयंव स्वरूपज्ञानेऽपि “एकमेवाद्वितीयमि”ति 
पाश्चात्यबाधकज्ञानमहिम्ना न वेरिष्ट'चांशे प्रामाण्यम्‌, इति न लेशतोऽपि 
बेषम्यमिदंरजतज्ञान-सप्रपञ्चज्ञानयोः। यावदूबाघं प्रामाण्यं ह्यभयत्र'समा- 
नम्‌ । तत्र यथेदमश उत्तरत्राप्यनुवर्तेते, एवमेवात्राधिष्ठानरूपांशोऽनुवतते । 
अतो भेदनिषेधपरावनुमानागमो भेदपरप्रत्याक्तागमवाधकाबित्यपि 
समानम्‌ । बाधकत्वं हि ज्ञानस्याधिष्टानसाक्षात्कारत्वेन विरोधिसंनिपातेन। 
न च तस्मिन्‌ सति “इदं रजतमि'ति शुक्तौ भ्रमवदू ब्रह्मणि सप्रपन्चता 
प्रत्यतुमलम्‌ । तथाच श्रति:--“यत्र तस्य सवेमात्मवाऽभत्त तत्‌ केन 
कं पश्येदिति ॥ 
धमिम्राहकप्रमाणविरुद मद्वितीयत्वम्‌ । 
एतेन:— | 
एकबिज्ञानविज्ञस्याट्रय॑ माननं भविष्यति | 
न चेदेक प्रामाणं तद्‌ द्वयमप्यत्र नो भवेत्‌ ॥ 
यत्स्वरूपग्रहे मानं तद्धर्म न कथं भवेत्‌। 
घर्मिग्रहविरोधस्तु तस्माद्‌ मानस्य दूषणम्‌॥ 


इति-—व्याख्यातम॥ 


अयं भावः-“यः सर्वेज्ञः” इत्यादिसप्रपञ्तनन्रह्मविषयज्ञानमिदं 
र्जतमित्यादिवत धम्यशे प्रमा, प्रकारांशे भ्रम इति यद्येकमेव ज्ञान- 
मभिप्रेत्य, तहिं तस्य स्वरूपे धर्मिणीव धर्मे5पि कथं न प्रामाण्यम्‌। 
न हि सवेज्ञवाक्यस्यंक़रस्येन ज्ञानद्ट्यजनकत्वं युज्यते; प्रकारता- 
विशेष्यतावगाहिज्ञानस्य ज्ञानद्टयत्वकल्पनाया अयोगात्‌, इति | 
न सबज्ञादिबाक्यस्यांशातोऽप्रामाण्यं युक्तम्‌--इति ॥ 
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धर्म-धम्यु सयविषयकस्प प्रकारांशे मिथ्यात्वेऽपि नेकज्ञानत्वविरोध। । 


तत्रेदं रजतमिति ज्ञानमिवेकमेव ज्ञानं सर्वेज्ञादिवाक्यजन्य॑ ज्ञानम्‌ ; 
तथापि तस्य शुक्त्यंशो यथा प्रमात्वम्‌_, रजतांशे भ्रमत्वम्‌, एवमेवात्रापि । 
सत्र भ्रमरं न स्वतः, किन्तु बाधकप्रमाणावसेयम्‌ , इति यावद्वाधकं धर्माशे 
तु व्यावहारिकं प्रामाण्यमेव तत्र। तावताऽपि निविशेषस्वरूपस्य तटस्थल- 
क्षणबिधया ज्ञाने तदुपयुञ्यते; तत्त्वशुद्धिकाराणाम्‌ , ब्रह्मसिद्धिकाराणाञ्च 
सन्मात्रावगाहित्वेनेव ज्ञानस्य प्रामाण्यम्‌, विक्रल्पांशेऽप्रामाण्यमिति 
सिद्धान्तोऽपि सधकारकज्ञानानां परमार्थतः प्रकारांश श्रमत्वमभिप्रेत्येव। न 
चात्र स्वरूपांरे ज्ञानं प्रमाणजन्यम्‌ ; स्वप्रकाशस्य तस्याधिष्ठानस्यावृतस्यापि 
सदात्मना चिदात्मना च प्रक्ाशमानस्येवाधिष्टानत्बात्‌ , इति धमाशे 
धम्यशे च नेकं प्रमाणजन्यं ज्ञानम्‌ , किन्तु ज्ञानद्वयमेव ॥ 

ज्ञानभेदस्तु वृत्तिभेदमाठेण, न चेतन्यभेदेन । 
च ~ च ७३ ~ ९० [ 

ज्ञानभदस्तु व्रात्तभदमात्रण न तु चेतन्यभेदेन। तञ्च धम्यशे प्रमाणा- 
जन्यम्‌, प्रकारांशे व्यावहारिकम्‌; प्रमाणजन्यत्त्रात्‌। स्वरूपांश- 
स्य त्वबाध्यत्वात्‌ तदाकाराखण्डाकारवृत्तरेव प्रमाणजन्यायाः प्रमात्वमिति 
व्यवस्था ।। 


एतेन--धमाशेऽप्रामाण्ये धम्यशेडप्थप्राशण्यं स्यादिति-परास्तम्‌ ; 
इदं रजतमित्यादिज्ञानानामपि धर्माश इव स्वरूपांशेऽप्यप्रमाण्यापत्तः, इति 
निषेधवाक्यापेक्षितनिपेध्यसमपेकरवेनेब सगुणवाक्यानां प्रामाण्यम्‌ | 
तदपि व्यावहारिकसेवेति सुस्थम्‌॥ 

ब्रह्मणो धर्मित्वमध्यारोपापक्षिताधिष्टानता- 
मा णाध्यारोपविधया, न स्वत: । 

तत्र ब्रह्मणो धमित्त्रं परमाथ्तो निविशेषत्यं कलिपिते- 
नेव धर्मेण, न तु तत्समसत्ताकेंन धर्मेण । न हि धमे-धमिभावः समस- 
म्ताकयोरेवेति नियमः; अन्यथा श्रमकथामात्रविलो पापत्तः, परमाणवः साव- 
यवा इत्यनुमानस्य तत्स्वरूपग्राहकप्रमाणेन निरबयवतयव परमाणूनां 
सिद्धत्वात्‌ , वहृयनौष्ण्यानुमःनस्य वहिस्वरूपग्राहिप्रत्यत्तेण तद्विरोध्यौ- 
षण्यज्ञानस्य सिद्धत्वाच्च प्रत्यक्षेण तत्र बाधो युज्यते न चेवं प्रकृतेः, स्वरूप- 
स्याधिष्टानस्य सद्रूपस्य स्वयं प्र काशत्वेन प्रमाणनिरपेक्ष'सद्धत्वेन प्रमाण- 
इयविरोधस्यात्राभांवात्‌ ॥ 





। >ऋऋाचण्ण्ण 
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अनूद्य निषेधो निर्विशेषवाक्ये, परसाणुनिरवयथस्वानुमाने त 
च्छ 
न तथेति वषम्यम्‌ , अतो विशेषाद बाध्य- 
बाधकभावध्यवस्था । 


एतेस - आरोपितेन निरवयवत्वेन व्यावृत्तानां परमाणूनां धर्मीकरण- 
मिति--परास्तम्‌; परमाणूनामनधिष्टानतया पूर्व स्वयमसिद्धेः, तत्रारोपित- 
धर्मेण ज्ञानस्यात्रब वस्तुमराक्यत्वात्‌ । श्रतिर्हि “यत्तदद्रेश्यमि”ति 
निर्विशेषं ब्रह्म प्रस्तुत्येव सवेज्ञस्वं तस्य श्रावयति, न तु सकेज्ञत्वेनेव; “अक्ष- 
रात्‌ परतः परः” इति प्रस्तुत्य तद्‌ नुषञ्येब “यः सर्वज्ञः” इति वाक्यस्य प्रवृ- 
व्तत्वात्‌। न च परमाणुः निर्विशेषं प्रस्तुत्य निरबयवत्वस्य प्रमाणेन बोधः, 
इति महदस्ति वेषम्यं ब्रह्मस्वरूपस्य स्वप्रकाशस्य परमाणुभ्यः । अतो भेद- 
बाधरवेनव निविरेपवाक्यानामुपपत्तिर्वेक्तव्या, इति निषेधापेक्षित निषेध्य 
समथंकत्वेनोपजीव्यत्वं तेषां दौबेल्यमेव प्रयोजयति, न तु तत्र प्राबल्यमिति 
सुस्थम्‌ ॥ 

मभेदांशोऽनुवादः भेदश एवॉपदेश इति नात्र । 


न चाभेदे निपेधपरत्वं भेदवाक्यानाम्‌ , येन निविशोषवाक्यापेक्षया 
सविशेषवाकयस्य प्राअल्यं स्यात्‌ । निविरोषस्वरूपं स्वप्रकाशमज्ञानोपहित- 
मावृतमादाय सविशेषवाक्यानां प्रवृत्त्या निर्विशेपस्यानधिष्टानत्वेनाज्ञानो 
पहितरूपेणेब छुद्धस्वरुपेणापि पूर्वमेव स्वप्रकाशतयासिद्धत्वेन च सवि- 
शेषबाक्यमपेक्ष्यासिद्धत्वाद्‌ न निर्विशेषवाक्यस्यानुवादत्वम्‌ , * सवि- 
शेषवाक्यस्योपदेशत्वं च । न चेवं सविशेषवाक्ये; निर्विशेषे स्वतःसिद्धे 
स्वप्रकाशे चाज्ञाते विशेषाणामध्यारोपेणेव सविशेषवाक्यप्रवृत्त्या तत्राध्या 
रोपापवादन्यायेना द्वितीया दिवाक्येरविशोषनिषेधस्य युक्तत्वात्‌। “न ह्यभेदो 
पादाना भेदकल्पना” इति वदन्ती भामती भेदाभावस्याभेदस्वरूपत्ववत्‌ 
अभेदाभावस्य भेदस्वरूपत्बं वारयति । भेदनिवृत्त्युपलज्षितसंविन्मात्र हि 
जीव ब्रह्मा-भेदो नाम ॥ 


तत्र यदि निभेंदं स्वरूपमनूद्य भेदो विधीयेत, तर्हि तत्र तस्य समसत्ताकस्य 
व्याइतत्वाद्‌ विषमसत्ताकत्बं निभेंद्स्वरूपस्याधिष्ठानत्वेनाधिकसत्ताकत्वेच 
भेदस्य च तत्रारोपेग ततो न्यूनस'ताकत्वं चेव वक्तव्यम्‌। तथा च भेदस्येवा- 
भेदज्ञानत्राध्यत्वं फळति. इति भेदबाध उपजीव्यविरोघोऽकिञ्ित्करः; अध्या- 
रोपापवाद्नयेऽप्युपजीव्यमधिध्चनज्ञानम्‌., आरोप्यस्तूपजीवकः । तत्राधि- 


न्यायसुधापरीक्षा ५८५ 


छ्ठानारोप्ययोरुपजीव्योपजीवकयोरपि, तयोरुभयोस्सहोपलम्भादू यद्यपि न 
विरोधः, तथापि तदारोपोपादानाधिष्ठानज्ञानस्येब बाधकत्वाद्‌ अपवादत्चेन ` 
तद्विषयस्याधि ष्ठानस्यैव परमार्थत्वम्‌, वाधितं खारोपितम्‌., इति भेद्मि- 
“ थ्यात्वम्थेसिद्धम ॥ 


भेद-ब्रह्मणो नेंकप्रमाणावसेयत्वम्‌ , 
न च ब्रह्मज्ञानं भेदबाधकं स्यात्‌ । 
एतेन-- 
“नोपजीव्यो ह्यभेदो5त्र कचिद्धेदश्रतेबेटात्‌ । 
न च मानान्तरोपेयं ब्रह्म तदू भवति कचित्‌ । 
येन मानेन चोपेयं भेदस्तेनांवगम्यते ॥ 
सवेज्ञानुमयेवेशो यद्यपेयः कथञ्चन। 
स्ेज्ञत्वादिगुणेनेब तया भेदोऽवगभ्यते ॥”? 
इति-परास्तम्‌॥ | 
ब्रह्मस्वरूपस्य स्वप्रकाशस्य मानाधीनसिद्धिकत्वात्‌ , तत्र सावेज्ञादीना- 
मेवाध्यारोपविधया श्रुतिबोधिच्वाच्च । प्रमाणजन्यब्रह्मज्ञानं तु भेदस्य बाधकम्‌ , 
न तु साधकम्‌। अविद्यानिवृत्तिपरत्वाद्‌ शास्रस्प्र। तदधीनेन ज्ञानेजञानाद्मवि- 
द्य-तत्मयुक्तसरवैभेदनिवृत्तिरपि प्रामाणिकी । यथा च न तावताऽपि नाथेक्रिया- 
कारिताविरोधः, यावद्‌ मिथ्यात्वनिर्णयंः दु:खाद्यनुभवः, बाधे तु ठुःखाद्य- 
नुभवः, तथाऽऽणिमाण्डव्यादिचरितेनावगम्यते । मिथ्यात्वनिणेयो हि 
परीक्षकदृष्टया साम्प्रतम्‌, यथा बेकुण्ठलोकवासप्रयुक्तसपायसकद्‌मादि- 
सावैदिकभोगादिकथा, न तु प्रतिपत्तरष्टया। तदुक्तम-- परीक्षकाः खल्वेवं 
विवेचयन्ति, न प्रतिपत्तारः-इति ॥ 
श्र तिबोधितत्तमात्रमकिञ्चित्करम्‌ , किन्तु 
तस्प्राः समन्वय एव कार्यकारी । 
ततश्च श्रृतिरेवाध्यारोपापवादविधया निर्विशेषमारोपितेराणेरनूद्या- 
द्वितीयमिति तत्‌ संशोध्य तत्त्वमुपदिशितीत्येव वक्तव्यम्‌। न हि श्रुतिबो- 
धितत्वमात्रेण तयेव निषिद्धमपि समादरमहेति ; अन्यथा भूमविद्यादिपु 
नामादीनाम्‌ , अन्नमयादीनां च मुख्य ब्रह्मत्वमापद्यत । अत एव निविशेषं 
्रह्मेवाविद्या-तत्सम्बन्ध-त्भयुक्तजीवेशत्वादिकं सर्वेमनादीति सिद्धान्तः, 
इत्यनादिसिद्धाविद्याप्रयुक्तमना दिसप्रपञ्चत्वमनूय तत्संशोधनेन शुद्धमखण्डं 
७२ 
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स्वरूपमुपदेष्टमेब वेदान्तवाक्यानि, इति सद्ठितीयब्रह्मण: सार्वज्ञादि 
गुणस्य श्रस्याऽनुवादोऽकिञ्चरित्करः। कि बहुना ? जीवोऽपि शरीरादिव्यति- 
रिक्तात्मश्र॒त्यवानूद्यते--ब्राह्मणत्वादिविशिष्टतया सशरीर इव, इति श्रति- 
प्राप्तत्वमात्रेण शरीरमेव कथं नात्मा स्यात ? 
निर्चिशपवाक्य प्रामाण्य न युक्तम्‌ । 

सवेथा तु किचिञज्ञत्व-सवज्ञत्वबिरिषष्टयो जीवेश्वरयो भेंदे न विप्रतिपत्तिः। 
तत्र शास्त्र विशिष्टमिव निर्विशेषमपि यदि बोधयति, यदि च सविशेषनिर्विशे 
पवाक्ययोरध्यारोपापवादविधया ऽविरोधः सम्भवति, तर्हि शास्रप्रामाण्याद्‌ 
यथाश्रुतं निर्विशेपवाक्यप्रामाण्यं कुतो वा हेयम्‌? अहं सुखीत्यहं 
रूपेणेब जीवं साक्षात्कुर्वतां तादास्विकसत्यत्वस्य स्वीकारात साक्षात्क्रता- 
त्मतत्त्वानां दृष्ट्या तदतिरिक्तमेवात्मतत्त्वमिति गतिरेवात्र शरणम्‌ ।।. 

परीक्षितत्वेन प्रत्यक्षप्राबल्यम्‌ , श्रुतिस्तु तद्विपरीतत्वादू 
दुर्बेला, इति न निर्विशेषवाक्यप्राबल्यम्‌ । 


एतेन— 
“न हि बाधः कचिद्‌ दृष्टो दुःखाद्यनुभवस्य तु । 
यदि टुःखानुभूतिश्च श्रान्तिरित्यवसीयते ॥ 
अढुःखिताश्रतिः केन न श्रान्तिरवसीयते । 
श्रतिस्वरूपमथश्च मानेनेवासीयते ।। 
तच्चेदू मानं गृहीतं ते कि दुःखानुभवे श्रमः ।” 
इति-व्याख्यातम्‌। “अयं भाव-तत्र यद्यपि ठुःखादिकमन्तः 
करणगतम्‌ ; तथापि तदिव स्वरूपसदेव । एतेन--जीवकिद्धिज्ज्ञ- 
त्वादिकमपि-व्याख्यातम्‌। निष्कपेस्तु--तस्यापि स्वरूपसत्त्वमे 
च । “विमुक्तश्च विमुच्यते’ इति श्रतिस्तु न निश्चितप्रमाणभावा, 
येन तया वाधितत्वादू अतास्विकस्वं दुःखादे: स्यात्‌, इति अहं 
दु.खीत्याययनुभवस्य न ्रान्तित्वं युक्तम्‌। न चात्र प्रत्यक्षस्यव 
बाध्यत्वम्‌ ; तस्य निरपेक्षस्य्र चाघ5त्यात , श्रतेरेव बाध्यत्वाञ्चेति 
पूवैमुक्तम्‌ ॥ 
न चायं न्यायो नेदं रजतमिति ज्ञानेऽपि; साक्षिणा तत्प्रामाण्य- 
स्य निश्चितत्वेन श्रतेरिवानिश्चितप्रामाण्यकस्वाभावात्‌। परीक्षित- 
प्रामाण्यकमपि नेदं रजतमिति ज्ञानम्‌ „ इत्यपरीक्तितप्रामाण्यस्यो 
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पजीव्यस्य परीक्षितोपजीवकबाध्यत्व॑ न विरुध्यते । “विमुक्तश्च 
विसुच्यते” इति तिने परीक्षिता । विमुक्तस्याहम्भावोऽपि 
यदि निवतेते, तहि को वा अहं दुःख्यामी'ति ग्रत्येष्यति ? दुःखा- 
नुभवस्तु परीक्षितस्तत्परिह्यारोपायगवेपणाय सवे प्रेरयति, 
इति न 'नेद॑ रजतमिति प्रर्त.ताविवात्र व्यवस्था | 


न च साक्षी श्रतिभ्रामाण्यमपिः गृह्राति; साक्षिणोऽमानस्यं 
प्रामाण्याग्राहुकत्वात्‌; अन्यथाऽहं ठुःखीत्यचुभवोऽपि साक्ष्यनुभव 
एव, इति प्रामाण्याविशेषात्‌ कथं तस्य श्रास्तित्वावसायः- इति ॥ 


स्वतः प्रामाण्यं श्रुतेन परीक्षापक्षम्‌- , 
इत्युपोरुपत्वेन्व तत्प्राबल्यम्‌ ।- 


अयमत्र विवेकः--अहं दःखीत्यनुभवो यावदहंभावानुवृत्ति, ' सत्यम्‌, 
संप्रतिपन्न: । अहंभावनिवृत्ति:, तद्धमेद:ःखनिवृत्तिश्व मुक्ती श्रत्या प्रति- 
पाद्यते न च श्रतेरपोरुषेय्या अप्रामाण्यसंभवना, परापेक्षप्रामाण्यता 
वा। तदुक्तम--' तत्प्माण बाद्रायणस्यानपेक्षत्वातू “हत, अन्यथा 
बकुण्ठादों दिव्यशरीरप्राप्त्या दःखनिवृत्तरप्यत्र परीक्षाया असंभवात्‌ , कि 
बहुना ? शारीरान्तरेणः स्वर्गादिभोग%तेरप्यपरीक्षिताया देहात्मप्रत्यक्तेण 
परीक्षितेन बाधः स्यात्‌ ॥ 


संभावितदोषत्वेन प्रत्यक्षबाधः । 


शास्त्रेकगम्या हि मुक्तिन बद्धपरीक्षापरीक्षिता5प्रामाणिकीति कल्प- 
ना संभवति, इति देहात्मप्रत्ययो यदि श्रमः, स्वतः प्रमाणश्रृतिवि रुद्धत्वात्‌ , 
तर्हि कथं “विमुक्तश्च विमुच्यते”? इति श्रृतिरेवाप्रमाणम्‌? “अहं दुःखमनु- 
मबामिःती ज्ञानमेव भ्रम इति न निणेयः स्यात्‌ ? अतः श्रृतिबाधितो 
लोकानामनुभवः सस्भाव्यमानदोषमूळक्रो भ्रमः, इति तेन विरोधे श्रतिरेव 
प्रमाणमिति सुस्थम्‌ ॥ 


तत्र यद्यपि प्रामाण्यमप्रामाण्यमुभयं धर्म: साक्तिभास्यः; तथापि स्वतो 
गराह्यं प्रामाण्यम्‌ , परतो ग्राह्यमप्रामाण्यम्‌ , इति दोषासहक्ृतसाक्षिभास्यं 
प्रामाण्यमेव स्वाभाविकम्‌-, इति प्रत्यक्षस्य श्रत्यादिप्रबलप्रमाणबाधे 
संभाचितदोषसहकृतसाक्षिभास्यस्याप्रामाण्यस्य स्वरससिद्भिः, दोषासह- 
कृतसाक्षिभास्यं प्रामाण्यमेव श्रृतेः, इत्यपोरुषेयश्रृतिविरुद्धप्रत्यक्षा प्रामाण्य- 
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वाद एव युक्तः, इति न प्रत्यक्षबाधो5नुमानस्य । तत्र यद्यपि साक्षिणो 
न याथाथ्यै नियतम्‌ ; श्रान्तेरपि साक्षिणा ग्रहणात्‌ , तथापि दोषासहकारे 
तद्याथाथ्येनियमी न व्याहन्यते ॥ 
प्रत्यक्षविरोधस्प्राकिज्चित्करत्वादू भेदमिथ्यात्वाच्च 
तत्त्वमस्पादो न गौणं सासानाधिकरण्यभ्‌ । 
तत्र प्रत्ययानाम_, प्रामाण्यस्य वा साक्षिणा ग्रहणं दोषासहकारा- 
धीनत्वाद्‌ असंभावितदोपांयां श्रुती तदप्रामाण्यग्रहणम्यासंभाव्यमान- 
त्वात्‌ श्रृतेयांथारथ्यं नियतमेव। श्रत्यर्थस्तु प्रकरणा दितात्पर्यग्राहको- 
पळक्षितो न यथाश्रुतः सर्वेत्र। निराकाङ्क्षः श्रत्यर्थं एव मुख्य: । अत 
एव “आदित्यो यूपः” इत्यादावपि न प्रतीयमानोऽप्यतातपर्यविषयः प्रकृता- 
बुपयुक्त इति कृत्वा स्दुत्यविनाभूतशुणम्रहणपरत्वमवगमयितुमेव तस्सि- 
द्विपेटिकान्यायः ॥ 
न्यायनिर्णीतप्रशंसारुपो 5थैस्तु तत्रापि यथार्थं एव। न हि वाच्यार्थ 
एव श्रौतः, न तु लक्ष्यार्थः; अन्यथाऽर्थवादानां प्रशांसार्थोऽप्यश्रीतः 
स्यात्‌ । अत एव न विधौ परः शाव्दार्थः। अत्र विधिपदं तात्पये- 
विषयपरम्‌। सर्वथा तु श्रान्तिज्ञानस्य संप्रतिपन्नत्वात्‌ , अनिवेचनीय- 
ख्यातिरेव युक्ता, इति विमतो भेदः, मिथ्या, भेदत्वात्‌ ; चन्द्र भेदवदित्य- 
नुमानं सुस्थम्‌ । सति चतम्‌ “तत्त्वमसीति” भेदनिवृत्त्युपलच्तितसंवि- 
न्मात्रवोधकत्वेनव प्रमाणम्‌ , न तु तत्र गौणं सामानाधिकरण्यम्‌ ॥ 
गोणं सामानाधिकरण्यं हि साधम्यमादाय निर्वेहणीयम्‌। न च मुक्ता- 
त्मपरमात्मनोरेव साधर्म्यम्‌, किन्तु संसारि-परमात्मनोरपि स्वरूपज्ञानत्वे- 
नारि। साधर्यम्‌। भोगसाम्यं लु वेकुण्ठलोकवासिनां नित्यसुक्तानामापि 
समानम._, इति परमात्मभोगसाम्यं मुक्तस्यवेति न संभवति । वस्तुतस्तु 
मुक्तो तारतम्यवादिनां तत्तद्‌भोगानां सातिशयानां भिन्नत्वात्‌ परमा- 
त्मनो निरतिठायानन्दवत्त्वाच कथं मुक्तात्मनां सर्वेषां परमात्मना भोगसा- 
म्यम्‌? एतेन तदूशुणसारस्वन्यायोऽपि-व्याख्यातः ॥ 
८तत्त्वमसी ” त्यत्र गोणमेच सामानाधिकरण्यम्‌ । 
एतेन-- 
“पौराणानि च वाक्यानि सादश्याभेदसंश्रयात्‌ । 
साहऱ्याच्च प्रधानत्वात्‌ स्थानत्वादपि चाभिदाम्‌ ॥ 
आहुरीशेन जीवस्य न स्वरूपभिदा क्रचित्‌ । 


न्यायसुधापरीक्षा ५८९ 


च्य कर ° ha 
स्थानक्यमकमत्यं च मुक्तस्य तु विशिष्यते ॥ 
सार॒श्यं च विशेषेण जडानां द्वयमेव तु। 
भवेत्‌ सादृरयमत्यल्पं तृतीयं परमात्मना ॥? 


इति--व्याख्यातम्‌ । भावस्तु “तत्त्वमसी”ति सामानाधिकमभे देऽपि 
भवति, भेदेऽप्यात्यन्तिके सादृश्यादपि। आद्ये सरवेपदलाक्षणिकत्वम्‌ , 
द्वितीये सवेपदमुख्याथत्वम्‌ । सामानाधिकरण्यमात्रं गोणम्‌। तत्र 
यद्यप्येकस्मिन्‌ पदे सादृइ्यळत्तणाऽपेक्ष्यते, तथापि न सवपद्ळक्षणा । 
अतो गौणाभेदविवक्षेचच वरम्‌--इति॥ 


एतेन-“नान्यद्तोऽस्ति द्रष्ट्‌” इत्यादि - व्याख्यातम्‌ ; स्वतन्त्रद्रष्टन्तर- 
निषेधपरत्वाद्स्य । इदमुपलक्षणम्‌ “तत्त्वमसी” त्यत्रापि तत्रधानकत्वम्‌ , 
तत्पारतन्त्रयं वा तत्त्वमसीति वाक्यार्थो मन्तव्यः। सवेथा तु न स्वरूपा- 
त्यन्तिकाभेदे तात्पयेम्‌॥ 


अत्र “तत्त्वमसी”ति वाक्ये संसारिणमपि त्वंपदार्थं मत्वा तत्प्रधान- 
कत्वं जीवस्येति वणितम्‌। वस्तुतस्तु--मुक्तात्मन एवात्र परमात्मना 
सामानाधिकरण्यं विवक्ष्यते, दृष्टया तु सुक्तात्म-परमात्मनोः स्थानेक्येन न्‌ 
सामानाधिकरण्यम्‌, तत्तु विशेषणमात्रेक्याभिप्रायेण। अत्र यद्यपि लाक्त- 
णिकत्वम्‌ , ऐकमत्याभिप्राये तु लक्षितलक्षणया लाक्षणिकमेक्यम्‌। “सब 
खल्विदमि”ति सामानाधिकरण्यं तत्प्रधानकस्वेन तज्ञत्वेन तछत्वेन च ह्ये- 
नेव, न तु स्थानेक्येन, मत्येक्येन, साट्टशयेनेव वा । तत्रापि सादृश्यं सत्तादि- 
स्वल्पमेव । सर्वथा तु प्राज्ञवदिति दृष्टान्तः जडाभेदापेक्षया प्राज्ञा- 
भेदस्य विशेषं सूचयितुम्‌। अतत्त्वमसीति पदच्छेदस्तु यद्यपि भाष्याजु 
व्याख्यानाननुगृह्ीीतः; तथापि संभवाभिप्रायेण तथापि योजनम्‌ इति ॥ 


प्रमितभेदविषयं गोणं सामानाधिकरण्यं नान्न संभवति । 


तत्र सारृश्येनाभेदो ययोभेंदः प्रमितः, तद्विषय: । “तत्त्वमसी” त्यत्र 
संसारि-परमात्मनोभेंदविवक्षा यद्यपि न नोपपद्यते । न चात्र तयोरभेद्‌ उप- 
दिश्यते, किन्तु युक्तात्म-परमात्मनोरेव। न च तयोभेंदः प्राप्तः प्रमा- 
णान्तरेण, येन साहऱ्येनाभेद: स्यात्‌। विगलितोपाधिकयोसक्तात्म-पर- 
मात्मनो मेंदकधर्मस्य, साधारणधर्मस्य वाऽभावाद्‌ न सादृश्येन सामाना- 
धिकरण्यं क्षोदक्षमम_॥ 
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स्थानेक्यादिना सामानाधिकरण्यायोगः । 


एतेन---प्राधान्य-पारतन्त्र्या भ्यामपि  सामानाधिकरण्यनिर्वाह:-- 
परास्तः; स्वरूपेक्ये तस्य वाधितत्वात्‌। उभयत्र तत्पदस्य लक्षणिकत्व तु 
दोष एव, इति न मुख्यं सामानाधिकरण्यम्‌ , इति भक्तितेऽपि लशुने न 
रोगशान्तिः। अद्वेतमते तु तात्पर्येनिर्वाहाथे सर्वेपद्लक्षणायामप्योपाधिक- 
भेदमात्रनिवृत्त्या स्वरूपेंक्यस्याबाधाद्‌ उपाधि-तत्सम्बन्ध-तत्प्युक्तभेद- 
नित्वत्त्योपाधिशान्तिः, रोगशान्तिवाऽविकला। स्थानेक्ये, मतेक्ये वा 


_ बिशेषणेक्यविवक्षया यद्यप्येकमेव, परन्तु तदपि गोणमेव। न हि 


क्षीरव्धौ भगवतो यत्‌ स्थानम्‌ , तदेव मुक्तस्यापि स्थानम्‌ । सुक्तितारतम्य- 
वादिनां मते सुख-तारतम्य-तत्प्रयोजकतारतम्यस्य, स्थानतारतम्यस्य च 
स्वीकारात्‌ कथं स्थानेक्यादि ? तत्रापि स्थानेक्यव्यपदेशोऽपि लाक्षणिक 
इति स्वयं सुधा वदति ॥ 

एतेन-“परेऽव्यये सरवे एकीभवन्ती? त्यत्रापि स्थानेक्यादेकी भाव- 
विवक्षाऽपि छाक्षणिकीति सूचनाद्‌ न च्चविप्रत्ययोपपत्तिः स्वरसा 
द्वेतमते5पि । तत्राद्वेतमते स्वरूपैक्र्यविवक्षा विनापि विशेष्यमात्रे तात्पये- 
विषये ढक्षणां निवेहतीति सम्प्रदायः । कथं छक्षणायां लाघवमू_, येन स्वरू- 
पेक्यपक्षाद्‌ विशेषणक्यपत्षो वरः, अतत्त्वमसीति 'पदच्छेदस्तूद्धाष्यानु- 
व्याख्यानम्‌. , अप्रामाणिक चेत्म्रढम्‌ ।। 


॥ इति प्रथगुपदेशाधिकरणम्‌ ॥ 
पस ह = 


॥ अथांशाधिकरणम्‌ ॥ 


॥ अंशो नानाव्यदेशादन्यथा चापि दाश- 
कितवादित्वमधीयत एके ॥ 
अहइताभिप्रेतसिद्रान्तसार: । 

अद्वेतसिद्धान्तः-जीबः परमात्मन औपाधिकं भेदमादाय तदंशः; 
विशेपणांशस्य बिशाष्टस्य च ततो भेदान्‌ , बिशोष्यांशमात्रमादाय तु पर- 
मात्मनोऽभिन्नः; उपहितस्यापि जीवस्य स्वरूपेण परमात्मनंक्यात्‌। ओपा- 
धिक्रो हि तयोभेंद 'उपाधिनित्रत्तौ स्वयं नित्रतेते, इत्यभेद एव पर्येवसा- 
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नम्‌ । अत एव जीवस्य कुत्रचन परमात्मना नानाव्यपदेशः, क चनाभेद- 
व्यपदेशः । इदं ब्रह्म जीवस्वरूपमादाय | मुक्तात्मनस्तु परमात्मनो5भेद एव, 
न भेदलेशो5पि; तत्परायोजकस्य भेदस्य बाधात्‌ । सति चेबं “द्वा सुपर्णा 
सयुजा सखाया” इति “ब्रह्म दशा ब्रह्म कितवाः” “तत्त्वमसी”त्यादि- 
भेदाभेदव्यपदेशा उ:पद्यन्ते ॥” 


निष्कर्षस्तु जीव-ब्रह्मणोस्तादात्म्यमौपाधिकभेदमादाय तदुपाधिः। 
विरिष्टं च ततो भिन्नम्‌। अभिन्नं तु स्वरूपं विशेष्यमात्रम्‌। तत्र स्वरूपेण 
तयोरक्येऽप्युपहितेकदेशस्यंव परमात्माभिन्नत्वादू्‌ अंशपदमत्र । 
स्वरूपमात्रसुपहितावस्थमादाय तु न तत्रांशपद्प्रयोगोऽपि युञ्यते। अत 
एव भाप्यम्‌--अंशपदमत्राश इवात व्याचष्ट ॥ 


अत्रानुव्याख्यानम्‌-- 


“भेदस्य मुक्ती वचनादपि तप्पक्षनिग्रहः । 
चेतनत्वादिसाइऱयं यद्यभेद इतीष्यते ॥ 
अङ्गीकृतं तद्स्माभिने स्वरूपेकता क्कचित्‌ । 
न केनचिदभेदोऽस्ति भेदाभेदोऽपि वा क्कचित्‌ ॥ 
अभेदश्रृतयाँऽशत्वात्‌ सादृश्यं चांशताऽस्य तु ।” 
इति ॥ 
अयमाझयः--सुक्ताबन्तःकरणाद्य॒पावेरसत्त्वाद्‌ सुक्तात्म- 
नोऽहमर्थस्यानौपाधिकत्वात्‌ तदा जीव-ब्रणोः स्वाभाविक- 
एव भेदः, इति न तयोरभेदः संभवति । उदाह्ृताञ्च बहवः श्रतयो 
मुक्तौ जीव-परमात्मभेदे। अतो न जीवः परमात्मनाँऽशः । 
सति चेवं सूत्रेंऽशपदप्रयोगः साहृश्याभिप्रायः, तदधीनसत्ता- 
भिप्रायो वा । न ह्यन्यथा नानाव्यपदेशः, अभेद- 
व्यपदेशश्चोपपद्यते । तत्र भेदाभेदश्रतीनां सार्थक्यं न केवलभेद्‌- 
परत्वे युज्यते, न वा केवलाभेदपरत्वे। भेद।भेदोभयपरऱवं 
तु व्याहतम्‌ । अत. सादृश्यमेवःत्र सौत्रांशपदारथेः। अशपदं हि-- 


“अंशस्तु द्विधिवो ज्ञेयः स्वरूपांशोऽन्य एव च। 
विभिन्नांशोऽल्पशक्तिः स्यात्‌ कि्चित्सारश्यमात्रयुक्‌ ॥ 
अंशिनो यत्त सामथ्यं यत्‌ स्वरूपं यथा स्थितिः । 

स एव चेत्‌ स्वरूपांशः प्रादुभावो हरेयेथा ।।” 
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इत्यागमवचनात्‌ साहश्येडवि प्रयुज्यते, स्वरूपेऽपि। अत्र त्टश- 
पदं जीवपरं साट्टश्यपरमेवोक्तवचनात्‌ स्वीकर्तव्यम्‌ । न ह्यन्यथा 
~ भेदो ~ क ९. १० ७०७ 
भेदाभेदोभयोपदेशो युज्यते । तत्र मत्स्यादिष्वभेदनिमित्तको5- 
शपद्प्रयोगः-इति ॥ 


इद्मत्र तत्त्वम-सूत्रो5शपदसुभयत्रांश इवांश इति सद्दशपरतयेव व्या- 
ख्यायते । तत्र मुख्यांशे परमात्माधीनसत्ताकत्व॑ मुख्यांशत्वम_, जीवे तु तद्धी- 
नसत्ताकत्वे सति तत्सारश्यमंदात्वम्‌। जीवप्रकरणात्तु गोणमेवांशत्वमत्र । 
इदं तु सुक्तात्मनां परस्परम, परमात्मना च भेदाभेदव्यपदेशे5पि 
भेदांशस्येब प्राधान्यं मत्वांऽशासारृऱ्यमभिप्रेत्य द्वैतवादः, अद्टेतसिद्धान्त- 
स्त्वमुख्यं भेदमादायाशात्वं मन्यते। तत्तु मुक्तो भेदस्य सवोत्मनाबाधादू 
भेद्‌व्यपदेशापेक्षांाव्यपदेशानुपपत्ति मनसिकृत्य ॥ 

यद्यंशपदं स्वरूपेक्ये5प्यमुख्यमुक्तागमानुसारेण मुक्तात्मानमधिकृत्येव, 
तह्येत्राद्वेतसिद्धान्त एवांशपदस्य स्वारस्यम्‌; सर्वात्मना स्वरूपेक्यात्‌ । 
तत्र यदि स्वाधीनसत्ताकत्व॑ परमात्माधीनसत्ताकत्व॑ बा मत्स्यादीनाम्‌ , तर्हि 
न स्वरूपेक्यम्‌ ? न च. मत्स्यादीनामंशिना स्वरूपेक्यं तद्धीनसत्ताकत्वेन, 
इति तेषामपि साट्टश्यघटितमेवाशंत्वै जीवानामिंवाङ्गीकतव्यम्‌ ।। 


इदमेवात्रालोचनीयम्‌-यदि जीवानां परमात्मना साहृश्यमेवात्र 
® च्छ ~~ 
तेषां परमात्मनाऽभेदरयेव प्राधान्यमादाय विवक्ष्यते, तर्हि तदूगुणसारत्व- 
न्यायेनेव किंप्रयोजन ~ ~ Fe. 
न गतार्थेत्वात्‌ . किंप्रयोजनमिद्मधिकरणमिति ॥ 


वस्तुतस्तु--बद्ध॑ जीवमभिप्रेत्येवात्र भेदाभेदोभयव्यपदेशचचां, 
न तु सुक्तात्मनाम्‌ । न हि मुक्तात्मना परस्परम्‌, परमात्मना 
चा भेदव्यपदेशः श्रृतिषु कुत्रापि । भेदव्यपदेशशतयस्त्वन्य- 
त्रोदाहृता गौणमुक्ताभिप्रायाः न सुख्यसुक्ताभिप्राया इति तत्रेव विशदम्‌। . 
बद्धात्मनोऽपि परमात्मना मत्स्यादीनामं शिनेव स्वरूपेक्ये, का वा कथा 
मुख्य़मुक्तात्मसु ? इति सूचनात्‌ मुक्तात्मस्वरूपनिणेयोऽप्य्रधिकरण- 
सिद्धान्तनयेनेव चरितार्थः, इति नात्र त्वंपदार्थस्य ब्रह्मा भेद्योग्यस्य 
निर्णय: ॥ 

अयं हि पाद:---आत्मन उत्पत्ति-नित्यत्वाणुत्व-चिभुत्वः ज्ञानत्व-ज्ञातृत्व 
कर्तेत्वाकतेत्वादिपरस्परविरुद्धश्रु तीनामविरोधसमर्थनार्थ श्रवृत्तोडन्यत्रापि 


| 


भेदाभेदश्रत्योरप्यौपाधिकानोपाधिकरूपभेदेनोपपत्तिमेव समर्थ यति | अतो 
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भेदाभेदश्रत्यविरोधसमर्थनपरे5त्र पाद औपाधिकभेद्परया स्वरूपमात्रा- 
भेदपरतया चांशत्वगौणव्वव्यवस्थेव युक्ता । अद्वेतिनो5पि ह्यंशत्वं जीवस्य 
गौणमेव मन्यन्त इति सुधापरिमलो विशद्यति | इयान्‌ बिशेष --स्वरूपे- 
क्यमादायांशत्वगौणत्वमद्वेतसिद्धान्ते, भिन्नांशत्वमादाय गौणत्वं द्वेतमते, _ 
मुख्यांशत्वं स्वरूपेक्यमादायापि कचिदिति तु निष्कर्षः ॥ 


॥ इत्यंशाधिकरणम्‌ ॥ 
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॥ अय तृतीयाध्यायस्य द्वितीयः पादः॥ 
॥ सन्ध्याधिकरणम्‌ ॥ 
॥ सन्ध्ये सृष्टिराह हि ॥ 


अछते सन्ध्याधिकरणार्यसँग्रहः । 

बुहदारण्यके श्रूयते-“न तत्र रथा रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ 
रथान रथयोगान्‌ पथः सुजते” इति । तत्र संशयः-किं प्रबोध इव स्वप्नेऽपि 
पारमार्थिकी सृष्टिः, आहोस्वित्‌ शुक्तिरूप्यादिकमिव मायामात्रमिति । तत्र 
पर्वेपत्च:--पारमाथिकी स्वप्नेऽपि सृष्टिः; “रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः सृजते” 
“स एष सुप्तेषु जागति कामं कामं निमिमाणः पुरुषः” इति प्राज्ञकतक- 
सृष्टेरेवात्र वर्णनात--इति ॥ 

सिद्धान्तस्तु— स्वप्ने न पारमार्थिकी सृष्टिः, किन्तु शुक्तिरूप्यादिवन्मा- 
यामात्रम्‌। इयान्‌ बिशेषः-शुक्तिरूप्यादौ तत्तत्पवदृष्टानुभवजनितसंस्कार- 
सहकृता, तत्सरृापुरोवत्यवच्छिन्नचतन्याभिन्नप्रमातृचतन्याश्रिता तूला- 
विद्या तत्तद्विषयाकारेण, तत्तदाकारव्रस्याक़ारेण च परिणमते, साक्षिभा- 
स्यानां वृत्तिनिरपेक्षतामते तत्र विषयमात्राकारेण परिणमते, स्वप्ने तु 
सद्शपवेदृष्टानुभवजनितसंस्कारसहऋता प्रमातृचतन्यमात्राश्रिता तूलाविद्या 
तत्तदात्मना जागर इव परिणमते ॥ 

तत्र सूत्रे मायामात्रमित्यत्र मायापदं तूलाविद्यापरम्‌ ; मात्रपद्समभि- 
व्याहारात्‌ । तेन च जागरोपादानमायातो व्यावृत्तिलेभ्यते । सा हि रथा- 
दीनां न साक्षादेवोपादानम_, किन्तु तत्तदवान्तरोपादानदा रु-मृत्तन्तुभाव- 
ममनापन्ना स्वयमेव | अत एव जागरे शुक्तिरजतादीनामपि मायामात्र- 
त्वम्‌। अयमेव न्याय:--स्वाप्नेडपि ॥ 

अत एव. “न तत्र रथा न रथयोगाः न पन्थानः? इति सवस्य जागर 
इव तत्तदुपादानदावाँदीनां सर्वेषामभावं प्रतिपाद्येन रथादीनां सर्वेषां सष्टि- 
राम्नायते । “स एव सुप्तेषु जागति” इत्यत्रापि पुरुषपदं प्रमाठृचतन्य- 
परम्‌ , न प्राज्ञपरम्‌। अत एव न स्वाप्ना ईश्वरसृष्टाः। इश्वरसृष्टत्वं हि 
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जागराणां तत्तकायावान्तरोपादानन्तरमपेक्ष्येच, न तु तस्य विचित्रशक्तियो 
गेऽपि तत्तत्साक्षादुपादानदारु-सदाद्यनपेक्ष्य। इदमेवाभिप्रेत्य सूत्रशोषः 
“कारन्येनानभिव्यक्तस्चरू पत्वादि” ति, इत्य ्वेतरा द्धान्तः ॥ 
स्वाप्निकार्ना वासनापरिणात्मत्वम्‌ , सत्यत्वं 
चेपि ६ तसिद्धान्तः | 
हतसिद्धान्तेडपि यद्यपि“कात्स्त्येनानभिव्यक्तस्वरूपत्वात? जागरवेलक्ष- 
णयं स्वाप्रिकानामद्वेतसिद्धान्तवदेवोरीक्रियते । पूर्वेपूर्वेसंस्कारमपेक्ष्य त्वीश्धर- 
सृष्टत्वमेव । इयान्‌ विशेषः-पूवंपूर्ववासनाख्यसंस्कारस्यच परिणामाः 
स्वाप्निकाः; तत्तद्रथाद्वासनानां सत्यत्वात्‌ स्वाप्निका अपि सत्या एव । 
एतन्मते शुक्तिरूप्यादितः स्वाप्नानां वेषम्यं ठु शुक्तिरूप्यादिकं न वासनाया 
परिणामः, न वेश्वरसृष्टम्‌, स्वाप्निकास्तु वासनापरिणामाः, ईश्वरसृष्टा- 
श्चेति । अत एव शुक्तिरूप्यादौ शुक्तिरिति सम्यगृज्ञानेन रजतस्य बाधो 
जागराणामिव, स्वाप्नानां तु न तथा बाधः ॥ 
स्वाप्षिकतासनापरिणामत्वायोगः । 


इदमेवात्रानुयुज्यते- कुत्र वा वासनायाः संस्कारापरपयोयाया 
विषयकारणता, तेन विषयेंण ज्ञानस्य सविषयत्वं च दृष्टम्‌, चिना प्रवृत्ति- 
विज्ञानं सौगतानाम्‌? अतः सौगतानां सिद्धान्त एव स्वप्ने, जागरश्रमस्तु 
तदेकदेशिनामेवासत्ल्यातिः, इति जागरश्रमस्य ततो विशेषः इति वक्तव्यम्‌ । 
तत्र च जागरश्रम-इव विनेवेश्वरसृष्टत्वं पारमार्थिकत्वं च विना निर्वाहात्‌ 
किमितीश्वरसष्टत्वं स्वाप्नानां स्वीकतव्यम्‌? यदि श्ररतिप्रामाण्यात्‌ , तर्हि 
जागरवदेवेश्वरसष्टानामेव स्मरणमात्रं स्वप्न इत्येतावन्मात्रमङ्गी क्रियताम्‌ , 
किमिति वा वासनापरिणामत्वमपि स्वाप्नानाम्‌? 

स्वाम्नानामीश्वररुष्टत्ये न श्रुति: प्रमाणम्‌ । 


कुत्र वा श्रृतावीश्वरस्य स्वप्ने स्रष्ट्त्वमाम्नातम्‌ ? “अथ रथान्‌ रथयोगान्‌ 
पथः सृजते” तु स्वप्नेऽसतामेव सृष्टिमाम्नाति-“न तत्र रया न रथ- 
योगा; इति । न च प्रागभावपरतया योजनमत्र। न हि द्वेते, अद्वेते वा कार- 
णात्मताऽतिरिक्तः प्रागभावो नाम क्चिदरित । अतः स्वप्नेऽप्यसत्ज्यातिरेव 
सौगतानामिवेति वक्तव्यम्‌ | 


इश्धरस्रष्ट्त्वं तु साधारणकारणविधयेच घटादिजागरेषु यद्यपि तत्त- 
दुपादानाद्यपेक्षयेव सर्वत्र दृश्यते, न तु तत्तदसाधारणोपादाननिरपेक्षं 
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वासनामात्रपरिणामखमादाय । वासना चेयं मनःपरिणामरूपा स्मृति- 
मात्रं जनयितुमीष्टे, न सविषयं प्रत्यक्षम । शुक्तिरूप्यादावपि न कथमन्यथा 
संस्कारापेक्षे ऽप्यसत्ख्यातिः ? कुतो वा न वासनापरिणात्मत्वम्‌ ? 
कार््न्येनानभिव्यक्तस्वरूपत्वं ह्यभयत्र सम्प्रतिपन्नम्‌ कार्त्स्येनान- 
भिव्यक्तस्वरूपत्वम्‌ , ईश्वरस्रष्टर्वं च व्याहतम्‌। वासनापरिणामो मनो 
रथादिस्थले विना विषयं जीवसृष्टेष्वेव दृऱ्यते। न चात्रेश्वरस्रष्ट्त्वाम्ना- 
नमपि। “स एष सुप्तेषु जगति कामं कामं पुरुपो निमिमाणः” इत्यत्र 
पुरुषपद्‌ं न प्रमादृपरम्‌; सुप्रपदस्य सुपुप्तपरत्वेन स्वप्रपरत्वाभावात्‌ । 
सुषुप्ती सृष्टयभावाञ्च, इति जीवात्मपरमेव तत्र पुरुषपदम्‌ , यस्य मनो 
रथादौ वासनामयस्यापि स्रष्ट्त्वं प्रसिद्धम्‌ । तत्र सत्यमस्ति संकल्पोऽपि 
यतो जागरवत्‌ संकल्पाश्रयो मनो वर्तते । अत्र तु मनोऽपि न व्यक्तमस्ति । 
इदं तु परमतेन । अट्टेतसिद्धान्ते तु प्रमात्चेतन्याश्रिता तूलाविद्येव शुक्ति- 
रजतादाविव स्वाप्रश्रमेऽप्युपादानम्‌ , न तु वासनाः; तासां सविषयानु- ` 
भवाहेतुत्वात्‌ ॥ 


स्वाप्नानां वासनापरिणासत्वायोग: । 


वस्तुतस्तुवासनाया अनादेरेव स्वाप्नोपादानत्वं यद्यावरणकारणत्वेन 
सत्यसवं च, तर्हि जागराणामपि स्वप्नदृष्टान्तेन कुतो न तथात्वं भवति ? 
यदि श्रतिप्रामाण्यात्‌ , तर्हि विविच्यताम्‌-कुत्र वा श्रतौ वासनोपादान- 
कत्वम्‌, ईश्वरस्रष्टत्वं चाउम्रायते ? श्रतिर्हि “न तत्र रथा न रथयोगाः न 
थानो भवन्ती”ति रथादीनां सृष्टेः पूवेमसत्त्वमेव बोधयति ॥ 


असतस्तस्य सष्टिस्त्वीश्चवरेण न जागरादौ दृष्टा प्रक्ृत्यतिरिक्तो 
पादानानपेक्षमीश्वरस्रष्टत्वं सत्यस्य जगतः कुत्र ? वासना हि संस्कारात्मा- 
स्मृतो करणमपि नोपादानम्‌ । अयमेव न्यायः प्रत्यभिज्ञास्थलेऽपि ॥ 


सति चवमीश्चरस्रष्टत्वे, कथं स्वाप्नानां प्रत्यभिज्ञानतो वेलक्षण्यम ? 
विषयस्तत्र पूर्वेदृष्ट एव, अत्र तु स्वप्न एव यदि रऱ्यते, तहि संस्कारस्य 
ज्ञाननिमित्ततयाऽवगतस्य विषयोपादानत्व कथम्‌? “न तत्र रथाः” इति 
वाक्यवशाद्‌ अपूवेस्यैव विषयस्य तत्र यदि प्रतीतिः, तह्येपूर्वेसेब वस्तु तत्र 
शुक्तिरूप्यादिवद्‌ तूलाविद्याकार्यमिति मत्वा सन्तुष्यताम्‌ । तत्र “न तत्र 
रथाः” इति न रथादीनां प्रागभाताभिप्रायम्‌; कारणात्मतातिरिक्तप्राग- 
भावानङ्गोकारात्‌॥ 
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चस्तुतस्तु-स्वाप्नानां यसनापरिणामत्वे तस्या मृदो घटादाविवानु- 

वेधापत्तिः, इति स्वप्ने तस्या अपि कार्यवत्‌ प्रत्यश्। पत्तिः; तन्नाशकाभावात्‌ 

जागरेऽपि कथं न स्वाप्नानां प्रतीतिश्रः वासनाया इव विपयाणामपीइवरस- 

टानां सत्यत्वात्‌ , अद्वेतसिद्धान्ते तु तूलाविद्याया उपादानस्येव विषयाका- 

रेण परिणामात, तस्याः साक्षिणा भानात्‌ , रजतादीनां नाम-रूपात्मनाऽ- 
नुवेधेनाविद्यानुविद्धतया प्रतीत्युपपत्तेने कोऽपि विरोधः ॥ 
स्वाप्नानां तत्तत्पुरुपमारानुभाव्यानां नेश्दरखध्त्वम्‌ । 


परमार्थतस्तु--“स एष सुपेपु” इति वाक्यात्‌ पुरुषस्य जीवस्येच तदा श्रि- 
ततूलाविद्याद्वारा निमित्तकारणस्वम्‌ , प्रमातृचेतन्याश्रितत्वेनोपादानता 
च स्वाप्नानामिति , तथापि वस्तुतस्तस्येव परमात्मत्वात्‌ , सर्वेत्राभिन्ननि- 
मित्तोपादानता परमात्मनो न हीयते || 
 तत्रस्त्रप्ने साक्तिरुपेणोपादानस्वम्‌ , जागरे ठ तदेव बिशिष्टरूपेणा- 
पि ज्ञायते, इति विशिष्टरूपेण तञ्ज्ञानात्‌ तदाश्रिततू ळाविद्यानित्रृत्त्या 
जागरे न स्वाप्रानामनुवृत्तिरद्वेतवादे । सर्वथा तु तत्तत्पुरुषमात्रानुभाव्यानां 
स्वा्रानामीश्वरसृष्टत्वं न क्षोदक्षमम्‌ ॥ 
इश्वरसएत्य॒स्य सत्पत्याप्रयोजकत्वम्‌ । 

तत्त्वतस्तु-ईश्वरसुष्टर्वं जागराणामपि नावाध्यत्वरूपसत्यत्वप्रयोज- 
कम्‌ । तत्रेश्वरत्वं हि परमात्मनःऽनायन्ञानोपहितत्वप्रयुक्तम्‌ , न तु 
संविन्मात्रत्वनिबन्धनम्‌ , इत्योपाधिकं मिथ्यात्वमे वेश्वरस्य, इति यावदु- 
पाधि यावत्परमेश्वरसत्त्वमेव च सृष्टिकथा, इति कथमीश्वरसुष्टत्वम_, सत्य- 
तब॑ च न व्याहन्यते ? श्रुतिर्हि सर्वस्य प्र पञ्चस्येश्वरसृष्टत्वम्‌ , तस्य चेतन्या- 
त्मनोपादानस्याट्वितीयत्वं च योधयति, इति शति प्रामाण्यादी श्वरसृष्टाना- 
'मपि मिथ्यात्वमेव । तथाच श्रतयः-“ एकमेवाद्वितीयम्‌ ” नेह नानाऽ- 
स्ति किञ्चन “उदरमन्तरं कुरुते अथ तस्य भयं भवती”त्यादयः । “सदे- 
वेदमि”ति सामानाधिकरण्यं तु वाधायामेव, न सादृश्यादिनेति 
व्यक्तमन्यत्र । व्यक्तीकृतं चे%रसृष्टस्यापि जगतो मिथ्यात्वं पूत्र, इति तेन 
न्यायेन स्वाप्रानामपीरबरसूष्टानां सत्यत्वसाधनं न विकल्पसहम्‌ ॥ 

इद्भेवाभिप्रेत्य सुत्रे “मायामात्रमिति मायामात्रपदम्‌। तत्रेश्वरसृष्टा 


मायामयाः, तदुपादेयमृदादिकरणकलापापेक्षात्च, न तु स्वाप्रा इव माया- 
मात्राणि । अत एव तै कार्त्त्यनाभिव्यक्तस्वरूपा:, न तु स्वाप्ना इव कार्त्स्न्ये- 
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नानभिव्यक्तस्वरूपा:। अनिवां च्यत्वं तूभयत्र समानम_; अधिष्ठानसाक्षा- 
त्कारबाध्यत्वात्‌ ॥ 
स्वाप्नामथ्यात्वाक्षेपपरिहारा: । 
एतेन-- 
“ज्ञानिवांच्यमिह प्रोक्तं मायामात्रपदेन हि॥ 


नोरि ~ ~ 


विळत्तणं सदसतोरिति हि व्याहतं स्वतः ॥ 


पि-परास्तम_; सदसद्विलक्षणत्वादिरूपस्यानिर्वंच नीयत्वस्य वस्तुतो 
निधर्सिके ब्रह्मण्यनाद्यविद्याकल्पितसदादिभेदवत्यघिष्ठानेऽविद्योपहित आ- 
रोपस्य तत्तत्त्वसाक्षात्कारेण निवृत्तश्च सत्त्वासत््वयोः परस्परविरहत्वासं- 
भवादिनोपपादितत्वेने श्वरसृष्टस्य मायामयत्वस्य दरपह्वत्वात्‌, इति माया- 
पक्षमीश्वरसृष्ट्वं न सत्यत्वे तन्त्रम्‌, इति न दृष्टान्तेन स्वाप्नानामपि 
सत्यत्वसाधनं संभवति। यथा च मिथ्यात्वेऽपि वेदान्तानां ब्रह्मण्य- 
बाधितं प्रामाण्यम्‌ , सशुणवाक्यानां तु व्यावहारिकमेव तत्‌ , तथा तत्र 
तत्र विशदीकृतम्‌ ॥ 
स्वाप्नेषु जागरत्वश्रसमात्रमिति शङ्का । 
यन्तु— 
“रचाप्रानामपि चेतेषां न वाधो दृश्यते क्कचित्‌ । 
जाम्रत्त्वमात्रमत्रेकमन्यथा इश्यते स्फुटम्‌ ॥ 
अतो मिथ्या न च स्वप्नो जाग्रद्वा जाम्रदेच वा । 
आत्मवत्‌ कचिदात्मा च स्यादेव श्रमगोचरः || 
एतावता न मिथ्याऽसो स्वप्ने जागरिते तथा। 
यद्यात्मन्यन्यथा दृश्यं श्रान्तमत्रापि तदू भवेत्‌ ॥ 
अबाधितानुवृत्तस्तु स्तप्रादेश्रान्तिता कुतः । 
न च काचित्‌ प्रमा विश्वश्रान्तत्वे सवेमेव च ॥ 
अश्रान्तत्वे प्रमाणं तु कथं तद्‌भ्रान्तता भवेत्‌ ।” 
इत्यनुव्याख्यानम्‌। 
तस्यायमाइय:--जागराणामिव रवाप्रानःमपि न कचित्‌ काले 
वाधो हङ्यते । अतः स्वप्नोऽपि जागरवद्‌ न मिथ्या । स्तराप्र-जागरा- 
मिथ्यात्वं चात्मदृष्ट्या। सत्यप्येवं स्वाप्र-जागरयोचेलक्षण्यं तु 
स्वाप्ने जागरत्वांदास्य भ्रान्तिः, जागरे तु तत्र प्रमा । न च भ्रम- 
विषयत्वमात्रेण मिथ्यात्वम्‌ ॥ 
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स्वाप्रमिथ्यात्वानुमाने हेतु-साध्ययोर्टुटत्वस्‌ । 


स्वाभगजादय:, मिथ्या, श्रमविषयत्वात्‌ ; शुक्तिरजतवदि- 
यनुमानम्‌ । तत्र श्रमविषयत्बं किमारोपिततया, उतारोपविषयतया 
वा । तथा मिथ्यात्वमपि कि निषेध्यतया, उत निषेधाधिकरणतया 
वा। तत्र शुक्तिकेव रजतमप्यारोपविषय:, इति शुक्तिकाया इव 
रजतस्यापि मिथ्यात्वानुपपत्त्या न प्रथम-द्वितीयो कल्पो। न च 
शुक्तिरपि तद्ददू मिथ्या; तस्या अप्यनेन नयेनात्मबदू 
श्रमविषयत्वेऽपि मिथ्यात्वायोगात्‌ , अन्यथा श्रान्तिविषय- 
त्वेनात्मनोऽपि मिथ्यात्वापत्तिः । आत्माऽपि हि क्षणिकोऽहमिति 
श्रान्तिविषय एव। न च सोऽपि मिथ्या, नाहं क्षणिकः, किन्तु 
स्थिर इति बाधविषयश्च ॥ 


एतेन-्वाप्र-जागरोभयपक्षकानुमानमपि-परास्तम्‌; उत्तरी 
त्याऽऽत्मनि व्यभिचारात्‌ । न च क्षणिकत्वश्रमबिपय आत्माऽपि 
मिथ्या; अपसिद्धान्तात्‌ । आरोपिताकारमात्रस्य मिथ्यात्वे 
तु खाप्ने जागरत्वमात्रस्य मिथ्यात्वम्‌ , श्रान्तिविषयत्व॑ वा, न तु 
स्वाप्रगजादीनामपि, इति सिद्धसाधनम--इति ॥ 


आरोप्यतया, निषेध्यतया वा श्रान्तिबाघविपयत्वं त्वात्मनि 
च्तणिकत्वाद्याकारस्येव स्वाप्ने जागरत्वाद्याकारमात्रमिथ्यात्वेन, 
श्रान्तिविषयत्वेन च निवेहति । अत एव स्वाप्रगजादीनां जाग- 
रादावननुवृत्तिः, इति स्वाप्नगजादो स्वरूपार्सिद्वर्क्तहेतोः ॥ 


सत्यमत्र स्वाम्न-जागरयोरस्ति बेधम्यंम्‌। अत एव तु सूत्रमपि 

:वेधर्म्यांच न स्वप्नादिवत्‌” इति। वेधम्यं त्वनभिव्यक्तस्वरूप- 

त्वेन, अभिव्यक्तस्वरूपत्वेन च । तत्रानभिव्यक्तस्वरूपत्वं जागरवत्‌ 

स्पष्टतायाः, अर्थेक्रियाकारितायाश्चाभावः, अभिव्यक्तत्व॑ च 

| तद्विपरीतम्‌ । तत्रास्पष्टस्वं जागरादीनामिव तत्तदसाधारणोपादा- 

| नाद्यनपेक्षत्वेन मनःपरिणामवासनामात्रोपादानकत्वेन, मनो- 
1 विकारत्वमात्रेण वा--इति ॥ 


1 इद्मेवात्रालोचनीयम्‌--किं वासनाया अथोकारेण, ज्ञानाकारेण, उभ- 
याकारेण वा परिणामः; अर्थाकारमात्रेण वा, ज्ञानाक्रारमात्रेण वा । तत्र न 
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द्वितीयः; अपसिद्धान्तात्‌ , मनोरथादो तु नार्थस्य संस्कारपरिणामत्वम्‌ , 
किन्तु तदाकारज्ञानस्यव । तृतीये त्वाश्चरसुष्टानामेव स्वप्ने रथ-गजादीनां 
भाने दोपवशेन प्रमुष्टतत्ताकं स्मरणमेव तत्‌ स्यात्‌ ॥ 


अत एव इद्सि'ति प्रतीतिः, न ठु तदिति। न च स्वाप्न-जगरयोदधम्यम्‌। 
स्मरणमप्यस्पष्टमेव, नियमेन नार्थक्रियाकारि, इति स्वाप्नानां मिथ्यात्वमेव 
शुक्तरूप्यादिविदित्यङ्गीकतेव्यम्‌। तत्र च जागराणामिव यद्यपि प्रवृत्ति- 
प्रयोजकरंवमात्रं वर्तेते, परन्तु परीक्षितस्य तस्य संवादिप्रवृत्तिजनकत्वा- 
भावात्‌ तस्य वाधः। जागराणामपि ठु सत्यखण्डाकारवाधज्ञाने बाधो 
यद्यपि वतेते; तथापि यावठ्ठाधं व्यावहारिकर्थेक्रियाकारिस्वेन व्यानहारि- 
कत्वम्‌, स्वाप्र-शुक्तिरूप्यादीनां तु व्यवहारकाल एव वाधात्‌ प्रातिभासि- 
कत्वेन मिथ्यात्वं स्पष्टमिति विशेपः ॥ 


तत्र द्वेतमते चिदचिन्मिश्रमनोध्मो वासना, अद्वेतमतेऽपि तु चिद- 
चिदू्रन्थिरूपाहमर्थधर्मो वासना । विशेषरत्वाचिदंशों मनः, तत्परिणामस्तु 
मनाघम(ऽपि वासना चिदचितोस्तादात्म्याध्यासात चिदाचद्‌ग्रान्थरूपा- 
हमर्थधर्मः। उभयत्र चिदंशमात्रमात्मस्वरूपं स्वप्रकाशत्वाद्‌ भासते ततो 
विविक्तम्‌ ॥ 


इयान्‌ विशेषः--व्यवहारदशायां संविन्मात्रं चिद्चिन्मिश्रस्वरूपा- 
पेक्षया स्वतन्त्रम्‌ , ततः प्रथग वा न प्रकाशते, ट्वेतमते तु तत्‌ प्रथक्‌ प्रकाश- 
मानं वर्तते, यदेवाहमर्थः प्रत्यगात्मा जीवो नाम ! उभयत्र चिदचिन्मिश्रात 
प्रथक प्रकाझामानस्यात्मनो न वासना धर्मः । अर्थेक्रियाका रित्वं ह्यसतोऽप्य- 
विशिष्टम्‌ ; स्वाप्रानामपि चरमधातुविसर्गादीनां प्रसिद्धत्वात्‌। मनोश्थादाव- 
पीयमेव नीतिः, इति वासनामयत्वं नास्पष्टताया:, वाद्यार्थक्रियाकारितायाश्च 
विरोधि, इति चरमधातुविसर्गादो स्वाप्ने व्यभिचाराद्‌ अनभिव्यक्तस्वरूः 

पत्वं न मनोमयत्वे प्रयोजकम्‌ ॥। 


एतेन--चरमधातविसर्गादःनामपि स्वाप्नानां मनोविकारस्वमा त्रम 
प्रत्युक्तम्‌ न च स्वाप्नानां प्रातिभासिकत्वेऽप्यनभिव्यक्तस्वरूपत्वं न सम- 
न्वेति; शझुक्तिरूप्यादौ वासनामयेऽप्यनभिव्यक्तस्वरूपत्वम्‌, अस्पष्टत्वेन 
बाह्यार्थक्रियाकारित्वाभावेन च समानम्‌। अतः शुक्तिरूप्यादिस्थलीया 
नीतिरेवात्रापि। याद्‌ तत्र न वासनामयत्वम्‌ , तहि स्वाप्रभाने कथम्‌ ९ 
७६ 


| 
| 
| 
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कै चे 
स्वाप्न-शुक्तिरूप्यावलक्षण्यमद्द त एव । 


यथा चासत्ख्यातिने क्षोदक्षमा, तथा पूर्व विशदम्‌, इति शुक्ति- 
रूप्यादिकमिव स्वाप्रा अपि भ्रान्तिविषयत्वादू मिथ्येत्येव पर्यवस्यति; 
तदभावा ट्रिशोष्यकज्ञानप्रकारत्वात्‌ । तत्र तदभाववत्त्वं वाधदृष्टिमादाय 
तदन्यथानुपपत्तिनिर्णयम्‌ , न तु भ्रमकाळ एव तदभाववत्त्वस्यापि प्रतीति 
तदानीं तद्वत्त्वस्यब प्रतीते तत्र संसगेमात्रारोपेणान्यथाख्यातिर्वा 
विषयाणामप्यविद्याविलासानां तदानीमुत्पत्त्या5 निवेचनीयख्यातिर्वेति स्वन्य- 
देतत्‌ ।। 

तत्र श्रतिः परमार्थदिनी “न तत्र रथा न रथयोगाः” इति स्वप्न 
आत्मनि रथादीनामभाषं प्रस्तुस्यव “अथ रथान्‌ रथयोगान पथः सृजते? 
इति रथादीनामात्मन्यारोपमुपदिशति । न चात्र प्रागभावो विवक्ष्यते;; मनो 
विकारबासनाया जागरे विषयानुपादानायाः विषयप्रागभावत्याभावेन 
वासनायाः बिपयप्रागभावावस्थारूपस्वासंभवात्‌, अन्यथा घटादिज्ञानानां 
जागराणामपि कथमीश्चरसृष्टानामपि न मनोविकारत्वम्‌? वाह्यार्थक्रिया- 
कारित्वम्‌ स्पष्टत्वं च स्वाप्नकामिनीसंयोगादावपि समानम्‌ । अतः शुक्ति- 
रूप्यादिक्रस्येव स्वाप्नानामपि प्राति भासिकत्वेन मिथ्यात्वमेव स्वीकते व्यम्‌ । 
तथाच प्रयोग:-स्वप्नजादयः, मिथ्या, ञ्रमविषयत्वात्‌ ; बाधविषयत्वाद्वा; 
शुक्तिरूप्यवदिति । तत्र भ्रमविषयत्वं प्रकारतया श्रमविषयत्वम्‌ , इति सवेस्य 
ज्ञानस्याधिष्ठानांशेऽवाधिते प्रमात्वाद्‌ हेतोः समन्वयो दृष्टान्त-दाष्टान्ति- 
कयोः । तत्र सन्मात्रे ज्ञानस्य प्रामाण्यम्‌, बिकल्पांशे, प्रकारांरो वा सर्व 
ज्ञानमप्रमेति त्रह्मसिद्ध थादिमते तु घटादीनां व्याबहारिकाणामपि दृष्टान्त- 
त्वम्‌, इति प्रसङ्गादत्र जागरमिथ्यात्वनिरासोऽपि परास्तः ।। 

स्वाप्नमिथ्यात्वस्यानुमानेन साधनम्‌ । 


जागरमिथ्यात्वं तु पूर्वं बहुधा समर्थितम्‌ , इति न शुक्तःयादो, आत्मनि 
चा व्यभिचारः । आत्मा क्षणिक इति त्वौपाधिकक्षणिकत्वावगाहि ज्ञानं 
व्यावहारिकमेव देद्दात्मत्वज्ञानवत्‌ । आत्मा स्थिर इति ज्ञानं तु परोक्षं 
नापरोत्तत्वे पूर्वस्य, भ्रमत्वे वा वाधक्रम्‌, पूर्वस्यापि परोक्षत्वे तु तत्रो 
पाधिधमंमात्रस्याध्यासात्‌ सन्निकृष्टे विपयेडन्यथाख्याते रेव स्वीकाराद्‌ न 
क्षणिकत्वस्य प्रातिभासिकत्वप्रयुक्तं सि“यात्वम_॥ 

वस्तुतस्तु-आत्मा क्षणिक इत्यत्रापि क्षणिकस्वस्येव प्रकारतया भानं 
नात्मनः इति न तत्रात्मनो वाध्यत्वम्‌ ; अधिष्ठानतयेबात्र भानात्‌ || 
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बाधविषयत्वादिति हेतोरन्वयः । 


एतेन--बाधविषयस्वादिति--व्याख्यातम्‌; शुक्तिरूप्य-स्वाप्नादीना- 
मिव क्षणिकत्वस्येब तत्र बाध्यत्वात्‌ । स्वाप्ना अपि हि संविन्मात्रतया स्व- 
प्रकाशात्मस्वरूपस्य सुसुप्त, साक्षात्कारेणंव बाध्याः, यथा5खण्डाकारवृत्त्या 
जागरा: । तत्र बाधज्ञानं दोषनिवृत्त्यथीनं सुपुप्तो, जागरे वा स्वाप्रानाम- 
बाधम्‌। इदमेवाभिप्रेत्य-- 
विश्व दपेणदृरयमाननगरीतुल्यं निजान्तगेतम्‌ 
पश्यन्नात्मनि मायया बहिरिवोद्धतं यथा निद्रया ॥? 

इति । तत्र स्वाप्रिकानामपि यद्यपि संविन्मात्रं साक्षिरुपमेवाधिष्ठानं जाग- 
राणामिवाऽविद्योपहितम्‌; तथापि जागराणां मायोपादानम्‌, दोषोऽपि 
चतन्यावरणविधया हेतुः, स्वाप्नानां तु दोपविधसाऽऽगन्लुकी निद्रा कारणम्‌ । 
उपादान त्वन्तःकरणोपाहुतचतन्याश्रयतूशाविद्यति निरूपतम्‌॥ 

अनेन ज्ञाप्यत इंश्वराश्रिता माथा, तद्द्वारे*रश्व न स्वाप्नानां कारणम्‌, 
किन्त्वहंकारोपहितचंतन्याश्रयतया तूलाविद्या, जीवइचवोपादानमिति। 
तत्रो भयोरपीश्वरसृष्टत्वे का वाऽपेक्षा निद्रायाः ? कुतश्च जागरेऽपि वासना- 
मात्रेण तदुपादानकस्य, तदपलक्षितस्य चार्थस्य न भानम्‌? कुतो वेश्वर- 
सृष्टत्याविशेषे जागरात्‌ स्वाप्नानां वेधर्म्यम्‌? पूर्ववासना हि जागरसृष्टा- 
वपि कारणमेव ॥ 

अत एव “घाता यथापूवमकल्पयत्‌'' इति प्रातकल्पं यथलुन्यायेनव 

सवेपामोश्वरसृष्टत्वम ; अन्यथा कल्पभेदेऽपि पदाथस्वभानक्यं भज्येत, 
घुणाक्षरन्यायेन वा प्रंपञ्चसृष्टिरिति च स्यात्‌ , इति स्वभाववादेन सांक- 
कर्यमापद्येत । तत्त्वे चेइबरसृष्टेषु केपांचन तत्तदूजीवमात्राजुभाव्यत्वामिति 
वंपम्यं निनिमत्तं स्यात्‌ ॥ 

वासना हि मनोविकारो मनोधमः, इति मनस एव स्ताम्नाश्रयत्वं स्यात्‌ । 
जाग्रदाद्यवस्था तु जीवस्य, इति जीवस्य कथमवस्थात्रयभाक्त्त्वम्‌ ( 
अवस्थात्रयेऽपि मनोधमांवस्थावत्त्वेनच जीवत्वे तु साक्षात्‌ जीवस्य विशिष्ट- 
स्य जाग्रदाद्यवस्थात्रयाबुपपत्तिः । अतः स्वम्नावस्थाऽपि जीवस्याहमथेस्यव । 
तत्तदवस्थावत्त्वं तु संविदात्मनस्तस्य कल्पितमेव । परमार्थतस्तु संविन्मा- 
त्रतंच सिद्धान्तः, इति स्वप्रावस्थापरीक्षणसुखेन सद्वितीयत्वं ब्रह्मणोऽध्या- 


रोपेण, अपवादेन तु निर्विशेषत्वमिति फळति॥ 
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स्वप्ने जागरत्वभ्रमत्वनिरासः, आत्मख्यात्यापत्तिश्च । 


एतेन--स्वप्ने जागरत्वमात्रस्य भ्रम इत्यपि--परास्तम्‌ ; तत्र जागर- 
ज्ञानमात्रस्य स्वाप्न आरोपितत्व॑ मन्यते, उत सार्थस्य । आये किन्नाम 
जागरत्वं ज्ञानस्याबधितविपयसम्बन्ध विहाय ? सवस्य ज्ञानत्वाविशेषात्‌ । 
सविपयस्येव भ्रमत्बं तु विधयरयेरवरसृष्टत्वे नोपपद्यते, विषयस्यापि वाधं 
विना वा, इति को नामाऽयं जागरत्वश्रमो नाम? यदि वहिवेदवभासमान- 
त्वम्‌ , तहि विपयस्यान्तरत्व॑ मुख्यम, वहिददवभासमानत्वं भ्रमः, बहिष्टत्व- 
मात्रस्य स्वप्न आरोप इति पर्यवसन्नम्‌, इत्यात्मख्याते रेव नामान्तरम्‌ । 
बिशोषस्तु- नेशवरसृष्टत्वमात्मख्यातो, द्वेतसिद्धान्ते स्देश्वरत्वमधिकम्‌ ॥ 
इद्सेवात्र प्रच्छ'यते,-किं वाऽत्रेदवरस्य क्त्यम्‌? वासनापरिणामता- 
मात्रेण तूळविद्यापरिणांमतामात्रेण वा निर्वाहात्‌ । यदि न चेतनानधिप्ठि- 
ताया अचेतनाया नोपादानत्वम_, तहि, वासनायाश्चिदचि दू प्रन्थ्ये देश श्चिदंशा 
एवाधिष्टाता कामं मन्यताम्‌ तदाथिष्टिता तु साऽविद्येवेत्यद्वे एव प्रभातम्‌ ॥ 
माय़ाएदेन बासनालक्षणाऽसंभवः । 


“सायामत्रं ठु कात्स्न्येनानभिव्यक्तस्वरूपत्वादि”ति सूत्रे मायामात्रपद्‌- 
मीशधरस्ष्टत्वे न स्व॒रसम्‌ | तत्र माया यदि निरुक्तवशाद्‌ ज्ञानम, तहि वास- 
नोपादानत।वाद., मनोविकारतावादो वा लुप्यते । प्रज्ञापदं मनउपादान- 
कस्वसामान्याद्‌ वासनाया टक्षकमिति,तु-- 

“कार्यात्मना तु नानात्वमभेद्‌ः कारणात्मना ।” 

इति लोकप्रसिद्धनथेन प्रज्ञायाः स्वोपादानमनोलक्षकत्वम्‌ , सत्यम्‌, 
कथञ्चन भर्वात; कार्येण कारणळक्तणस्य वहुशो दर्शनात्‌ , कार्येण कायां- 
न्तरळत्षणं त्वेकोपादानकत्वेन वाधितम्‌ , छोकांवरूद्ं च । नहि कटकशब्द 
एकस्वर्णोपादानक़त्वेन कुण्डळस्य लक्षक: कदापि, विना वेयक्तिकसंकेत- 
विशेषम , इति मायापदेन वासनाया उपस्थापनं वाधितसित्येकं दूषणम्‌ ॥ 

अस्तु वा कथञ्चनकोपादानकत्वेन प्रज्ञापरेण मायापदेन वासनाया 
उपस्थापनम्‌; तथापि प्रज्ञा, वासना वा चिदचिदूमिश्रमनोधर्म:, अहमर्थ- 
जीवधर्मो वा कथं जीवक्ारणत्वफुल्पं प्रथमो५स्थितं विहायेश्चरकारणतायां 
पर्ववसाययति ? तत्र यदीश्चसस्यापि प्रज्ञा वर्तते, इति मायापेदेवेश्वरी 
प्रज्ञा विवक्षयते, तहि तदीया प्रज्ञा साक्षिरूपा न मनोधमं:, वासना वा, 
इति प्रज्ञापदेन कथ्रमेकोपादानकस्वेन वासनाया विवक्षा ? एकेन माया- 
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पदेन लक्ष्येण मुख्येश्वरप्रज्ञा, लाक्षणिकी वासना च विवक्ष्यत इति कल्प- 
नायां तु न सूत्रस्वारस्यं स्वमते--इति ॥ 
मायासात्रपदार्थस्य द्वेताभिमतस्प्रानौचित्यम्‌ । 


एतेन-मात्रपदमपि-व्याख्यातम्‌। तद्धि 
“अतः प्रज्ञाऽत्र मायोक्ता जेव्युपादानमेव सा ॥ 
निमित्तमेशवरी मुख्या निर्मितं त्रातमेव च || 
ताभ्यां सह प्रथक्‌ चेव मायामात्रमितीर्यते । 
उभाभ्यां मातमश्वयोत्‌ त्रातं सह प्रथक्‌ ततः ॥ 
प्रज्ञात्मकं मनो येन मनोरूपाञ्च वासनाः ॥”? 


इत्यनुव्याख्यानोक्ततयेकस्येव मिड्धातोमांत्रपद्स्यापि व्युत्पत्तिभे देन 
निर्मितत्व-त्रातत्वोभयपरत्वमिति वक्तव्यम्‌। अत्रापि योजने सूत्राणां 
० ७९५ ~ ~ 
वेरस्यं स्वयमेव द्वेतिनो हृदयेनानुभवन्ति ॥ 


इदमेवात्र प्रच्छ'य ते-कुतो वाऽयं स्वयं महान्‌ क्लेशः ? कुतश्च सूत्राणामपि 
शिरसि महान्‌ भारश्चाधीयते ? न हि कुत्रापि स्वाप्रानामीश्वरसृष्टत्वे किमपि 
प्रमाणमस्ति । “स एष सुप्रंषु जार्गात पुरुषः’ इत्यत्र पुरुषपद्मीरवरपरमिति 
न संप्रतिपन्नम्‌। सुषुप्तम्‌, जागरणम्‌, स्वप्ररच जीधस्येव मुख्यम , न 
त्वीश्वरस्य; अन्यथा परम्परया कुळालादिसृष्टानामपीश्वरसृष्टत्वाविशेषात्‌ 
जीवसृष्टिकथेब लुप्येत ॥ 


स्वाप्रश्र मत्वोपपादनम्‌ । 


परमार्थतस्तु-वासना, तूलाविद्येति च नामभेद॒मात्रमित्यद्टे तिनां सिद्धा- 
न्तदृष्ट्या स्वाप्रपदार्थपरीक्षव वरिष्ठा । अनादिहिं वासनाऽनुभवजन्याऽपि 
बीजाङ्क रन्यायेनापि मनोविकार एव। सा जेवीति वादस्तु मनोबिकार- 
त्वकल्पं व्याहन्ति, इति श्रान्तित्वमेव स्वाप्नप्रययस्य सविषयस्य । न चार्थ- 
क्रियाकारित्वाऽभावः; कामिनीसंयोगादो तत्सत्त्वात्‌ ॥ 

न च वाधाभावः; निद्रादोपे नित्व॒त्ते प्रमादचेतन्यस्य यथावद्‌ ज्ञानेन 
तदाश्रितस्य तद्विपयस्य च तूछाज्ञानस्य, तत्परिणामानां स्वाप्नानां च्‌ 
बाधात्‌ । यावद्बाधं प्रामाण्यम्‌, स्पष्टत्वं च सर्वत्र समानम्‌। “वेंध्यांच्च 
न स्वम्नांद्बदि”ति सूच विश्‍ववेधर्स्येण सत्त्वं वारयतीति इत सिद्धान्तः स्वप्ने- 
ऽऽसत्त्वं विषयाणां स्वीकरोति, इति कथं स्वप्नस्य न भ्रमत्वम्‌? 
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मिथ्याभूतस्याप्यर्थेक्रियाकारिरवात्‌ , सत्त्वस्य कारणतानवच्छेदकस्वाञ्च 
शुक्तिरूप्यादीनां स्वाप्रानामपि व्यावहारिक्रप्रपञ््स्येवार्थक्रियाकारित्वम्‌। 
सत्यम्‌ , सिथ्याभूतस्याथक्रियाकारित्वे परं प्रति नाट्टेतिभिः किमपि दृष्टान्तयि 
तुंशक्यम्‌। इदमेवात्रानुयुञ्यते-सत एव साधकत्वमिति द्वेतसिद्धान्तवादिभिरपि 
कि वा5ट्रेतिनं प्रत्युदाहरणं दातुमिप्यत इति? सत्त्वासत्त्वौदासीन्येनेव हि 
पदाथानां साधकत्वम्‌। इदमेवोपपादयितु “सूचकरच हि श्रृतेराचक्षते” 
इति सृत्रम्‌॥ 
“सूचकश्च ?तिसूत्रवेयर्थ्यं वतत्रादे | 
इदं हि सूत्रं साधनान्तराभावेऽपि भावाभावसूचकत्वमीइवरो दर्शेयती ति 
द्रतिनो विवृण्वते । इदं तु स्वाप्रानामीरवरसष्टत्वस्थापनानन्तरं किमर्थं वा ? 
न हीशसृष्टेपु साधनान्तरान्वेपणा । साधनान्तरानपेक्षं हीश्वरस्य स्पष्टस्य 
सवेत्रापि प्रतिपाद्यते, इति जागरादेरिव स्वाम्रस्यापि साधकत्वं सिद्धमेव, इति 
परमते व्यथेमिदं सूत्रम्‌, अद्वतमते तु न केवलं जागराणाम्‌ , किन्तु रवाप्ना- 
नामप्यथक्रियाका रितत्व॑ तत्र तत्र स्वप्नाध्याये विवेचितम्‌ , इति सत्त्वासत्त्वौदा- 
सीन्येनवाथेक्रियाकारित्वमिति निरूपयितुमिदं सूत्रम्‌। छिद्रान्वेपणकस्वभा- 
वमप्यनुव्याख्यानम्‌ , सुधा चात्र जोपभावमेव साधु मन्यते ॥ 
पराभिध्यानसत्रविपयभेदो मतहये । 


एतेन--“पराध्यानात्तु तिरोहितं ततो ह्यस्य वन्ध-विपयेयो” इति सूत्र- 
मपि- व्याख्यातम्‌ । इदं हि सूत्रं जीवाश्रिताविद्यापरिणामत्वम्‌_, जीवसृष्टत्बं 
बा न युक्तम्‌ ; जीवेश्वरयो रक्यादीश्वरसृष्टत्वसंभवादिति शङ्कावारणार्थम्‌। तेन 
च तयोरोपाधिकभेदे सति सत्तक्याय्रोगाद न स्वाप्नानामीधरसष्टत्वपक्षाचि- 
वेक इति ज्ञाप्यते, इति संध्याधिकरणस्य गुणसूत्रमेवेदं सूत्रमट्वतसिद्धान्ते ॥ 
सधि-तिरोधानादीनासीश्वरच्छाधीनत्रमिति हे तवाद: तदश्रोगश्च । 


द्वेतसिद्धान्ते त्विदं सूत्रमधिक्ररणान्तरम्‌ । तेन हि बन्ध-मोक्षप्रदत्वा- 
दीम्चर एव कता, तदिच्छयव हि वन्ध-मोश्री, तथा तिरोधानमपि तदिच्छयेव। 
अतो वासनाभिः स्वाप्नं प्रपञ्च सुएवा वासन।मात्रतां च नीत्वा स्वाप्र- 
मन्तथापय्रतीश्वर इति फलति । तथा च सष्टि!रब तिरोधानर्माप स्वाप्न- 
स्ये्ररच्छार्धानमिति निरूपणा स्वतन्त्रमिदमधिकरणम_। यद्यनेन स्वाप्न- 
नामीश्वरसृ्टानामपि स्तरप्नान्त एव नाशोऽपि विवक्ष्यते, तहि ज्ञान- 
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नाशेऽपि स्वाप्न-गजादीनां जागरे5प्यनुवृत्तिरिति वर्णनं सुधाया व्याहतम्‌ , 
तथापि गोणमुक्ति प्रपन्नानामीश्वरानुग्रहेण संकल्पमात्रेण स्रष्ट्रत्वमन्यत्र 
यद्यपि निर्णीतम्‌ , तथापि बद्धानां स्रष्टुत्वं तत्संकल्पमात्रेण न भवति, इति 
तूलाविद्य द्वारेव जीवकार्यत्वं खाप्नानाम्‌, इति तेषां मिथ्यात्वमेव स्वीकर्त- 
वयम्‌, द्वतमते तु जन्मादिसूत्र एव बन्ध-मोक्षकारणत्वस्यापि ब्रह्मलक्षणताया 
व्यवस्थापनात, तत्छृष्टस्य तदिच्छया तिरोधानादिकमपि तत एव सिद्धम्‌ , 


इति नात्रापि वक्तव्यम्‌ ॥ न 
वासनाकार्यत्वे स्वाप्रानासथक्रियाकारित्वानुपपत्ति; । 


वस्तुतस्तु--स्वाप्नानां वासनामयानामर्थक्रियाकारित्वाभावस्य द्वेतमते 
स्वीकारात्‌ , स्वप्नस्यानीश्वरसृष्टत्वस्य तत एवाथसिद्धत्वात्‌ तेनेवावरणादि- 
वणेनं किमर्थम्‌ ? कार्त्स्न्यनानभिव्यक्तस्वरूपखमपीश्वरेच्छाधीनमेव माया- 
मात्रसूत्र एवोक्तम , इति किमिति वा तदिच्छया55वरणं पुनवेक्तव्यम्‌ ? क 
वा तदुपयुज्यते ? यदीश्वरेच्छया5सतो5प्यर्थक्रियाकारित्वम्‌, तर्हि वृथा 
नासतः साधकत्वमिति कथा । स्ताप्नोऽपीश्वरसृष्टत्वेन ययर्थक्रिया- 
कारीश्वरेच्छया, तहि कथं कात्स्न्येनानभिव्यक्तस्वरूपत्वेन तस्य मनो- 
विकारतोपपादनम्‌ ? | 
“देहुणोग।दे??ति सत्रार्थविचेक: । 

“एतेन-देह्दयोगाद्वेति सृत्रमपि--व्याख्यातम्‌। इदं हि न केवलं स्वप्ने, 
किन्तु जागरे55पि जीव-परस्पर-परमात्माभेदतिरोभावो वर्तते, न तु स्वप्न 
एव । स्वप्ने त्वीश्वरसंकल्पादपि तिरोभाव इति विशेष इति सूचनार्थ- 
. मिति मतद्ट्यसम्प्रतिपन्नम्‌। इदं वस्तुस्थितिकथनार्थम्‌ ; अन्यथा कर्मकृत- 
शरीरयोगोऽपि न मोक्षविरोधीति वितथं दिव्यशरीरम्रहणम्‌ ; ईश्वरेच्छयैव 
सवेनिर्वाह्मादिति शङ्का नोच्छिद्येत ॥ 

परमते “देहयोगा द्रे?'ति सूत्रवंतथ्यम्‌ | 
इदं हि सूत्रं जीवस्थ कमांधीनशरीरस्य न स्वाश्रिताविद्याद्वारा 

कारणत्वमिति निरूपणाथेम्‌ । स्वपतां तु शरीरमपि तत्तज्जीवसृष्ट- 
मेव वर्तते, न कर्मेकृतम्‌ , इति तेन जागरितस्वरूपस्यापि तिरोभावा- 
दिति सूचनाथ हीदं सूत्रम्‌ । परमते तु बःसनामयं स्वाप्नशरीरमपीश्वर- 
सृष्ट मिति जागरितशरीरःत्‌ तस्य न विशेपः, इति पराभिध्यानसूत्रेण 
गताथत्वादिदं सूत्रं वितथम ॥ 

“सि एव च कमानुस्मति-शब्द-विधिभ्य” इति. सूत्रं तु स एव 
जीवो बोधावस्थायामुत्तिष्टति, न त्वन्यो जीवः, ईश्वरो वा, येन संपरिष्वक्त; 
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सुषुप्तौ जीव आसीत्‌ , इति “प्राज्ञेनाऽऽत्मना संपरिष्वक्त:” इति वाक्येना- 
वगस्यते । सुपुप्तो सर्वेषां तत्तत्कारणशरीराणां तत्तन्मूलाविद्याभावः, तेन 
च मूळाविद्योपडितपरमात्मरवरूपेग.विनाभूता एवं सर्वेडपि जीवा वर्तन्ते, 
इति कस्य प्रबोध उत्थानमिति द्वतमते शङ्का न संभवति, अद्वेतमत 
इश्वरस्य स्वप्नादिस्रष्टुरन्यस्याप्रसद्धत्वाद्‌ नेइवराभेदमादाय शङ्काया 
नोस्थितिः । आस्ताभियमधिकरणरचनाप्रणालीचिन्ता । न चानेन ट्रैत- 
सिद्धान्तस्याद्टेतसिद्धान्तस्य बा कोऽपि प्रबलः फलभेदः ॥ 


इति सन्ध्याधिकरणम्‌ 


र ९९ 2 


उभयलिङ्गाधिकरणम्‌ 


वेतात सिद्धान्तनिकपोपल इदमधिकरणम्‌ “न स्थानतोऽपि परस्यो- 
भयलिङ्ग सवत्र ही”ति सूत्रमारभ्य प्रवृत्तम ॥ तत्राधिकरणभेदः सूत्रस्व- 
रूपभेदश्च बहुशो वर्तते । अयं तु निवन्धोऽद्टेतसिद्धान्तनिरासप्रकरणमेव 
सुधायाः परीक्षते । अस्मिन्‌ सूत्रेऽद्टेतसिड्डान्तगत्याऽधिकरणरचनामादाय- 
“यदि्द्मिपठ्याख्यानम , तदिदं सम्यगव्याख्यानेनापहस्तितमित्येतावन्मा- 
त्रमुक्तम्‌। न चाद्वेतसिद्धान्तोऽत्र सयुक्तिनिर्देशं निरस्तः। द्वेतिनां 
सूत्रयोजनादिप्रकारनिरासस्तु नास्य निबन्धस्य लक्ष्यम्‌ , इति नात्र लेखनी 
व्याप्रियते ।। 

इत्युभयलिङ्गाधिकरंणम्‌ 


Ns 
वाण 7 यण 


कः 
अत एव चोपमा सूयकादिवत्‌ 
भेदाभेद्वादनिरासेन भेदवादसमर्थनार्थैमिदं सूत्रमिति द्वेतवादः । 

“अत एव चोपमा सूर्यकादिवदि”तिसूत्रे तु जीवेइवरयोभेंदाभेदनि- 
षेघेन भेद्मात्रं सम्यत इति द्वंतभाष्यादि । तत्र भेदाभेदवादो ब्रह्मण- 
स्तदितरे: सर्वैः साक्रमिति सन्ति बहने प्रस्थानान। तत्र ट्वेतमतं 
ब्रह्मणा तदवताराणाम_, आनन्दा दगुगानां च केवलं परमात्मना भदा- 
भेदौ, जीवानां परस्परम्‌ , ब्रह्मणा तदवताराणाम्‌, गुणइचाभेदेऽपि भेद- 
व्यवहारस्य विशे+कृतत्वातू तत्र भेदा भेदवाद:--इति ॥ 

भेदामेदत्रादप्रस्थानाना सवेपां स्वरूपविवेकः । 

तत्र भास्करमते, अचिन्त्यभेदाभेदवादे, विशिष्टाद्वेतवादे, अद्वेतवादे 
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च, यत्राभिन्ननिमित्तोपादानत्वम्‌ , तत्र भेदः कार्यात्मना, शरीर-शरी- 
रिभावेन, भेद्स्यारोपितत्वेन च यथायथं भेदाभेदवाद: । तत्राप्यचिन्त्यभे- 
दाभेदवादे तत्तदूगुणः परस्परमत्यन्ताभेदो दवेतवार इव विशेषकृत 
एव, परं तु जड-जीवात्मक: कार्ये: परमात्मनो भास्करमत इव कायाँत्मना 
नानात्वम्‌, अभेदः कारणात्मनेत्येव सिद्धान्त: । तत्र द्व तिनाँ गोडीय- 
वेष्णवेः सह परमात्मनो5भिन्ननिमित्तोपादानत्वे नेक्रमत्यम्‌। परमात्मन 
उपादानत्वमपि त्वचिन्त्यभेदाभेदवादे तंदीयचिच्छुक्तिपरिणामत्वेन जी- 
वेश्वराभेद:, तदीयमायाशक्तिकायेत्वात्त जडानां तदभेदः, परमात्मनः 
संविद्रपस्य तु न विकार इति भास्करसिद्वान्तादविशेषोऽचिन्त्यभेदा- 
भेदवादस्य । तत्रोभयत्रापि ब्रह्माराक्तेरव परिणामित्वम्‌। सा च क्रिया- 
शक्तिरेव प्रत्यभिज्ञानदरीन इव ॥ 


शेच-बेष्णवविशिष्टाट्टेतवादे तु परमात्मनः स्वेतरजडात्मकेः प्रपव्चे 
स्थूल-सूक्ष्मरूपे: शरीर शारीरिभावेन भेदाभेदवादः, केवलाद्व वादे तु जीवे 
श्वरयोः स्वरूपाभेदांशे वादान्तरेष्विव साम्येऽपि भेदांशे तस्य कल्पितो 
पाधिनिवन्धनत्वेनाध्यारोपविधया सः, इति तत्र भेदाभेदवादोऽधिष्टानारो 
प्यभावेनेव सर्वेश्‍चेतने:, कायरुपाधिभिरच । सर्वात्मना द्वेतवादसाम्यं तु 
पाझुपतसिद्धान्तेन द्वेतवादस्य, परमात्मस्वरूपांशमात्रे तस्य सदाशिव- 
रूपत्व-नारायणरूपत्प-पाशुपतप्रामाण्य-पाञ्चरात्रप्रामाण्याद्यंशेन तु वेषम्य- 
मिति त्यन्यदेतत्‌ ॥ 
तत्र द्वेतिनाम , अद्वेतिनां च विप्रतिपत्तिस्थानमोपाधिकत्वेऽपि जीवा- 
नाम्‌ , जीव-परमात्मनोश्च भेदस्य नित्योपाधिकत्वाञजीवस्य भेदोऽपि स्वरूप- 
मिवात्राध्यः, इति जीवानाम्‌, जीवेश्वरयोश्चोपाधिकभेदोऽपि सत्य 
एवेति ट्वेतवादः, अद्वेतवादे तूपाधीनां बाध्यत्वात्‌ तत्प्रयुक्तो भेदो 
जीवानां परस्परम्‌, जीव-परमात्मनोश्च मिथ्येति || 
द्वेतवादे जीवो पाधिविवेकायोग: । 


तत्र जीवस्वरूपे परमात्मनः स्वरूपमेवाऽऽन्तर उपाधिः, बाह्योपाधिरत्वन्तः- 

करणमिति स्वीक्रियते, अद्वतसिद्धान्ते तु परमात्मन इश्वरत्वप्रयोजकोपाधि- 

रविद्या, जीवोपा धिरूपास्त्वविद्याऽवस्था विरोषाः .अन्त:करणा दि वेति विशेषः । 

तत्र जीवपरस्परभेद-परमात्मस्वरूपभेदानामोपाधिजानां स्वीकारे परम(त्मनः 

सावयवत्वापत्तिः। तत्र स्वरूपस्मेव भेदो यदि विशेपकृत एव, न तु वस्तुक्रतः, 
७ बि 
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तहि कथं वा जीवानामप्यवतारादीनामिव न स्वरूपांशत्वम्‌ ? कुतो वा भिकन्नां- 
शत्वम्‌ ? अविशेषकृतत्वे तु जीवोपाधीनां स्वरूपाणां स्वाभाविकत्वेनेक- 
स्यव परमात्मनों 5शा: सर्वे जीवा इत्यापतति | तत एव न परमात्मकत्वम्‌ । 
न ह्यंकस्यव परमात्मनो5नेकानि स्वाभाविकानि स्वरूपाणि ॥ 


च्छे च ~ ~ ~ च 
दु तवादे जीवावतारोपातधिभदायोग: । 


तत्राप्यवतारोपाधिस्वरू पाणि विशेपमात्रप्रयुक्तभेद्वन्ति, जीबोपाधि- 
स्वरूपाणि, तु स्वाभात्रिकभेदवन्त्येव स्वरूपाणीति कल्पनायां तत्तदुपाधीना- 
मणुत्वं वा व्यापकत्वं वेति विचारोऽवसरप्राप्तः । आद्ये जीवानां सवेदाऽ- 
णुत्वमेव, इति “नित्यः सर्वगतः स्थाणुरिति सर्वंगतत्वोपदेशविरोधः, 
द्वितीये जीवानां सर्वेपां व्यापकेकस्वभावत्वे साङख्यादिमत इव सर्वेपां 
सवेज्ञत्वापत्तिरिति शङ्का दुष्परिहरा || 

पराभिमतस्त्रूपोपाधिकत्वे जीवानेऋत्वायाग: ! 

उपाधीनां परमात्मस्वरूपाणां शुद्धत्वात्‌ तत्प्रतिबिम्बानां जीवानामपि 
स्वत इचोपाधितोऽपि न वद्धत्वापत्तिः, अन्तःकरणा दिवाह्योपाधिसम्बन्धेन 
बद्धत्वे तु व्यापकानुपाधिकरत्रादन्तःकरणस्योपाधेमंध्यमपरिणामत्वाद्‌ अद्वेत- 
वाद्‌ इव मध्यमपरिणामत्वमेव जीवस्येत्यापतति । ततश्च स्वरूपोपाधिकत्व- 
मात्रेण न जीवानामनेकत्वमवतारादीनामिव । अत इदसमेवात्रानुयुज्यते-- 
यदू जीवानामप्यवताराणामिव स्वरूपक्येडपि विशेषक्कत एव भेदः, अवि- 
द्याकृतो वा, न स्वत इति कुतः, ? येन जीवेक्‍्यश्रतिर्बांध्येत, तद्व-या- 
पकतापरश्रत्यादिश्व । तत्र तत्र क्रियादिभिराणेश्व भेदव्यवद्दारो 
विशेषकृत इति परे, अविद्याकृत इति खट्टेतिन:, इत्यलमतिविस्तरेण । 
भदाभंदश्रतीनामुपपत्तिमाश्रित्य वहु पराक्रान्तं न्यायचन्द्रिकाऽद्वेत - 
सिद्धयादी ॥ 

सत्यादिराक्याखण्डार्श त्वम्‌ । 


एतेन-सत्यादिपदानामखण्डार्थत्वरमपि- व्याख्यातम्‌ । न चेतेषां 
लक्षणया संविन्मात्रपरत्वेऽपि पर्यायत्वम्‌ , येन न सयोगः स्यात्‌ । 
वाच्यार्थेक्यं हि पर्यायत्वं नामः अन्यथा गङगा-तीरपदयोरपि पर्यायत्वाप- 
त्तिः । सत्यामपि वा च्याथायित्रक्षयामसन्यत्वाद्यपो र्रेन, 'भ्ररःन्यशपावतरेन 
वासर्वेषां पदानामखण्डाथंत्वेऽपि सार्थक्यमितिव्यकतं तत्र तत्र । आस्त ह्य- 
सत्तवापादकायज्ञानप्रयुक्तेनावरणेन नास्ति’ 'न भाति’ “नानन्दः? इति ब्रह्म- 
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ण्यसत्त्वादिबुद्धिरज्ञानिनाम्‌ , इत्यसच्त्वाय्रेकेकबुद्धिव्यावतेनाथानि सर्वाणि 
पदानि सार्थकानि । 


सत्यादिवाक्याखण्डार्श्वाकोप-परिहारो । 


तत्र ळत्षणयाऽखण्डस्वरूपमात्रनोधेऽपि प्रभाणजन्ययाऽखण्डाकार- 
वृत्त्याऽसत्त्वाद्यापादकाज्ञाने वाधिते तस्प्रयुक्तानादिसदादिभेदोऽपि बाधितो 
भवति, इत्यथांद्सत्यादिवरृत्तिः, न शब्दमर्यादयेति नाखण्डार्थताहानिः ॥ 
एतेन-- 
“पृथक्‌ प्रथग्‌ वारयितुं  शाव्दान्तरमितीष्यते । 
मायाविशेपराहित्ये विरोपणविशेपिता ॥ 
सत्यस्यापि भवेत्‌ सा च तथा चेदनवस्थिति:। 
यदि सत्ये विशेपो न न तदुक्तिभेवेत्तदा ॥ 
लक्ष्यते चेत्‌ तेन लक्ष्यमित्यपि स्याद्विशेषिता । 
पुनःपुनलक्षणायामपि स्यादनवस्थितिः ॥ 
यद्यभावविशेषित्व॑ स्यादङ्गीक़्तमेव ते । 
असावज्ञादिराहित्यमप्येवं ते भविष्यति ॥ 
तेन साचेज्ञमेव ` स्याद्‌ भावार्थत्वाद्‌ नञो द्योः । 
यदि नेतारृशं ग्राह्ममसुखत्वानिवर्तनात्‌ ॥ 
असत्त्वाज्ञानतादेइच स्याद्सत्त्वादिकं तथा। 
अनृतादिविरोधित्वं यद्यस्या भ्युपगम्यते ॥ 
अनेश्वर्यविरोधित्वमप्यें किं निवार्यते । 
अखण्डखण्डनादेबं विशेषोऽखण्डवादिना ॥ 
खण्डितेनापि मनसा स्वीकारयो नान्यथा गतिः ।” 


इत्यनुग्याङ्यानम्‌- परास्तम्‌ । अखण्डाकारवृत्त्याऽसत्त्वाद्यापाद्केऽ- 
ज्ञाने निवृत्तेऽथेसिद्धत्वात्‌ सद्‌।दिभेदनित्रृत्तेरसत्त्वाद्व्याव्रत्तिविशेषिता- 
थेबोधस्याविवक्षितत्वात्‌। यथाच भिथ्यात्वमि“्यात्वेऽपि न प्रतियोगि- 
सत्यत्वम्‌, तथा व्यक्तं तत्र तत्र, इति नासत्यभेदे नित्वत्तेऽप्यसत्यत्या - 
पत्तिः, येनाखण्डार्थत्वमपि सविशोपतायामेच पयेवस्येत्‌। ब्रस्तुतस्तु— 
असत्यादिव्या बृत्तित्वोपलत्षितब्रह्मस्वरूपमात्रपरत्वात्त सत्यादिपदानां 
नात्राभावनिषेवेन भावरूपतेत्यप्यस्ति प्रस्थानान्तरम्‌; मिथ्यात्वपारमा- 
थिकत्बपक्षस्याप्यद्वंतसिद्ध यादी व्यवस्थापनात्‌ ॥ 
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सत्यादिपदानामपर्पमीयता$न्विताभिधान- 
वादे, अभिहितान्वग्रवादे च । 

परमार्थतस्तु--“सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” “य: सवैज्ञः सवेवित्‌”इत्यादि- 
वाक्यान्यन्विताभिधानबादे, अभिहितान्वयवादे वा5न्बयपद्स्य तात्पये- 
विषयतामात्रपरत्वस्य पूर्वेमुपपादितत्वाद्खण्डाथथेत्व न परिजहति। 
सत्यप्येवं सवेपदानामपर्यायखम , सार्थक्यं चोपपादितम्‌; 
अन्यथाऽन्विताभिधानवादे ऽपि सर्वेपां पदानामितरान्विताथेबोधकत्वात्‌ 
कथं न पर्यायत्वम्‌, न वा वेयथ्येम । अन्वयविशेपवोधनेनापया- 
यत्वं त्वन्वयविशेषस्याप्यशक्यत्वात्‌ पदान्तरवाच्यस्येव लक्ष्यत्वस्य परे- 
रङ्जीकारात्‌ परेपां ठुरुपपादम्‌, इति कथं वाऽन्विताभिधानवादे 
सविशेषपरता वेदान्तवाक्यानां केंपामपि। आभिहितान्वयवादे तु नो- 

क्ताया: शङ्काया उस्थितिः ॥ 

केत्रलछक्ष्यस्य ज्ञानिभिरज्ञानासुपदेशो न व्याहत: । 


सत्यप्युभयत्रान्वयपदे यथा नात्रान्वयपद॑ संसगेमात्रम , 
किन्तु तात्पयैविषयमा त्रपरम्‌ , तथा व्यक्तं न्यायरत्नाबल्यादी इति न 
निर्भरातिशयोऽभिहितान्वयवाद एवाद्वेतसिद्धान्तेऽपि। अत एव 

~ ~ ० ~ ~ ~ ~ 
न्यायसुधानिरासमेव छक्यं मन्वानाऽपि न्यायचन्द्रिकाऽन्विताभिधानमेवा- 
ae oS ~ ce ~ ~ ~ \ 
टतसिद्ान्तेऽप्यभिहितान्वयवादनिरसनेन राद्भान्तयति--परप्रक्रिययेव 
परमतं निरसनीयमिति, इति वितथोऽयमन्विताभिधानवादमवलम्ब्या- 

< €~ 

खण्डाथेत्वनिरासाथे: प्रयत्नातिशयः॥ 

पदान्तरावाच्यस्यापि ब्रह्मणोऽन्वयविशेपस्येव लक्ष्यत्वम्‌ । 


यत्त-अन्विताभिधानवादेऽस्मिन्‌ एकपदेन सामान्यतोऽन्वि- 
रतया ज्ञातोऽप्यर्थः पदान्तरसंनिधानवशाद्‌ः बिंदोषतोऽन्वित एबाभिधी- 
यते-इति, इदमेवात्रा नुयुज्यते--कथं शाब्दबोधे विना5पि शक्तिम्‌, ळत्तणां 
वाऽन्वग्रविशेषो बोध्यते ? अन्यथाऽम्वयसामान्यशक्ति विना पदान्तरसम- 
भिव्य़ाहारमात्रेण सबेत्रान्वयानुभवोपपत्तो किमन्तगंडुनाऽन्बयेऽपि शक्ति- 
स्वीकारेण, इत्यन्विताभिधानवादकथा वाचारम्भणम्‌, नामधेयमात्रं 
बा स्यात्‌ ॥ 

अन्विताभिधानवादो नाखण्डार्धताविरोधी । 


सवथा नात्राभिहितान्ययवादान्विताभिधानकथया ग्रन्थविस्तरः 
सप्रयोजनः। ` अस्तु वा कथंचानान्विताभिधानबाद एव साधुरिति, 


--&" 





& ओं & 
॥ अथ तृतीयाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ 


अत्र न्यायसुधा सुक्तिस्वरूपनिरूपणप्रसंगोन सोगताद्यभिमतसुक्तिस्व- 
रुपमिवाद्वेतसिद्ध।न्तमपि तत्र निरस्यति, विशिष्य च तत्र जीबन्मुक्तिकल्पम्‌। 
तत्र न्यायचन्द्रिकाऽपि प्रायेण मातान्तरनिरसनभ्रकारणे न्यायसुधामेवानु- 
कुर्वाणाऽप्यद्वेतभ्रक्रियाणां समालोचने ततः कचन संवदतेः कचित्‌ 
विसंवद्ते । चिस्तरस्त्वत्र न्यायचन्द्रिकातोऽवगन्तव्यः। जीवन्मुक्तिपक्षे 
ेष्टसिद्विकारादीनां निर्भर इति तु प्रस्थानान्तरमप्यस्त्यद्ठेतिनामिति 
त्वन्यदेतत्‌ ॥। 

सुक्तिस्वरूप- तत्साधनयोर देतरष्ट्याऽनुवादः । 


जीवन्मुक्तिनिरसनप्रसंगे न्यायसुधासंग्रहमनूद्याद्वेत सिद्धान्तमात्रं 
तदीयाच्तेपपरिहारमुखेनात्र प्रस्तूयते। तद्यथा--तत्राद्वेतिनो वदन्तिः- 
द्विविधो मोक्षः परापरभेदात्‌। तत्रापरो वेकुण्ठादिलो कावाप्तिः, परस्त्वविद्याऽ 
स्तमये सत्याद्वेतत्रह्ममावरूप: । तत्रापरस्मिन्‌ मोक्षे तत्तदुपासनानि साध- 
नानि, इति साधनवेचित्र्यादनेकरूप: सः । परस्तु मोक्ष आत्मेकत्वज्ञानमा- 
त्राधीन एकरूप एव, यत्र नानन्दतारतम्यकथा । तत्रापरमोक्तसाधनं 
तृपासनमचिराद्युपासनम्‌, दहरोपासनदिकं वा, .न तु प्रतीकोप।स- 
नानि, इति तेषामभ्युद्यमात्रार्थांनां नापरमोक्षोपयोगः । तत्रः सहस्र 
शीर्षेत्वादिविशिष्टसविशेषब्रह्मोपासनस्यंवापरमोक्षसाधनत्वमिति तु संप्रति- 
पन्नम्‌, इति तत्रोपासनभेदेन फलतारतम्यमकिञ्बित्करम्‌ ; ऐक्यज्ञानस्येव 
मुख्यमोच्छ्सधनत्वात--इति ॥ 

अद्वेतिनां मोक्षसाधननिरासः । 


अत्रेयं न्यायसुधा-ऐक्यज्ञानं न मोक्तसाधनम्‌_; तद्गुणंसांरत्वा- 
दिति सूत्रे प्रथगुपदेशादिसूत्रेण-“तद्यो यो देवानां प्रत्यबुद्धयंते”- 
त्यादिषु विस्तरेण भेदज्ञ।नस्यैव मोक्षसाधनत्वावगमेनेक्यज्ञानस्ये- 
वाऽन्यथा ज्ञानत्वेन तस्यानर्थसाधनस्य मोक्षसाधनत्वायोगात्‌ । 
अयं भाव:--अद्वेतज्ञानं हि न यागादिवद्‌ राजसेवादिवद्वा मोक्ष- 
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साधनम्‌ , किन्त्वविद्याविरोधित्वेन विरोधिनाऽद्वेतसाक्षात्कारेणा- 
विद्यायां निवृत्तायां तदुपादानको बन्धः स्वयमेव निवतेते । तया चा- 
छ्वितीयब्रह्मसाक्षात्कारोत्तरक्षण एव देहादिद्वेतदर्शाना भावः प्राप्यते। 
अङ्गीक्रियते च तरत्र जीवन्मुक्ति:। सा हि ज्ञानेनाविद्यायां 
निवृत्तायांमपि संस्कारात्मना ट्रेतदर्शनानुवृत्त्येति तदाशयः ॥ 


संस्कारानुवृत्तिद्रुपपादत्वेन जीवन्सुक्तिनिरास; । 


. इद्मेवात्रालोचनीयम-कथमविद्याकायेत्वे संस्कारस्य, निवृत्तेडपि 
तदुपादाने5ज्ञाने तस्यानुवृत्तिः ? येन प्राप्तेऽपि साक्षात्कारे 
देहाद्यनुवृत्तिरुपपद्यंत ? कथं चाज्ञाननाशद्वारा न संस्कारस्य 
साक्षात्‌, परम्परया वाऽज्ञानविरोधिना तत्त्वसाक्षात्कारेण 
न निवृत्तिः ? इति ज्ञानानिवेत्यत्वाद्‌ ब्रह्मवत्‌ संस्कारस्यापि 
सत्यत्वात्‌ नाद्वेतभावलक्षणा मुक्ति: सुपपादा । न हि 
संस्कारस्य तदाऽऽश्रयोऽसङ्ग आत्मा भवितुमहेति न च निरा- 
भ्रयः संस्कार आत्मानं लभते ॥ 


द्ग्पटन्यायेनाऽऽत्मानमेवाटि.त्य संस्कार/नुवृत्तिवादस्तु 
तस्याऽऽत्यम्तिकनिब्रृत्तिकारणस्यापरस्य दुवेचत्वेन द्वेतदशेनानु- 


. परमप्रसङ्गाद्‌ नोत्तिष्ठति | 


` अविद्यालेशानुवृत्तिनिरासः । 


अविद्यालेश्ानुद्वत्तिस्तु लेशस्वरूपस्य दुर्वंचत्व।द्‌, न प्रसरमपि 
स्भते । स किं पटस्य तन्तुरिवावयवः, प्रदेशविशेषो वा, धमो वा । 
नायः; अकायेत्वादविद्यायाः सावयवत्वासंभवात्‌ । अत एव न द्वि- 
तीयः; अप्रदेरात्वादविद्यायाः । धर्म्यपगमे धमोवस्थानायोगाद्‌ 
न तस्याविद्याधमंत्वपक्षोऽपि युज्यते ॥ 

भविद्याया अनेकाकारावस्थाविशेषस्याप्रामाणिकत्वम्‌ । 

संसारमूलस्येकस्या एवाविद्याया अनेकाकाराया बन्ध-विश्र- 
महेतुः, अर्थेक्रियासामर्थ्योपपादकः, अपरोक्तप्रतिभासविषयाकार- 
कल्पको वाऽऽक्रारविशेषोऽविद्यालेशः। तत्र प्रथमे द्वेतस्य न 
सत्यत्वाध्यनसायः। प्रपञ्नस्यार्थक्रियाकारित्वोपपादिका मायाशक्तिः 
स्तु तत्त्वसाक्षात्कारेण निवतंते । अपरोत्तप्रतिभासयोग्याथां- 
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भासजनकाकारो मायालेशस्तु जीवन्मुक्तस्य निवृत्तसमाध्यवस्थायां 
तिरोहितोऽन्यदा देहाद्याभासहेतुतयाऽनुवतेते, प्रारब्धभोगावसाने 
तु निवर्तत इति हि तदीया प्रक्रियाकल्पना, याऽप्रामाणिकी; 
मायाया अनेकाकारताया अनोपनिपदत्वात्‌ ॥ 


“इन्द्रो सायाभिरि?तिश्र तेरीश्वरश क्तिविशपेष्वेव प्रामाण्यम्‌ । 


“न्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते” इति श्रुतिस्तु परमेश्वरशक्ति भेद्‌- 
मेवोपपादयति, न तु मायाया आकारविशेषानुक्तविधान्‌ । न ह्यत्र 
ज्ञानवाध्या मायाकारविशोषाः प्रतीयन्ते । “तस्याभिध्यानाद्‌ योज- 
नात्‌ तत्त्वभावाद्‌ भूयश्चान्ते विश्वमायानिवृत्तिरि त्यत्रापि विश्‍व- 
बन्धकपरमेश्वरशक्तिनिवन्धनजीवगतावरणनित्रृत्तिरेव ज्ञानेन 
बोध्यते, न स्वावरण-विच्तेपादिशक्तिमती मायाऽपरपर्यायाऽविद्या 
ज्ञानवाध्याऽट्वेताभिमता । तन्निद्त्तिस्तु क्मेक्तयान्त इति हि वस्तु 
स्थितिः ॥ 

न चेतेषामाकाराणामन्यतमस्येकस्यापि तत्त्वज्ञानं निवतेकम्‌_, 
अन्यथा कथं मायया साकं तदाकारो न निवृत्तः ? ज्ञानेनानिवृत्ती तु 
तस्य सत्यत्वमेवेति घट्टकुट्यां प्रभातम्‌ । प्रारव्धकमे त्वज्ञानकार्य- 
त्वात्‌. न तन्निवृत्तौ हेतुतामहेति । प्रारव्धक्मणः प्रतिबन्धकत्वात्‌ 
तद्सहक़्तमेव तत्त्वज्ञानं निवतेकमिति वादस्तु निरुपादानकमांनु- 
वृत्त्यनुपपत्त्या नोतिष्ठति। अविद्यालेास्यैब कर्मोपादानत्व- 
बादस्तु परस्पराश्रयदोषग्रस्तः-_कर्मावस्थानेऽविद्यालेशाुद्ृत्तिः, 
अविद्यालेशानुवृत्तो कर्मावस्थानमिति ॥ 

न चाविद्यालेशसत्त्वे किमपि प्रमाणमस्ति। जीवन्सुक्तिस्तु 
परमपुरुषातुम्रहेणेव मोक्ष इत्यस्य सकलश्रति-स्मृति-पुराणेतिद्दास- 
स्यासिद्धार्थस्याङ्गीकारेगोपपन्नत्वाद्‌ नात्मानं लभते ॥ 

भगवत एव बन्धनिवतेत्वम्‌ , न तु तच्वज्ञानस्य । 


अतः--निष्काम-भगवदर्थ-श्रत्यादिसिद्धकर्मा बुष्ठानेन शुद्धान्तः 
करणस्य रागद्वेषादिदोषक्षये जाते, भगवद्भक्तेः श्रवण-मनन-निदि- 
ध्यासनाभ्यासवतः परमभागवतस्य भगवस्साक्षात्कारे प्रसन्नो 
भगवान प्रारव्धानि कर्माणि विनाशय भागवतधमंप्रवृत्तये ज्ञानि- 
न॑ कञ्चित्कालं व्यवस्थापयन्‌ प्रारब्धानि तदीयानि कमाण्यशेष- | 
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तत्फलभोगे सति विनाश्यप्रकृतिबन्धाद्‌ मोचयतीत्येव 
युक्तम--इति ॥ 


इद्सत्राद्वेतिनां हृदयम--सहस्रशीर्षत्वादिविशिष्ट-गुणपूर्ण-परमात्म- 
स्वरूपसाक्षात्कारे कमे-भक्तियोगसाधिते प्रसन्नो भगवान्‌ प्रारव्ध- 
कर्माण्यपि विनाश्य मोक्षं प्रददातीत्येतावता5भिमतवेकुण्ठलोका- 
धाप्तिरेव मोक्षो यदि मन्यते, यदि च जगद्वयापारवर्ज सोगमात्रसाम्यं 
तरतमभावापन्नम्‌_, तर्हि तस्याद्टेतसिद्धान्ताऽपरमुक्तित्वाद्‌ न प्रायेणास्ति 
विप्रतिपत्तिः; तस्याद्वेतवादे5पि स्वीकारात्‌ । विप्रतिपत्तिस्तु तत्रापि, नात्र 
प्रारव्धभोगोऽपि भगवद्धीनः स्वीकर्तव्य इत्यत्र । वेकुण्ठलोकावाप्ते- 
रप्युपासनाफळत्वात्‌ , उपासनस्यापि पुरुषतन्त्रक्रियारूपस्य पुरुषोत्तमारा- 
धनरूपत्वात्‌ , तत्फळत्वेन यावदूसविशेषत्रह्ममुक्ति तत्त्वज्ञानाघिकारित्वात्‌ , 
्राप्तवेकुण्ठलोकानामपि तेषामनुव्तेमानमपि कर्म कुण्ठितशाक्तित्वात्‌ , पुनरा- 
घत्त्यभावेनोपभोक्ष्यमाणकर्म शेषा नु भवस्याप्राप्तकालत्वाचा किशख़ित्करमेव ॥ 


न हि लोकान्तरे लोकान्तरभोग्यफलानां कमेणां फलोन्मुखानां स्व- 
रूपतो5नुवृत्तिमात्रमनर्थांय भवति । अतो “भोगेन त्वितरे क्षपयित्वा ततः 
सम्पद्यते” इति सुत्रमिहैव प्रारव्धकमेणां सर्वात्मना निवृत्तिमेवाभिप्रेति, येन 
“अत्र ब्रह्म समदनुते” “न तस्य प्राणा उत्कामन्ति” इत्यादिचचनसिद्धब्रह्म- 
भावलक्षणो मोक्षः प्रारव्धकर्मणोऽपि विनाशं विना न निर्वहति। 
सति चेबमिहेव प्रारब्धकर्मवज सर्वेषां कर्मणां निवृत्तिः, येषां फलोप- 
भोगो नापेक्षितः; नष्टत्वात्‌ , यावत्तन्नाशं च तत्त्वसाक्षात्कारे5नुवतेमाने 
द्रधपटन्यायेन प्रारव्धकमेणां सफलानामसुवृत्तावपि न बन्धकत्वमित्य- 
भिप्रायेणेबाद्वेतिनां झुक्तिकथा ॥ 


तत्रापरसुक्तिरिहेवेका, प्राप्तवेकुण्ठादेस्त्वपरा । तत्रेहिक्यपरसुक्तिः 
जीवन्मुक्तिः । तत्रोभयविधानामपि जगद्व्यापारवजेसविशेषत्रह्मभावो- 
भोगमात्रसाम्येन सांसारिक-बन्धनिवृत्तिः, स्वरूपानन्दानुभवश्च समानः, 
तत्रापरसुक्तो पारलौकिक्यामानन्द्तारतम्यमद्वेतिनामपि न विप्रतिपन्नम्‌ । 
अत एव तेत्तिरीयोपनिषद्यानन्दमीमांसायाम--मनुष्यगन्धवे-गन्धवे-कमे- 
देवाऽऽजानज देवेन्द्र-ब्ृहर्पति-प्रजापति-ब्रह्मणां प्रत्येकमानन्दतारतम्येनेव 
व्यवहरतां सर्वेषामानन्दातिशयः-श्रोत्रियस्य चाकामहूतस्ये”ति जीवन्सुक्त- 
स्याप्यम्नायते ।। 
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अत्राकामहतशब्देन विरक्तत्वम्‌ , श्रोत्रियपदेनौपनिषदात्मतत्त्वसात्षा- 
स्कारश्च विवक्ष्यते, इति जीवन्मुक्तस्य ब्रह्मलोकान्तानन्दमिहैवानुभवतो 
वितथोमुत्क्रस्य लोकान्तरावप्तिब्रह्मान्तानन्द्नुभवायेति ज्ञाप्यते, इति ब्रह्म- 
लोकान्तानन्दविरक्त एवेहैव मुक्तः, इति जीवन्मुक्तिश्रत्या5म्नायत इति वक्त- 
व्यम्‌। न चेयमिहेवोपासनाफलमिति वक्तुं शक्यते, इति तत्त्वज्ञान- 
फलमेव जीवन्सुक्तिरिहैवासंप्रज्ञातसमाध्यवस्थसक्षमभूमिका योगवासिष्ठ- 
सिद्धा भगवद्वीतायामपि स्थितप्रज्ञतया, गुणातीततया च गीयते । ` अनेन 
चेदमवगम्यते नोपासनासाध्यलोकान्तरावाप्रिरेव मुख्या युक्तिः। सा हि 
ब्रह्मान्तस्यापि गौण्येव, न तु मुख्या सुक्तिरिति ॥ 


छन्दोगानां सद्वियया, आथर्वणानां परविद्या, अन्यान्याश्च विद्याः, 
“तत्त्वमसि” “ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मैव भवतीत्यादिबाक्यावगता द्वतीय-निविशेष- 
संविन्मात्रतेब मुक्तिः, प्रक़ृत्यन्तसर्वोपाधिनिशृत्त्येति बोधयन्ति। “तरति 
शोकमात्मवित्‌” “तरत्यविद्यां विततां हृदि तस्मिन्‌ निवेशिते” “ज्ञानेन तु 
तदज्ञानं येषां नाशितमात्मनः” “भूयश्चान्ते विश्वमायानिवृत्तिरि”त्यादयो 
ह्यज्ञाननिवृत्तिमात्रं मोक्षाय कल्पत इति ज्ञापयन्ति ॥ 


स्थितप्रज्ञ-गुणातीत-जीवन्सुक्तानामेक्यविचारः । 


तत्र द्वेतिनामपि जीवन्मुक्तथङ्गीकारपत्षः कञ्चन स्थितप्रज्ञादिकमा श्रित्य 
वतेते, यदि सप्तमभूमिकायामेब स तिष्ठति, न तु ततो व्युत्तिष्ठति । भूमि- 
कान्तरस्थास्तु साधकावस्थाः। अन्तिम एव तु सिद्धावस्थ इति तु तदाशयः । 
स्थितप्रज्ञोऽप्यधिगतप्रत्यगात्ममात्रतत्त्वत्साक्षात्कारो न गुणातीतवदू 
जीवत्वेश्वरत्वो पलक्षितानाब्ृतसंविन्मात्रसाक्षात्कारवान्‌ । अत एव साधक 
एव, न सिद्ध इति केचन । प्रत्यगात्मतत्त्वमेव परमात्मतत्त्वमपीति कठ- 
चल्ल्यर्थविवक्षायां तु स एव सिद्धोऽपीति प्रस्थानभेद्‌ः। सर्वथा तु 
तत्त्वज्ञानेनाज्ञाने निवृत्त एव युक्तिः, यदाऽज्ञाननिशृत्तौ तसप्रयुक्तानां 
ब्रह्मातिरिक्तानां स्वेषां बन्धानामपि निवृत्ति: ॥ 

देता हे तमोक्षसाधनविवेकः । 


तत्राज्ञानानिवेचनीयत्व-तदू ब्रह्मा श्रयत्व-जीवाश्रयत्व-ज्ञाननिवत्येत्यादिविषये 
वक्तव्यं सब पूवेमेव विशदीकृतम । एवं तत्त्वमसीत्यादौ न गौणं सामा- 
नाधिकरण्यम्‌ , न वा भेदज्ञानमोक्षसाधनतावाद इत्यपि विवेचितमधस्तात्‌ , 
इत्यद्वेतज्ञानमेवानर्थनाइनम्‌ . न तु द्वेतज्ञा नमिति निगद्व्याख्यातम्‌ || 
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जीवन्मुक्तिस्वरूपनिष्कप: । 

-अद्वेतज्ञानं हि, सत्यम्‌, न यागादिवत्‌ पुरुषार्थसाधनम्‌ , किन्त्वविद्यानि- 
वृत्तिद्वारेव, इत्यद्वेतसाक्षात्कारेणाविद्यायां निवृत्तायां तदुपादानंक: सर्वो5पि 
बन्धः स्वयमेव निवर्तते । तत्र यद्यपि साक्षात्कृतात्मतत्त्वानां तत्क्षण एव बन्ध- 
न्निवत्तिभवितुमरहति, यदि सोऽप्रामाण्यज्ञानानास्कन्द्तिः, पडुतमसंस्कार- 
सहितः, भुञ्यमानारष्टाभावसहितश्च स्यात्‌। अत एव “आवृत्तिरसकृदुप- 
देशादि”ति तत्त्वसाक्षास्कारस्याप्या वृत्तिब्रह्ममीमांसायां निरधारि। अत 
एवा प्रामाण्यज्ञानानास्कन्दित-पटुतमसंस्कारसहित-भुञ्यमानादृष्टाभावसहित- 
स्येन _ साक्षास्कारस्याज्ञाननिवतकत्वम्‌, इति यावत््रतिबन्धकनिवृत्ति 
तत्त्व॒साक्षात्कारो नेकान्तेनाज्ञानं निवतेयति, किन्त्वविद्याया आवरणशक्ति 
मात्रं नाशयति, न विच्तेपशक्तिमपि, इति त्रि्तेपशाक्तिमात्रस्या नुवृत्त्या 
साक्षात्क्रतात्मतत्त्वा एव जीवन्मुक्ता नाम, यानधिक्कत्यव गीता-- 

या निशा सर्वभूतानां तस्यां जागति संयमी ।” 


इति । बिच्तेपशक्तिरेवेयमविद्यासंस्कार इति, तल्लेश इति, प्रारच्धकमेति वा 
व्यपदिऱ्यते । जीवन्मुक्ता हि समाध्यवस्थायां लेशतोऽपि नाम-रूपे न पश्य- 
न्ति । व्युत्थिताञ्च पश्यन्तोऽपि न ते तदात्मना ते पश्यन्ति । ते हि कमं - 
ण्यकमे पश्यन्ति, अकमेणि च कमे, न च शरीरादि स्वात्मत्वेन पश्यन्ति ॥ 


संस्कारोऽयमज्ञानस्येव विच्तेपशक्तिमात्रम्‌, न त्वविद्याया अवयवः, 
प्रदेशः, धर्मो वा। तेषु हि सत्स्वपि शरीरादिषु परमेकान्तिन इव नात्मत्व- 
बुद्धया ते व्यवह्रन्ति। व्यवहारोऽपि स्वाभाविको भोतिकशरीरादीनामेव, 
न तेनात्मनोऽपीति जीवन्सुक्ता हि पश्यन्ति ॥ 
अज्ञानसंस्कारस्वरूपविवेकः, तस्यापि साक्षात्कारेणेव निवृत्तिश्र । 


तत्राज्ञानस्यास्ति श॒क्तित्रयम्‌--असत्त्वापादकत्वम्‌_, अभानापादकस्वम्‌ , 
अन्नानन्दतापादकत्वं च । तत्र जीवन्मुक्तानां सर्वा अज्ञानस्य शक्तयो 
निवतेन्ते । भर्जितानि बीजानीवाऽऽशारीरपातं केवलं परेषां दृ्टयार्थेक्रिया- 
कारीणीवाऽनुवतेन्ते । कुण्ठितशक्तिकमज्ञानमेव संस्कारो नाम। यस्या- 
प्य़ाऽऽशरीरपातमभ्यस्यमानेन तत्त्वसाक्षात्कारेणव निवृत्ति: । स्पष्टं चेतद्‌ 
ब्रह्मसिद्धयादो ।। 

इदमनेन सिद्धम-यदात्यन्तिकनित्रत्तिरप्यज्ञानस्य शरीरपातपय- 
न्तमभ्यस्यमानेन तरवज्ञानेनेब, इति न तस्य निवर्तेकान्तराभावः तस्य 
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स्वत एव निवृत्तिवादस्प्र पुरुषतन्त्रक्रियाविशेषानपेक्षामभिप्रेत्य ॥ 
अविद्यावस्थाविशेषाः, सर्वेपां तच्तरज्ञानेकनिवर्त्यस्तं च । 
सन्ति ह्यविद्याया अनेक आकाराः पूर्वोक्ताः। तथा च श्रुति: “इन्द्रो माया- 
भिः पुरुरूप ईयते” इति । इदं च मायाया बहुत्वमाकारभेदमात्रेण । अत 
एव-'मायां तु प्रकृतिं विद्यात्‌’ इत्यादौ . मायामित्येकवचनम्‌। 
न चेश्वरस्य शक्त्या बहुभावो द्वेतबादे, यत्र ब्रह्म नोपादानम्‌, 
किन्तु केवलं निमित्तकारणम्‌ , अद्वेतमते त्वविद्यायाः शक्तिविशेष:ः पूर्वोक्त” 
रावरणशाक्तिविशेषेण ब्रह्मणः सदात्मना, चिदात्मना, आनन्दात्मन। चाना- 
द्यविद्यासिद्धेन सन्‌ घटः, घटो भाति, घटः प्रिय इत्येवं प्रतीतिः सर्वा- 
नुभर्वासद्धा । तथाचोक्तम्‌ 
“अस्ति भाति प्रियं रूपं नाम चेत्यंशपञ्चकम्‌ । 
आद्यं त्रयं ब्रह्मरूपं जगद्रूपं ततो द्वयम ॥” 
इति । अस्िश्चाज्ञाने “तस्याभिध्यानाद्‌ योजनात्‌ तत्त्वभावादू” भूयश्चान्ते 
विश्वमायानिवृत्तिरि”ति श्रतिः श्रवणादिजनिताखण्डाकारवृत्त्या निवृत्त 
संबिन्मात्रस्यानावरणावस्थामेवब वर्णयति; अविद्यानित्रत्तिपरत्वाच्छास्रा- 
णाम्‌। अधिकमट्टेतसिद्ध यादौ व्यक्तम्‌। न चेश्वरशक्तेरपि स्वाभाविक्या 
अनिवृत्तिः । क्मेक्षयान्ते विश्वबन्धकमायानित्रृत्तिरिति हि तट्ट याख्यानम । 
कर्मक्षयेऽविद्यानिव्ृत्तिः, अविद्यानिवृत्तौ कमेक्षये इति परस्पराश्रयोऽत्र। 
केन वा कमेक्षयः, कदा वेत्यपि दुर्वचम्‌ ॥ 
अज्ञानलेशोऽप्यज्ञानम्‌ , परं तु न बन्धकम्‌ । 
अज्ञानलेशोऽप्यज्ञानमेव कुण्ठितशक्तिकम्‌ , इति ज्ञानस्येव तत्र निवर्त 
कत्वम्‌ न तु निव्तेकान्तर| पेच्तेति व्यक्तमधस्तात्‌ । न च संस्कारोऽज्ञानका- 
यम्‌ , किन्त्वज्ञानमेव, इति यावच्छरीरपातमात्माश्रित॑ निरुपादानमेवाज्ञा- 
नवत्‌ तद्‌ वतेते । आत्माज्ञानसम्बन्धो5प्यनादिरप्यज्ञानेनेव कल्पितः, इति 
न तद्योगेनात्मनोऽसङ्गत्वभङ्ग:। तदुक्तं भाष्येऽध्यासान्ते-“न चेचं सति ` 
तत्कृतेन दोषेण, गुणेन वाऽण॒मात्रेणापि स न सम्बध्यते” इति ॥ 
प्रारव्धफशस्याप्यभ्यस्यमानसाक्षास्कारेणेव निवृत्ति: । 


एतेन-भ्रारव्धक्मातुवृत्तिरपि-व्याख्याताः; तदुपादानाज्ञानानुवृत्त्येव 


तदनुवृत्तरप्युपपत्ते: । अतः सिद्धमू--अ प्रामाण्यज्ञाना नास्कन्दित-पटुतम- 
संस्कारसहित- श्रम व्याप्यभुज्यमानादृष्टाभावसहित-- तत्त्वसाक्षात्कारेणेव 


६२९ ` न्यायसुधापरीक्षा 


श्रबण-सनन--निदिध्यासनपाटवाहितपटुतमसंस्कारसह छृतेनाऽशारीरपात- 
मभ्यस्यमानेन तत्त्वसाक्षात्कारेणाज्ञाने निवृत्त सर्वोपाधिरहितसंबिन्मात्रतेव 
सुक्तिः, न तु सगुणब्रह्मतावाप्तिः । कमेयोग-भक्तियोगादीनां परम्परया 
तडुपयोगस्तु नाद्वेतवादे5पि हीयत इत्यलम्‌ ॥ 
इति तृतीयाध्यायतृतीयपादः ॥ 

मुक्तावानन्दतारतम्यकथा तु--आनन्दमीमांसावगता गौणसुक्ति 
विषया, नाह्वैतिनां सुक्तिविषया, इति न तत्र विप्रतिपत्तिः। अन्ये च विचारा: 
उपोद्घातादावन्यत्र च प्रसङ्गानुप्रसङ्गेनंब चविताः, इति ग्रन्थविस्तर- 
भयादत्रेव साम्प्रतसुपरम्यत इति शाम्‌॥ 

इति तुरीयोऽष्यायः ॥ 
इति महामहोपाध्याय-शतभूषणी-शास्त्र रत्नाक रादि- 
श्रीमदनन्तकृष्णशास््त्रकृतिष्वद्वेततत्त्वसुधायां प्रथमो भागः 
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